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Prélogo

Este libro explora la interseccion de dos poderosos mundos: el mundo de
los pueblos indigenas y el mundo de la investigacion. Son dos mundos
importantes para mi porque me muevo dentro de ellos; en cierta manera,
naci en uno y me eduqué en el otro. Yo transito entre ambos mundos todos
los dias. Puede ser un espacio complicado, desafiante e interesante. Cuando
en 1999 se publicd por primera vez A descolonizar las metodologias, los
activistas indigenas estaban ocupados con los Estados y gobiernos en el
borrador de la propuesta Declaracion de las Naciones Unidas sobre los
Derechos de los Pueblos Indigenas, conocida como «El Anteproyecto
de la Declaracién». Al mismo tiempo, el mundo de la investigacion —por
medio de sus instituciones, disciplinas y comunidades— se mostraba
preocupado por las reformas educativas y econémicas, y se debatia sobre
la llegada de Internet y de otras tecnologias. Hoy la Declaracién de la
ONU sobre los Derechos de los Pueblos Indigenas es oficial, firmada—no
obstante, con retraso por mi propio pais, Nueva Zelandia-y la tecnologia
ha transformado tanto a las instituciones de i;xvestigacién que resulta
dificil imaginar la ensefianza o la investigacién sin acceso a Internet ni
a las tecnologias digitales.

En sumds simple definicion, la metodologia se refiere por lo general
a la teoria del método, al acercamiento o a la técnica adoptados, o al
razonamiento para seleccionar un conjunto de métodos. Esta es una
definicién muy amplia, puesto que existen ideas especificas de cada
disciplina sobre la teoria, la metodologia y el método. A descolonizar las
metodologias se ocupa ya no tanto de la técnica real de seleccion de un
método, sino en mayor medida del contexto en el cual se conceptualizan
y proyectan los problemas de investigacion, y de las implicancias de la
investigacion para sus participantes y para las comunidades de estos.
También se ocupa de la institucion de la investigacion, sus afirmaciones,
sus valores y practicas y sus relaciones con el poder. Ha «respondido» y
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«elevado su voz» a la investigacion como institucion del conocimiento
que se encuentra encastrada en un sistema global de imperialismo y de
poder. El libro ha servido para estimular debates de largo alcance dentro
de contextos indigenas, instituciones académicas, organizaciones no
gubernamentales y otros grupos de base comunitaria sobre la reivindicacién
que hacen las disciplinas y enfoques del conocimiento que producen,
sobre el contenido del conocimiento, sobre las ausencias, silencios e
invisibilidades de otros pueblos, sobre précticas y éticas, y sobre las
implicancias para las comunidades de investigacion.

Cuando el editor considerd primeramente una posible version corregida,
estuvimos de acuerdo en que quizis el libro deberia asentarse en el
contexto en que fue escrito y mantener su texto original. Sin embargo, tras
varias reediciones, el editor reconsiderd la idea de una edicién corregida.
La idea de revisar el libro en lugar de escribir un libro completamente
nuevo me ha resutado sumamente trabajosa. Cada vez que yo leia un
capitulo, queria volver a empezar de cero, no porque hubiese cambiado
de ideas, sino porque he aprendido a expresarlas mucho mejor. La
edicién corregida de A descolonizar las metodologias aporta algunos
aspectos del libro actualizados para cubrir cambios que han ocurrido
con el tiempo, incluyendo referencias a la nueva literatura indigena.
Conserva la casi totalidad de la primera parte del libro como era en su
origen. Se han editado el capitulo central y los subsiguientes, y se han
anadido al final nuevos capitulos, los cuales abordan cuestiones para
los investigadores que eligen trabajar en este espacio descolonizador.
El capitulo 11 ha tenido varias versiones, puesto que lo he comentado
en numerosas ocasiones. '

Cuando se publicé el libro hace quince afos, los mundos de los

pueblos indigenas y de la investigacién se entrecruzaban tan sélo .

hasta el punto de que las comunidades indigenas eran con frecuencia
objetos o sujetos de estudio por parte de investigadores no lndigenas

No se consideraban ellos mismos agentes capaces o interesados en la
investigacién, o poseedores de un conocimiento especializado sobre ellos
mismos y sus condiciones. Yo escribi A descolonizar las metodologias
fundamentalmente para perturbar las relaciones entre investigadores
(en su mayoria no indigenas) y los investigados (indigenas), entre una
institucién de conocimiento colonizadora y pueblos colonizados cuyo
conocimiento propio era subyugado entre teorias académicas y valores
académicos, entre instituciones y comunidades, asi como también
relaciones entre, y dentro de, comunidades indigenas en si. Escribi
como persona comprometida con la investigacion que ha luchado con
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la preparacién investigadora académica estandar, que ha estudiado
«métodos de investigacion», elaborado estadisticas oblxgatonas, y que
se ha preguntado sobre la relevancia, la politica, la ética y la practica de
la investigacién. También imparti clases a estudiantes sobre estrategias
de investigacion y supervisé sus disertaciones de investigacién. Entendia
la investigacion como un conjunto de ideas, practicas y privilegios que
estaban encastrados en el expansionismo imperial y la colonizacién,
e institucionalizados en disciplinas académicas, escuelas, curricula,
universidades y poder. Junto con mis colegas, traté de desarrollar
aproximaciones a la investigacion que abordaran la critica incisiva hecha
por mis propias comunidades sobre la préctica inmoral e individualista
de la investigacion que, seglin su punto de vista, a menudo premiaba a
investigadores por decir medias verdades o mentiras categéricas, que
malinterpretaba nuestro mundo, y que concedia autoridad fobre nosotros
a los investigadores académicos. Dicho espacio fue, y sigue siendo, un
espacio dificil en el que tuvimos que abrir camino.

Los lectores que yo imaginaba para el libro serian académicos indigenas,
estudiantes y activistas que yo habia ido conociendo por el mundo,
comprometidos en luchas similares a las mias, para desarrollar una
investigacién que resultara significativa para mis comunidades, para
encontrar una voz y una identidad académicas que casaran bien con
una fuerte identidad indigena, para disefiar juntos una literatura que
hablara de la condicion indigena en los &mbitos local, nacional y global,
y para desarrollar ideas y recursos que apoyaran nuestro desarrollo
como pueblos y como comunidades. Quizés la frase mas citada del
libro sea: «La palabra misma, investigacion, es probablemente una de
las palabras mas sucias del vocabulario del mpundo indigena». Asi se
logro sintetizar el propdsito para escribir un libro sobre investigacién
tal y como se entendia en los contextos indigenas de la época. Todavia
oigo afirmaciones en reuniones y conferencias alrededor del mundo
que repiten la percepcion que atn sostienen muchas comunidades
indigenas respecto a que la investigacién ha resultado ser un proceso
que explota a los pueblos indigenas, su cultura, su conocimiento y sus
recursos. Recientemente, of a un anciano aborigen de Cairns dar la
bienvenida a los investigadores a su pais, y referirse a su gente como «la
mds investigada del mundo» —percepcién sobre la investigacién que yo
interpreto como actividad que los fordneos hacen a la gente y de la cual
no se desprenden resultados positivos aparentes—. En Nueva Zelandia,
el aspecto «sucio» de la investigacién se manifiesta a menudo més
bien como una caracteristica histérica de nuestra propia experiencia,
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dado que muchas de nuestras comunidades se han vuelto activas en
materia de investigacién, y mas investigadores indigenas e instituciones
zanjan las diferencias entre investigacion v comunidad. Aln asi, segin
mi experiencia, muchos acercamientos a la investigacion permanecen
inermes frente a los desafios tanto de la investigacion indigena como
de los mds fuertes protocolos éticos, y contintan viendo a los pueblos
indigenas, sus valores y pricticas como trabas politicas que se interponen
en la via de la buena investigacion.

En 1999, el término «indigena» resultaba también polémico y «sucio»
en algunos contextos. Yo escribfa desde la postura de ser indigena en un
mundo angloparlante, lo cual parecia lo suficientemente complicado,
pero el proceso de traduccién en otras lenguas y contextos ha resultado
instructivo. Ha revelado las capas de complejidad, matices lingtiisticos
y actos cotidianos del hecho de ser indigena, lo que hace de la historia
indigena una historia global profundamente significativa dentro de
la experiencia humana. Existen muchos paises donde «indigena» no
es un término que pueda emplearse de manera segura por parte de
las comunidades que se autodenominan indigenas. El propio Estado
puede definirlas (por ejemplo en China) como grupos étnicos, como
«tribus» en la India, «campesinos» en Latinoamérica, o «pueblos» de las
montafias en el sur de Asia. De hecho (me refiero de nuevo a la India),
he averiguado que algunos pueden simplemente ser registrados como
«criminales» no reconocidos.

Identificarse como «indigena» puede resultar peligroso en algunas
partes del mundo; puede asociarse con suciedad, salvajismo, rebelion
y, desde el 11 de septiembre de 2001, con el terrorismo. Pero el mundo si
cambia, y algunos paises han acogido las aspiraciones de soberania de
los indigenas, luego de que estos alcanzaran poder politico o lograran
ejercer influencias en sus propios paises. Cuando muchos de los escritores
de este ambito hablan de descolonizar invariablemente subrayan que el
proceso de descolonizaciéon puede resultar «conflictivo» en extremo, a
menudo llevando a la extrema violencia, v que en un sentido politico,
puede fracasar por completo, reemplazando a una élite corrupta con su
propia imitacién. El proyecto intelectual de descolonizacién tiene que fijar
maneras de evolucionar a través de un mundo colonizador. Necesita una
solidaridad radical que tienda lazos, que procure la colaboracién, y que
esté abierta a las posibilidades que s6lo pueden ser imaginadas, mientras
que otras cosas encuentran su lugar. A descolonizar las metodologias
no es un método para la revolucién en sentido politico, pero provoca
cierto pensamiento revolucionario sobre los papeles que juegan en

la descolonizacién y en la transformacién social el conocimiento, la
produccion del conocimiento, las jerarquias del conocimiento y las
instituciones del conocimiento.

A descolonizar las metodologias se ha escrito en dos partes bien
delimitadas. En general, los lectores académicos se han conectado con
el libro desde su primera parte, que muestra los legados imperiales del
conocimiento occidental y las maneras en las que dichos legados contintian
influyendo en las instituciones del conocimiento para la exclusion de
los pueblos indigenas y de sus aspiraciones. Se han reproducido algunos
capitulos de esta seccién en varias colecciones editoriales de estudios
postcoloniales, estudios étnicos y metodologias de investigacién. Si
bien yo no he escrito de manera explicita para lectores académicos no
indigenas, el libro ha sido ampliamente revisado pordisciplinas diversas;
se usa de manera extensiva como texto en programas académicos, y
ha ayudado a impulsar a algunos grupos de investigadores en nuevos
proyectos, nuevas colaboraciones y nuevas relaciones. De alguna manera
el libro ha alcanzado y llegado a un grupo muy amplio de estudiosos,
de disciplinas y contextos lingiiisticos diversos. Ha sido elemento
catalizador para reexaminar los curricula, para que serevisaran ciertos
valores profesionales y éticos, y para proyectos de capacitacion y de
empoderamiento de la comunidad. A descolonizar las metodologias
le asigna la responsabilidad de cambiar la sociedad tanto al mundo
no indigena como al indigena, pero también ha procurado promover y
apoyar a las comunidades indigenas en sus luchas particulares.

La segunda parte del libro ha atraido més a los lectores indigenas,
quienes la han utilizado como plataforma para desarrollar su propia
investigacién y para entablar un didlogo constructivo con otros. Estos
capitulos se escribieron para mostrar las posibilidades de re-imaginar la
investigacién como actividad que los investigadores indigenas pudieran
llevar a cabo dentro de disciplinas e instituciones, y dentro de sus propias
comunidades. En el libro forjé un vinculo entre la agenda indigena de
autodeterminacién, los derechos indigenas y la soberania, porunlado, y
una agenda de investigacién indigena complementaria que tratara sobre la
capacidad para construir y trabajar hacia la sanacién, la reconciliacién yel
desarrollo, por el otro. Por entonces, los activistas indigenas, académicos,
educadores y los que trabajan en desarrollo se encontraban en su mayoria
afanados en sus propios campos, persiguiendo objetivos dignos y justos,
pero aislados y no apoydndose realmente de manera eficaz los unos a
los otros. Los estudiosos indigenas posteriores han teorizado sobre la
idea de autodeterminacion, en especial en torno al desarrollo, y se ha
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empleado un gran volumen de trabajo intelectual y préctico en mostrar
coémo la sociedad y las comunidades pueden transformarse de modo
que se refuercen a si mismas, con gran interés y esperanza. Siempre
hay lecciones que aprender en el proceso descolon‘xzador, no basta con
esperar o desear el cambio. El cambio sistematico requiere capacidad,
liderazgo, apoyo, tiempo, coraje, reflexion, determinacion y solidaridad.
Es un trabajo duro, y el resultado parece a menudo una vision distante.
Paulo Freire se referia a esto como praxis: teoria, accion y reflexion.
Graham Smith lo llamoé praxis trasformadora indigena’.

Cuando se escribié el libro existian ya ejemplos de proyectos y
metodologias de investigacién basados en lo indigena, de compromisos
entre instituciones y comunidades indigenas, sobre todo en el campo
de la ética, y de buenas prdcticas y colaboraciones. La exposicion de
veinticinco proyectos en el capitulo 8 ha tenido gran repercusion, en
la medida en que ha ayudado a enmarcar la profusion de investigacion
indigena que ha tenido lugar desde que se publicara por primera vez
A descolonizar las metodologias. Los proyectos reunieron a un cuerpo
incipiente de trabajo intelectual llevado a cabo en todo el mundo
por estudiosos indigenas y no indigenas. Conecto a investigadores
aislados con una comunidad de investigadores, y ayudé a identificar
preocupaciones y aspiraciones comunes. A descolonizar las metodologlas
llamo¢ la atencidén sobre la viabilidad de metodologias de investigaciéon
indigena, pero no las explord plenamente. En afios recientes se ha
publicado mucho mas material que se enfoca de manera explicita en
las metodologias de investigacion indigenas, el conocimiento indigena
y las pricticas indigenas; dichos estudios los estin escribiendo, cada vez
mas, estudiosos indigenas. Durante los tltimos quince afios, los Estudios
Indigenas se han convertido en una rama particular de estudio en la
educacion superior, a menudo como campo de especialidad, dentro de
dreas como Estudios Indo-americanos, Estudios Aborigenes, Estudios
de las Primeras Naciones y Estudios Maories, y existe una dindmica
literatura multidisciplinaria que apoya estos programas. En foros
internacionales se abordan el conocimiento y las practicas culturales
indigenas y tradicionales, tanto en relacién con la biodiversidad, el
cambio climdtico y los regimenes de propiedad intelectual como, con
los derechos humanos. En Nueva Zelandia, el Tribunal de Waitangi

1 Véase Freire, P. (1986), Pedagogy of the Oppressed, Continuum, Nueva York, pag. 36;
G. H. Smith (2004), «Mai | te maramatanga ki te putanga mai o te tahuritangi: from
conscientization to transformationw, Educational Perspectives. Journal of the College of
Education, Vol. 37, No. 1, pdgs. 46-52.
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ha publicado en fecha reciente uno de sus informes mas avidamente
esperados sobre los resultados de reclamaciones relacionadas con los
derechos de propiedad cultural e intelectual. El Informe «Ko Aotearoa
Tenei» todavia tiene que ser analizado o adaptado plenamente dentro
de las regulaciones y politicas actuales, pero supone un documento de
referencia que acarreard importantes consecuencias en Nueva Zelandia
y en el extranjero.

Investigadores que usan metodologias tanto cualitativas como
cuantitativas, cientificos sociales y naturales, asi como estudiosos de
humanidades, arquitectos e ingenieros, artistas y profesionales de varias
disciplinas han leido A descolonizar las metodologias. Tal vez los lectores
mds insdlitos hayan sido las presidiarias que aprendieron teorias de
justicia social de Michelle Fine y sus estudiantes de la City University
de Nueva York (CUNY), y que después se formaron para entrenar perros
guia; o quizas la seccién de aborigenes de una pandilla de motociclistas
que me envid por correo electrénico una invitacion a dirigir un taller en
su congreso. Se me ha invitado para hablar en algunos lugares remotos,
desde el Circulo Artico en Groenlandia y Noruega hasta los bajos
Himalayas de la India, y el norte de China, y en conferencias académicas
por todo el mundo. Para diversos colegas y estudiantes indigenas y
académicos, muchas de las ideas que afloran en el libro parecen haber
actuado como detonante junto con sus propias circunstancias, a pesar
de su localizacién especifica dentro de la tradicién angloamericana de
colonialismo, educacién y cultura politica. Ellos han adaptado estas
ideas o las han empleado de diferentes maneras para desarrollar sus
propios marcos. Se les ha dado cierto «permiso» para expresarse y para
hablar en favor de sus comunidades y sus experiencias. Una vez que
las ideas salen a la luz en el mundo, la gente hace de ellas lo que desea,
y un autor tiene ya poco control. Espero que la gente haya encontrado
una utilidad positiva en el libro.

Algunas personas han comentado lo enfadada que debo de haber
estado para escribir un libro asi, y yo he contestado a menludo diciendo
que escribi el libro con pasién, méas que con rabia. El libro no estd en
contra del conocimiento o de la investigacion, sino a favor de nuevas
maneras de conocer y de descubrir, y nuevas maneras de pensar sobre
la investigacion con pueblos indigenas. Sus desafios son intencionados
y tal vez alin desesperados debido a las crisis y la marginalizacién
que todavia caracterizan en parte a las vidas de la mayoria de los
pueblos indigenas. El libro subraya la importancia de la investigacién,
conectdndola con el avance y el desarrollo de las aspiraciones indigenas.



Los dos tltimos capitulos del libro, nuevos en la presente edicion, llaman
la atencion sobre lo que significa para un investigador elegir este tipo de
investigacién, y lo que significa unir investigacién con el conocimiento
activista. El capitulo 11 fue escrito como parte de un proyecto de
investigacion junto con Fiona Cram y otros colegas: llevamos nuestras
ideas de investigacion a las comunidades para su debate y, de este modo,
revisamos luego nuestras ideas basadas en los comentarios criticos que
todos recibimos. El capitulo 12 se habia publicado anteriormente, pero
recompone el trabajo de activistas indigenas e investigadores indigenas,
y muestra como las diferentes contribuciones pueden apoyarse entre si
y reforzar una agenda indigena para el cambio.
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Introducciéon

Desde el punto de vista del colonizado, posicién desde la cual escriboy
por la que opto, el término «investigacion» estd intrinsecamente ligado al
imperialismo y colonialismo europeos. La palabra misma, «investigacion»,
es quizds una de las mds sucias en el vocabulario del mundo indigena. En
muchos contextos indigenas, cuando se menciona esta palabra, incita
silencio, conjura malos recuerdos, provoca una sonrisa que proviene
del conocimiento y la desconfianza. Es una palabra tan poderosa que
los indigenas incluso escriben poesia sobre «la investigacién». Los
modos en que la investigacion cientifica ha sido participe en los peores

-excesos cometidos por el colonialismo, continta siendo una historia

asiduamente recordada por muchos de los pueblos colonizados del
mundo. Es una historia que todavia ofende el sentido mads profundo de
nuestra humanidad. El solo hecho de saber que alguien midié nuestras
«facultades» llenando el craneo de nuestros ancestros con semillas de
mijo y que compard dicha cantidad de semillas con la capacidad méntal
de pensar, ofende nuestro sentido de quiénes y qué somos'. Nos parece
un descaro que los investigadores e intelectuales occidentales puedan
presumir saber todo lo que es posible saber sobre nosotros basando
sus conocimientos en sus breves encuentros con algunos individuos
de nuestras comunidades, Nos indigna que el Occidente pueda desear,
extraer y reclamar propiedad sobre nuestros modos de saber, sobre
nuestro imaginario, y sobre las cosas que creamos y producimos, y al
mismo tiempo rechacen a la gente que cred, desarrollé esas ideas, y
que busquen negarles la posibilidad de continuar siendo creadores de

1 Thompson, A. S. (1859), The Story of New Zealand: Past and Present, Savage and Civilized,
John Murray, Londres. Thompson escribe que «Esta relativa pequefiez del cerebro se
produce al descuidar del ejercicio de las facultades superiores mentales, porque a medida
que se encogen los mdsculos por carecer de uso, es natural que, después de generaciones
de indolencia mental, se disminuya el tamaio del cerebros, Vol. 1, pdg. 81,
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su propia cultura y sus propias naciones. Nos enfurece saber que las
précticas utilizadas durante el siglo XIX y en los siglos anteriores sean
todavia empleadas para negarles validez a los reclamos que hacen los
pueblos indigenas de existir, de vivir en nuestras tierras y territorios; el
reclamo sobre nuestro derecho a la autodeterminacion, la sobrevivencia de
nuestras lenguas y formas culturales de conocimiento, nuestros recursos
naturales y los sistemas para vivir inmersos en nuestro medio ambiente.

Esta memoria colectiva del imperialismo se ha perpetuado a través de
los mecanismos utilizados para recoger, clasificar y luego representar,
en sus diversos modos, los conocimientos sobre los pueblos indigenas
cuando estos fueron llevados a Occidente y en seguida, a través de los ojos
de Occidente, dichos conocimientos volvieron a los mismos pueblos que
habian sido colonizados. Edward Said se refiere a este proceso,como el
«discurso occidental sobre el Otro», el que se apoya en «instituciones, en
un vocabulario, en la investigacion, la imagineria, las doctrinas, e incluso
en las burocracias y estilos coloniales»®. De acuerdo a Said, este proceso
en parte ha funcionado debido al constante intercambio entre los dos
métodos utilizados para la construccién de ideas acerca de Oriente, el
académico y el imaginativo. La construccion académica —aclara Said - se
apoya en una institucién corporativa, la cual «introduce afirmaciones
sobre el Oriente, autorizando percepciones sobre este, describiéndolo,
ensefidndolo, estableciéndolo, reguldndolo»®. De este modo, las basquedas
eruditas formales de conocimiento y la construccién informal, imaginativa
y anecdotica sobre el Otro se entretejen entre siy también con la actividad
investigativa. Este libro reconoce en la investigaciéon un lugar revelador
de lucha en donde, por una parte, se ponen en evidencia los intereses
y las maneras de conocer de Occidente, y por otra parte, los intereses y
modos de resistencia utilizados por el Otro. En este ejemplo el Otro ha
sido recubierto con un nombre, una cara, una identidad particular, esto
es, pueblos indigenas. Sibien es cierto es méds comiin hacer investigacion
en el marco de una aproximacién cientifico-disciplinaria especifica (a
excepcién de la investigacién feminista), es ciertamente dificil discutir
paralelamente y en una misma linea de pensamiento metodologias de
investigacion y pueblos indigenas, sin haber llevado a cabo previamente
un analisis del imperialismo, sin entender los complejos modos en que
las blisquedas de conocimiento se asientan de un modo profundo en las
distintas capas del imperialismo y las practicas coloniales.

2 Said, E. (1978), Orientalism, Vintage Books, Londres, pig. 2.
3 Ibid, pig. 3.

Muchos investigadores, académicos y sus colaboradores posiblemente
creen en el beneficio que sus proyectos aportan al bien comun «de la
humanidad», o para servir a los especificos objetivos emancipatorios
de una comunidad oprimida. Sin embargo, creer en el ideal de que
beneficiar a la humanidad es efectivamente el resultado principal de
una investigacién cientifica es tanto un reflejo ideolégico como de
entrenamiento académico. Este aspecto se da tan por sentado que
muchos investigadores simplemente asumen que ellos encarnan este
ideal y que son sus representantes naturales cuando trabajan con otras
comunidades. Los pueblos indigenas tienen otras historias que contar,
las cuales no sélo cuestionan la asumida naturaleza de dichos ideales
y las précticas que estos generan, sino que también sirven para contar
una historia alternativa: la historia de la investigacién occidental a
través de los ojos de los colonizados. Estas contrahistorias constituyen
poderosas formas de resistencia, las cuales se repiten y son compartidas
por distintas comunidades indigenas. Por supuesto, la mayoria de los
pueblos indigenas y sus comunidades no distinguen entre investigacion
cientifica, o «adecuada», y formas aficionadas de recolectar informacién,
o perspectivas periodisticas o cinematogréficas, u otras formas de
«tomar» el conocimiento indigena, el que ha ocurrido de un modo
tan disimulado a lo largo de los siglos. El efecto de los relatos de viaje,
como lo ha sefialado el filosofo francés Michel Foucault, ha contribuido
tanto al conocimiento occidental sobre sf mismo como lo ha hecho la
sistemadtica recoleccién cientifica de datos. Desde algunas perspectivas
indigenas, la recoleccidn llevada a cabo por estos cientificos fue tan
dispersa, ad hoc y perniciosa como la realizada por aficionados. Desde
este punto de vista no hubo ninguna diferencia entre la investigacién
«real» o cientifica, y la realizada por la visita de cualquier otro fordneo
con aspiraciones inquisitivas y adquisitivas.

Este libro reconoce la importancia de las perspectivas indigenas en
torno a la investigacion, e intenta ofrecer explicaciones sobre cémo y por
qué tales perspectivas se desarrollaron. Este libro estd escrito por alguien
que crecié en comunidades indigenas, en donde las historias acerca
de la investigacién, y sobre todo de los investigadores (los portadores
humanos de la investigacion) se mezclaban con historias de otras formas
de colonizacion e injusticia. Se narraban alli discret‘ps cuentos en los
cuales la historia de la superficie no era tan importante’como los ejemplos
subyacentes que daban cuenta de protocolos culturales violados, valores
violentados, pequerias pruebas que no fueron pasadas, y'gente clave que no
fue considerada. El mayor peligro estuvo, sin embargo, en la introducciéon
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de sigilosas politicas para reglamentar cada aspecto de nuestras vidas,
legitimadas por la investigacién, y frecuentemente informadas por lo
ideolégico. El poder de la investigacién no estaba en las visitas de los
investigadores a nuestras comunidades, ni en su trabajo en terreno y las
preguntas insolentes frecuentemente formuladas. De hecho, muchos
individuos no indigenas son atin altamente respetados y apreciados
por las comunidades con las que han vivido. Guiados por el estricto
sentido comtin, se hablaba de la total inutilidad de tales investigaciones
para nosotros en el mundo indigena, lo cual contrastaba con la absoluta
utilidad para aquellos que las blandieron como un instrumento para su
propio provecho. Tales investigaciones nos informaban de cosas que ya
sabfamos, proponian otras que no funcionarian, y les otorgaron carreras
profesionales a personas que ya tenian un trabajo. «Somos el pueblo més
investigado del mundo», es un comentario que he oido frecuentemente
de parte de distintas comunidades. La veracidad o no de esta afirmacion
no es lo que importa, pero lo que si es necesario considerar seriamente
es el sentimiento de agobio y de cinismo oculto que se expresa en este
mensgje.

Este cinismo debe haber sido lo suficientemente poderoso como
para disuadir a cualquier persona indigena que se preciara de tal de
asociarse con la actividad investigativa. Evidentemente en mi casono ha
sido asi, lo cual me lleva a la otra motivacioén para querer escribir sobre
pueblos indigenas e investigacion. Este es un libro que intenta algo mas
que deconstruir la investigacién occidental recurriendo simplemente
al recuento de nuestras propias historias, o compartiendo las historias
de horror de los pueblos indigenas sobre la investigacién. En un marco
descolonizador, la deconstruccion es parte de un proyecto mucho mayor.
Desarmar Ias historias, revelar los textos subyacentes y darlesunavoz a
cosas sobre las cuales a menudo se sabe de manera intuitiva, no ayudan
aun pueblo' amejorar sus condiciones actuales. Quizas provea palabras,
o una mirada perspicaz que explica algunas experiencias, pero no evita
que alguien perezca. Es con esta conciencia de la realidad que se ha
escrito la segunda parte de este libro. Aun cuando las comunidades
indigenas tienen muchos temores bien fundados respecto ala continua
pérdida de sus saberes y conocimientos intelectuales y culturales, y
han trabajado para atraer la atencién y proteccién internacional por
medio de acuerdos para tales materias, muchas comunidades indigenas
contintian viviendo en condiciones politicas y sociales que perpetian
niveles extremos de pobreza, condiciones precarias de salud y escasas
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oportunidades en la educacién®. Sus hijos pueden ser despojados de su
cuidado a la fuerza para ser «adoptados» o bien institucionalizados. Los

‘adultos pueden estar adictos al alcohol del mismo modo que sus hijos lo

estdn a los pegamentos; pueden estar viviendo relaciones emocionales
destructivas, las que se forman y modelan en medio de las pobres
condiciones materiales y las estructuras opresivas de los regimenes
politicos. Mientras viven en estas condiciones, son constantemente
bombardeados con mensajes sobre su falta de valor, su pereza, su
dependencia, y la ausencia de otras «altas» cualidades humanas. Esto
rige tanto para las comunidades indigenas del Primer Mundo como en
aquellas de los paises en desarrollo. En el contexto de tales realidades
sociales, preguntarse por el imperialismo y los efectos de la colonizacién
pareciera responder sélo a un interés académico; la sola sobrevivencia
fisica es mucho mds apremiante. El problema radica en que los constantes
esfuerzos de los gobiernos, los Estados, las sociedades y las instituciones
por negar la formacién histérica de tales condiciones, simultdneamente
han llevado a desconocer nuestros reclamos de humanidad, de ser pueblos
con historia, y nos han negado todo sentido de esperanza. Conceder es
perdernos por completo e implicitamente acordar con todo lo que se
ha dicho sobre nosotros. Resistir es recluirse a los margenes, recuperar
«lo que éramos» y rehacernos. El pasado, nuestras historias locales y
globales, el presente, nuestras comunidades y culturas, nuestras lenguas
y précticas sociales, todos ellos pueden ser espacios de marginalizacion,
pero se han convertido también en espacios de resistencia y esperanza.

Es desde dentro de dichos espacios que un niimero cada vez mayor
de académicos e investigadores indigenas ha comenzado a enfrentar los
problemas sociales dentro del marco mayor de ta autodeterminacién, la
descolonizaciony lajusticia social. Esta creciente comunidad internacional
de académicos e investigadores indigenas discute de un modo mas
amplio sobre investigacién indigena, protocolos de investigacién y
metodologias indigenas. Sus miembros muy claramente se sitiian
como investigadores indigenas, formados académicamente siguiendo
perspectivas investigativas que provienen del andlisis critico y, amenudo,
de perspectivas feministas sobre investigacién, enraizados politicamente
en contextos, historias, luchas e ideales especificamente indigenas.
Muchas comunidades y organizaciones indigenas han desarrollado
politicas sobre investigacion y discuten problemas que se relacionan con

4  Paraunresumen de estos temas, ver Burger, |, (1987), Report from the Frontier: the State
of the World's Indigenous Peoples, Zed Books, Londres.
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el control sobre las actividades investigativas y los conocimientos que
la investigacion genera, y han redactado pautas éticas y documentos de
discusi6n. La segunda parte de este libro estd dedicada a tratar algunos
de los problemas que actualmente son debatidos por las comunidades
indigenas, los cuales tienen que ver con nuestras propias prioridades
.y problemas. Estas prioridades a menudo exigen un entendimiento de
los modos en que se deben plantear y buscar las respuestas a nuestras
propias inquietudes, dentro de un contexto en el que la resistencia a
nuevas formaciones coloniales tiene que ser armada y enunciada. En
otras palabras, la investigacién no es un ejercicio académico inocente
0 remoto, sino una actividad en la que hay algo en juego y que se da en
medio de un conjunto de condiciones politicas y sociales.
Si en un sentido este libro es simplemente otra contribucién mas
a los modos mediante los cuales el investigador social entiende sus
metodologias y aproximaciones de investigacion —y en este caso particular,
con personas y comunidades que evaliian con sobrado desdén el trabajo
investigativo—, pues, no ha sido escrito con esa intencién. Mds bien se
dirige de modo particular a aquellos investigadores que trabajan con,
junto a, o para comunidades que han elegido identificarse a s{ mismas
como indigenas. Un nimero cada vez mayor de estos investigadores
se autodefine como indigena, aunque su preparacion académica haya
tenido lugar fundamentalmente dentro de ia academia occidental y
siguiendo metodologias disciplinarias especificas. Muchos investigadores
indigenas han luchado individualmente para hacerse cargo de las
aparentes disociaciones que existen entre, por un lado, las exigencias de
la investigacion, y por el otro las realidades con las que se enfrentan en
su propia comunidad indigena o en otras, con las que han compartido
una relacién de toda una vida. Hay un sinndmero de aspectos éticos,
culturales, politicos y personales que pueden ser particularmente
dificiles para los investigadores indigenas, los cuales en su propia
comunidad trabajan parcialmente desde dentro, y son a menudo
empleados precisamente con ese propdésito, y en parte son también
ajenos, debido a su educacion occidental, o porque trabajan atravesando
las fronteras entre clanes, tribus, diferencias hnguisucas. de edad y de
género. Al mismo tiempo operan desde dentro de sus propios proyectos
de investigacién o los de sus instituciones, siguiendo paradigmas o
modelos especificos de investigacion y son simultineamente vistos
COmo sujetos extrafios, puesto que con frecuencia son marginados al
ser percibidos como representantes, ya sea de un grupo minoritario,
o de un grupo con intereses rivales. Patricia Hill Collins describe esta
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posicién investigativa como «el extrafio propio»®. A veces cuando se esta
en la comunidad («en el campo») o cuando uno participa en reuniones
de comités de investigacién, es comin sentir que nuestra investigacién
se ubica afuera mirando hacia adentro y adentro mirando hacia afuera
y al revés. [La mayoria de las veces creo que la posicién del investigador
indigena no es ni tan simple como puede parecer ni tan compleja como
creemos que es! Si tuviera que elegir un solo mensaje para entregarlo
a mis estudiantes y a los investigadores que he formado, les diria que
la investigacion indigena es una actividad cargada de humildad, sin
pretension alguna de superioridad respecto del otro.

Las comunidades y las instituciones gue emplean a los investigadores
indigenas esperan que estos demuestren algtlin grado de andlisis histérico
y critico respecto al rol que cumple la investigacién en el mundo indigena.
Por lo general este andlisis se adquiere de manera orgénica o fuera de
la academia. A pesar de la amplia literatura existente sobre la vida y
costumbres indigenas, hay muy pocos textos criticos sobre metodologias
de investigacion que mencionen la palabra indigena o sus sinénimos mas
locales. El trabajo critico de académicas feministas, de tedricos criticos, o
de académicos negros y africanos-americanos ha proporcionado medios
para hablar de los conocimientos y sobre sus construcciones sociales,
como también sobre metodologias y politicas de investigacion. Pero las
palabras que se aplican a los investigadores indigenas se han insertado
en los textos y luego han sido leidas desde nuestro propio mundo usando
nuestra propia cosmovision (world in/sight). Espero que lo que aqui se
presenta provea un espacio para un didlogo sostenido dentro de-un marco
que privilegie la presencia indigena, en el que se usen «las palabras» (tales
como colonialismo, descolonizacion, autodetprmmamén) y en el que
se reconozca la continuidad de nuestra existencia.. Por lo mismo, no se
ha escrito como un texto técnico sobre la investigacion para individuos
que usan el lenguaje de la investigacién, sino mds bien como un libro
que sitiia a la investigacién en un contexto histérico, politico y cultural
mads extenso, para luego examinar su naturaleza critica dentro de dichas
dinamicas.

El término «indigena» es problemdtico, pues parece agrupar a
poblaciones muy distihtas, y cuyas experiencias bajo el imperialismo han
sido significativamente diferentes. Otros términos colectivos también en

s  Collins, Patricia Hill (1991), «Learning from the Outslder Within: the Sociological
Significance of Black Feminist Thoughts, en Beyond Methodology: Feminist Research as
Lived Research, eds M. M. Fonow y |. A. Cook, Indiana University Press, Bloomington.
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uso sop «pueblos originarios» o «pueblos nativos», «naciones originarias» o
«gente de la tierra», «aborigenes» o «pueblos del Cuarto Mundo»®. Algunos
pueblos prefieren el calificativo que nos conecta con la Madre Tierra
y con relaciones de significacién profundamente espirituales. Aunque
no se trata de negar las poderosas visiones de mundo subyacentes en
todes estos términos, en el contexto de mis propios marcos culturales,
como en otros, no son los términos que seran usados en esta instancia.
Un fendmeno reciente que ayuda a explicar en parte esta posicion es la
fascinacion occidental por el New Age y su énfasis en los significados
espirituales, lo cual vuelve accesibles nuestros sistemas de creencias,
una vez més, para ser socavados y explotados. En algunos casos, como
en Australia y Norteamérica, la palabra indigena representa una manera
para incluit a diversas comunidades, grupos lingiiisticos y naciones, cada
una con su propia identificacién dentro de un solo grupo mayor. En otros
contextos, como en Nueva Zelandia, los términos «maori» o tangata
whenua son usados con mayor frecuencia que el término «indigena»,
al tiempo que se usan también términos de grupos de distinto origen
tribal para distinguirlos entre si. Aunque la palabra «maori» es indigena,
ha sido identificada como una etiqueta que describe las relaciones
colcniales entre «maori» y «pakeha» —la poblacién colona no indigena-.
Sin embargo, antes de toda colonizacién existian términos que muchas
de las comunidades indigenas del mundo usan hasta hoy para referirse a
si mismas. Otras comunidades se han hecho conocidas mediante otros
vocablos, nombres que inicialmente fueron quizas insultos usados por el
colonizador, pero que luego se politizaron como significantes poderosos
para la formacién de una identidad contestataria, como sucede, por
ejemplo, con el uso del término «Australia negra» por los activistas
aborigenes. Dentro de estas categorias para describir o etiquetar existen
otros términos que describen distintos niveles de relacion y de significado,
dentro y entre distintos grupos. Algunos de ellos hacen referencia a los
sistemnas de clasificacién usados en el contexto colonial local, y otros
describen una relacién anterior con grupos cuyos territorios ahora se
reparten por distintos estados.

El término «pueblos indigenas» es relativamente nuevo. Emergio en
la década de los setenta, principalmente de las luchas del Movimiento
Indo-Americano (AIM) y de la Hermandad Indigena Canadiense

Justice. A Report for the Independent Commission on International Humanitarian Affairs,
Zed Books, Londres.
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{(Canadian Indian Brotherhood). Es un término que internacionaliza
las experiencias, los problemas y las luchas de algunos de los pueblos
colonizados del mundo’. La «s» final en «pueblos» (indigenas) ha sido
un punto arduamente discutido por activistas indigenas en el marco del
derecho de los pueblos a la autodeterminacién. Se usa también como una
forma de reconocer que existen diferencias reales entre distintos pueblos
indigenas®. Este término ha hecho posible expresar de modo estratégico las
voces de los pueblos colonizados en la arena internacional; ha funcionado
asimismo como una plataforma sobre la cual se retinen comunidades
y pueblos, trascendiendo sus propios contextos y experiencias bajo la
colonizacién, con el fin de aprender, compartir, planificar, organizarse y
luchar colectivamente por la autodeterminacion en escenarios globales y
locales. De este modo los pueblos indigenas del mundo se hacen parte de
unared de pueblos, comparten sus experiencias de pueblos subyugados
ala colonizacion de sus tierras, de sus culturas, y supeditados también a
la negacion de su propia soberania de parte de una sociedad colonizadora
que ka llegado a dominar y determinar la forma y calidad de sus vidas,
incluso después de haberse retirado formalmente. Tal y como ha sido
expresado por Wilmer, «los pueblos indigenas representan la empresa
inconclusa de la descolonizacién»®.

Lapalabra «indigena» se utiliza también de modos muy distintos a los
ya descritos, los que no obstante son también significados legitimos de
la palabra misma. Por ejemplo, se usa para describir o dar cuenta de la
singularidad de la tradicion colonial, sea esta literaria y/o feminista. Ha
sido también politicamente cooptada por descendientes de colonos que
reclaman una identidad «indigena» por su ocupacién y establecimiento
en tierras indigenas en el curso de varias generaciones, o simplemente
por haber nacido en dicho lugar. Sin embargo, fiendenano presentarse
en los foros de pueblos indigenas, ni establecen alianzas para apoyar
demandas dé autodeterminacion para aquellos pueblos cuyos ancestros
alguna vez ocuparon la tierra que ellos xamansaron» y en la cual luego
se asentaron. Tampoco luchan activamente como sociedad por la
supervivencia de las lenguas, los saberes y las culturas indigenas. Su
hogar lingiiistico y cultural estd en alguna otra parte, sus lealtades

7 Parala historia de estos grupos, ver ibid. y Wilmer, F. (1993), The Indigenous Voice in
' World Politics, Sage, California.

8 Burger, |. (1990), The Gaia Atlas of First Peoples, Gaia Books, Londres.
9 Wilmer, The Indigenous Voice, pig. 5.




culturales yacen en otro lugar. Su poder, sus privilegios, toda su historia
estd investida de su legado de colonizadores. )
Parte del proyecto de este libro es «investigar hacia atras o
contestatariamente» (researching back), en la misma tradicion de
«escribir de vuelta» (writing back) o «hablar de vuelta» (talking back),
que caracteriza a gran parte de la literatura postcolonial o anticolonial*.
Este proyecto ha exigido un «conocer como el colonizador conoce» y
una recuperacién de lo que somos, un andlisis del colonialismo, y una
lucha por la autodeterminacién. La investigacion es uno de los vehiculos
mediante los cuales se regulan y tienep efecto los c6digos subyacentes del
imperialismo y el colonialismo. Ello ocurre a través de los reglamentos

formales de cada disciplina académica y paradigma cientifico, como .

a través de las instituciones que las albergan (incluido el Estado). Se
lleva a cabo mediante la plétora de representaciones y construcciones
sobre el Otro realizadas en los trabajos académicos y «populares», y en
los principios que asisten para seleccionar y recontextualizar dichas
construcciones en espacios tales como los medios de comunicacién,
las historias oficiales y el curriculo escolar. Ashis Nandy plantea que
las estructuras del colonialismo llevan consigo reglamentos mediante
los cuales los encuentros coloniales ocurren y son «administrados»™.
Los distintos modos en que estos encuentros OCurren y se manejan
dan cuenta de las diversas formas en que se materializan las reglas
y codigos subyacentes que modelan, en un sentido amplio, lo que es
posible de lo que nolo es. En sentido estricto, la investigacion ha sido el
encuentro entre Occidente y el Otro. Se sabe mucho més de uno de los
lados de dicho encuentro que del otro. En la medida de lo posible este
libro informa sobre los puntos de vista y las formas en que se articulan
las perspectivas de «los otros lados». La primera parte explora topicos
que se relacionan con los temas del imperialismo, la investigacion y
el conocimiento. En un nivel pueden leerse como narrativas acerca
de la historia de la investigacién y los pueblos indigenas, pero tienen

10 No estoy segura de quién originé el concepto, pero varios escritores y textos han
empleado este término en sus titulos y escritura. Salman Rushdie escribié que el
«Imperio responde al centrow. Las escritoras africano-americanas han usado sutema de
«hablar contestatariamente» o «back chat» de una forma semejante a lo que expresan
las mujeres maori cuando hablan de «responder contestatariamente». También fue
importante un texto critico en Inglaterra escrito por el Centro de Estudios Culturales
Contempordneos de la Universidad de Birmingham (1982): The Empire Strikes Back:
Race and Racism in 1970s Britain, Hutchinson, Londres,

11 Nandy, A. (1989), The Intimate Enemy: Loss and Recovery of Self under Colonialism, Oxford
University Press, Dethi.
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mucho mds sentido si se leen como una serie de ensayos entrelazados
y Superpuestos en torno a un tema comdun.

Uno de los problemas examinados tiene relacién con las maneras en
que la investigacién se institucionalizé en las colonias, no solo a través
de las disciplinas académicas, sino también a través de sociedades
cientificas y de eruditos, como también de redes académicas. El trasplante
de instituciones de investigacién desde los centros imperiales de Europa,
incluidas las universidades, permiti6 que los intereses cientificos locales
se organizaran y arraigaran en el sistema colonial. Muchos de los primeros
investigadores locales no fueron formalmente «entrenados», pues eran
investigadores aficionados y aventureros. La importancia de los cuentos
de viajeros y de las aventuras de aventureros radica en que servian
para representar al Otro en la audiencia general que estaba en Europa,
representaciones que luego iban a asentarse en el &mbito del imaginario
cultural. Imégenes como el jefe «canibal», el indio «rojo», el médico
«brujox, o la cabeza «tatuada y encogida» en historias que hablaban
de salvajismo y primitivismo, generaron un renovado interés, y por lo
mismo mayores oportunidades para representar, nuevamente, al Otro.

Las historias de viajeros generalmente contenian las experiencias y
observaciones de hombres blancos, cuya interacciéon con «sociedades»
o «pueblos indigenas» se construyd a partir las perspectivas que ellos
mismos tenian sobre género y sexualidad. Por ejemplo, las observaciones
sobre las mujeres indigenas eran un eco del rol de la mujer en las
sociedades europeas, basadas en nociones occidentales de cultura,
religion, raza y clase. Los tratados y el comercio debian ser negociados
con los hombres indigenas, por lo tanto las mujeres indigenas fueron
excluidas de tales encuentros formales. Como hapuntualizado Memmi
en el capitulo «Retrato mitico del colonizado, el uso de terminologia
zoologica para describir a gente primitiva fue una de las formas para
deshumanizarlas®. Estas imégenes se volvieron pricticamente permanentes,
arraigindose de modo profundo en el modo en que se hacia mencién de
la mujer indigena. Lee Maracle, una mujer perteneciente a las Naciones
Originarias Canadienses, se pregunta: «;Cuin a menudo leemos en los
peri6dicos sobre la muerte o el asesinato de un hombre nativo y, en el
mismo peri6dico, acerca de la victimizacién de una mujer nativa, como
si fuéramos una especie de vida animal subhumana?» Siguiendo una
l6gica similar, en inglés se adjetiva «Una yegua hembra (female horse],

12 Memmi, A. (1965), The Colonizer and the Colonized, expanded edition (1991), Beacon
Press, Boston, pdgs. 79-89.
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una mujer nativa [female native], sin embargo, todas las otras personas
son llamadas un hombre o una mujer»". Del otro lado del Pacifico, Patricia
Johnston y Leonie Pihama, ambas escritoras maori, citan la descripcién
que Joseph Banks hace de jovenes maori, las cuales eran «tan asustadizas
como potrancas indomadas»*. De igual modo, las mujeres aborigenes
en Australia relatan historias de como fueron cazadas, violadas y luego
asesinadas como animales.

Log relatos de viajeros tuvieron gran alcance. Se diseminaron a través
de la prensa popular, desde el ptlpito, y en folletos de viajes preparados
para los inmigrantes, y a través de discursos orales. Estos apelaban al
voyeur, al soldado, al romédntico, al misionero, al cruzado, al aventurero,
al emprendedor, al funcionario ptiblico del imperio, y al académico de
la Ilustracidon. Estos relatos también apelaban a los desmoralizados, a
les pobres, ya todos aquellos cuyas vidas no tenian posibilidades en sus
propias sociedades imperiales, y que optaron por migrar como colonos.
Otros, también privados de poder, fueron embarcados hacia las colonias
para que estas se convirtieran en su tiltima prisiéon. Al final, todos
fueron herederos del imperialismo y habian aprendido perfectamente
los discugsos de raza, de género, las reglas del poder, la politica del
colonialismo. Ellos se convirtieron en los colonizadores.

La segunda parte del libro examina distintos acercamientos y
metodologias que han sido desarrollados con el fin de asegurar que la
investigacion que se realiza con los pueblos indigenas pueda llevarse
a cabo de un modo mds respetuoso, ético, comprensivo y (itil. Los
capitulos de la segunda parte no deben ser leidos como un manual de
«como hacer», sino mas bien como una serie de relatos y pautas que
dan cuenta de una amplia gama de problematicas relacionadas con
la investigacién. El feminismo y la aplicacién de acercamientos més
criticos han ejercido una gran influencia en las ciencias sociales. En la
academia y en ciertas disciplinas se han abierto importantes espacios
para hablar de manera mas creativa sobre la investigacion con grupos y
comunidades particulares: las mujeres, los oprimidos econémicos, las
minorias étnicas y los pueblos indigenas. Estas discusiones han sido
informadas tantoe por la politica de grupos fuera de la academia, como a
través de la vinculacién con los problemas que surgen en la investigaciéon
con personas reales, vivientes, que respiran y piensan. Comunidades y

13 Maracle, L (1996), | Am Woman: a Native Perspective on Sociology and Feminism, Press
Gang Publishers, Vancouver, pig. 21.

14 Johnston, P.y L. Pihama, (1994), «The Marginalisation of Maori Womens, en Hecate,
Vol, 20, No. 2, pags. 83-97.
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activistas indigenas han desafiado abiertamente a las comunidades de
investigadores respecto a puntos tales cdmo précticas y actitudes racistas,
predisposiciones etnocéntricas y pricticas investigativas explotadoras, las
cuales sirven como grito de alarma para advertir que las investigaciones
con comunidades indigenas no pueden continuar realizindose como
si los puntos de vista de estas comunidades no contaran, o como si sus
vidas no importaran.

En los contextos indigenas actuales existen graves problemas que se
siguen discutiendo arduamente. Estos se resumen de modo claro en
las preguntas vitales que, de variadas formas, con frecuencia hacen las
comunidades y los activistas indigenas: ;De quién es esta investigacion?
(A quién le pertenece? ;A qué intereses sirve? ;Quién se beneficiara de
ella? ;Quién ha disefiado las preguntas y establecido su alcance? ;Quién
llevara a cabo dicha investigacion? ;Quién estd encargado de redactarla?
¢COomo van a ser difundidos sus resultados?™ Si bien es cierto que hay
muchos investigadores que pueden responder a tales interrogantes con
integridad, son muchos mds los que no estin en condiciones de hacerlo, o
que responden con un cierto cinismo, como si fuera simplemente un test
sobre lo politicamente correcto. Lo que puede sorprender a mucha gente
esque lo que pareciera ser «lo correcton, la respuesta esperada, pueda atin
asi ser evaluada como incorrecta. Estas preguntas son simplemente parte
de una serie mayor de juicios en torno a los criterios, y sobre los cuales
los investigadores nunca pueden estar lo suficientemente preparados,
como por ejemplo: jEs claro su espiritu? ;Tiene el investigador un buen
corazén? ;Qué otro bagaje cultural acarrean? ;Son titiles para nosotros
estos investigadores? ;Pueden realmente hacer algo?

Los problemas que enfrentan los investigado /res indigenas que buscan
trabajar en contextos indigenas estin enmarcados de otro modo. Si ellos
pertenecen a la comunidad (insiders) son juzgados frecuentemente
con los criterios de la comunidad —su origen familiar, estatus, politica,
edad, género, religion—, como asimismo de acuerdo a la percepcién
que se tenga de sus habilidades técnicas. Lo que resulta frustrante para
algunos investigadores indigenas es que, incluso cuando sus propias
comunidades tienen acceso a un investigador indigena, aun asi optan
por uno no indigena por sobre el que lo es. Hay varias razones que
exphcan esto: algunas se relacionan con una percepcién muy enraizada
de que los mvesugadores indigenas nunca van a ser suficientemente

15 Ver, porejemplo,Smlth L.T. (1985), «Te Rapunga | Te Ao Maoris, en Issues of Research and
Maori, eds. G. H. Smith y M. K. Hohepa, Research Unit for Maori Education, Education
Department, University of Auckland,
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competentes, o que los investigadores indigenas podrian divulgar aspectos
confidenciales dentro de su propia comunidad, 0 que el investigador
pudiera tener una agenda escondida. Por razones muy legmmas puede
que el investigador indigena no sea la mejor persona para llevar a cabo
la investigacion, o puede ser rechazado porque no goza de suficiente
credibilidad. El punto central es que los investigadores indigenas, al estar
dentro, operan circunscritos a un niimero de dindmicas especificas, y se
requiere de la necesaria sensibilidad, destreza, madurez, experiencia y
sabiduria para sortear dichos obstaculos. Los profesores y supervisores
no indigenas estdn, la mayoria de las veces, mal preparados para ayudar
alosinvestigadores indigenas en estas dreas, y hay tan pocos profesores
indigenas que muchos estudiantes aprenden simplemente en base a
«ensayo y error». A menudo sufren y fracasan en el intento. Lo he oido
expresado por los investigadores indigenas como una experiencia en la
que a menudo resultan «mal parados» o «quemados». La segunda parte
del libro provee algunos acercamientos a estos problemas.

Al escribir un libro centrado en la investigacién, he integrado una
serie de experiencias y reflexiones tanto sobre asuntos indigenas como
sobre la investigacion. Mi familiaridad con los museos se remonta a mi
ninez, por haber ayudado a mi padre —un antropologo maori- a realizar
su propia investigacion en la trastienda del Museo de los Caidos de
Auckland (Auckland War Memorial Museum) y otros museos en los
Estados Unidos. No puedo recordar con detalle en qué consistia mi
ayuda, porque muchos de mis recuerdos mds presentes son de cuando
jugaba a las escondidas entre las estanterias de los pasillos. Lo que si
recuerdo de modo muy nitido, sin embargo, es el ritual de limpiarnos
rociandonos agua, algo sobre lo cual era muy insistente mi madre cada vez
que volviamos a casa. A mi abuela no le entusiasmaba para nada el que
yo estuviera en un museo. Yo tenia conciencia de que a muchas personas
maori les asustaba lo que pudiera estar guardado en dichas estanterias,

todos esos huesos y qué posibles ancestros habian sido aprisionados

en esas cajas. Afios mds tarde, mi primer trabajo remunerado fue como
asistente en el Museo Peabody en Salem, Massachusetts. Cuando era
necesario, ayudaba a mi padre a fotografiar delicados tallados de azuelas
marquesas que la compania naviera East India Company habia traido
de vuelta desde el Pacifico hasta Salem. Situada en el subterrineo del
museo, hice el trabajo pqr el que me pagaban, que consistia en escribir a
madquina rétulos para consignarlos en el diario de a bordo de los barcos
que habian zarpado desde Nueva Inglaterra durante la Revolucién
independentista de Estados Unidos. Lo que era particularmente irénico

era que alli estaba yo, una joven maori de 16 anos, en el subterraneo de
un museo en Salem, Massachusetts, trabajando con materias que se
relacionaban con la Revolucién Americana. jSin embargo nada de eso
me resultaba nuevo! Ya habia sido alimentada con la historia de Gran
Bretana, de Europa y de Estados Unidos.

Al fin de cuentas, de alguna manera creci-en un mundo en el cual la
ciencia y nuestras propias creencias y practicas indigenas coexistian.
No me hice antropéloga, y aunque muchos escritores indigenas le
conferirian a la antropologia la representacion de todo aquello que es
verdaderamente pernicioso sobre la investigacion, no es mi intencién
identificar una disciplina en particular como representante de lo que
la investigacion ha hecho con los pueblos indigenas. Lo que argumento
es que en sus fundamentos las disciplinas occidentales estan tan
relacionadas entre si como lo estdn con el imperialismo. Algunas, como
la antropologia, hicieron del estudio de nosotros «su» ciencia, otras
fueron usadas en las practicas del imperialismo de una manera menos
directa, pero de modos mucho mas devastadores. Mi propia formacién
académica es en educacién; en mi campo de estudio hay una historia
muy rica de investigacién que busca legitimar percepciones acerca de los
pueblos indigenas, las que se caracterizan por su caracter antagonista y
deshumanizador. Las discusiones en torno al concep}o de inteligencia,
sobre la disciplina de trabajo, o acerca de factores que contribuyen
al logro académico, dependen en gran medida de las nociones que
se tienen sobre el Otro. La organizacién del conocimiento escolar, el
curriculo velado y la representacion de la diferencia en los textos y en
las pricticas escolares, todos ellos contienen discursos que acarrean
serias implicaciones para los estudiantes indigenas. asi como también
para otros grupos étnicos minoritarios.

Mi propia carrera de investigacidn se inicio en el campo de la salud,
trabajando junto a un equipo que incluia médicos dedicados a desérdenes
respiratorios, pediatras, epidemidlogos y psicélogos, los glie intentaban
comprender como las familias resolvian los problemas de asma de los
nifos pequenos. Como coordinadora de ese proyecto, tuve que aprender
rdpidamente como participar en discusiones que incluian una amplia
gama de temas, asi como adentrarme en algunos sistemas burocraticos
muy complicados, tales como pabellones hospitalarios y clinicas de
emergencia, y como hablar sobre investigacion frente a una audiencia
muy variada, desde médicos a familias con un manejo limitado del inglés.
Disfrutaba del desafio de tener que pensar acerca del significado de las
cosas, de por qué pasan cosas, y sobre las distintas formas en que el



mundo puede ser entendido. También disfrutaba mucho de entrevistar
a la gente, y mas a(in, analizar las respuestas que me daban. Aunque
me gustaba el trabajo préctico al nivel en el que yo estaba haciéndolo,
me di cuenta de que la tarea mas satisfactoria era la que me requeria
tratar de «despejar» un problema, «trabajar con» los datos para luego
relacionarlos con mis propias lecturas. Sin embargo, en muchas ocasiones
me di cuenta de que los problemas particulares que yo enfrentaba como
investigadora indigena, trabajando con participantes indigenas, nunca
eran tratados en la literatura, ni en mi propio entrenamiento, ni por los
investigadores con quienes yo trabajaba. Mds tarde me involucré en otros
proyectos sobre educacién, evaluacién, investigacion tribal y proyectos
comunitarios. Comencé a ensenarles a otros acerca de la investigacion,
y desde entonces he estado dirigiendo proyectos de investigacion
mayores, para entrenar a investigadores indigenas y no indigenas. He
hablado sobre investigacién con las Naciones Originarias de Canada,
con investigadores hawaianos y con otros de las islas del Pacifico, con
grupos de aborigenes de Australia, y también con grupos maori que se
han vuelto comunidades de investigacidn activas. Superviso a estudiantes
indigenas en sus proyectos de investigacion, participo en grupos de
investigacion, y lidero algunos de mis propios proyectos.

Al posicionarme a m{ misma como una investigadora indigena, reclamo
una genealogia, como también un conjunto de experiencias geneologicas,
culturales y politicas. Mi whakapapa o linea de descendencia viene de mi
madre y mi padre. Por medio de ellos yo pertenezco a dos grupos tribales
de importancia, y tengo vinculos cercanos con otros grupos®. En mi
caso particular, estos lazos fueron alimentados por todas mis relaciones
familiares cuando nifia, pero sobre todo por mi abuela materna. Es a
través de ella que se arraigd mi sentimiento de pertenencia a un lugar.
Eso fue particularmente importante, pues mis dos padres trabajaban lejos
de sus respectivos territorios tribales. Mi abuela insistia con frecuencia
en que yo me quedara con ella, lo cual mis padres aprobaban, aunque
ella en realidad no les dejaba alternativa. Cuando tenia que regresar
donde mis padres, jmi abuela me daba paquetes de comida en caso de
que mis padres no me alimentaran lo suficientemente bien! Aunque
ella hizo que crecieran en mi relaciones espirituales con la tierra, con
nuestra montafia y rio tribal, también hizo que se desarrollara en miun

16 Eltérmino «tribal» es problematice en el contexto indigena, pero se usa con frecuencia
en Nueva Zelandia para referirse a los grandes grupos politicos maorique se agrupan
por lazos familiares, Nosotros preferimos usar nuestro propio término aiwis,
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sentimiento enorme de arraigo fisico, un sentido de la realidad, y un
sentido del humor sobre nosotros mismos. Son quizas estas cualidades
las que me hacen escéptica o cautelosa de aquellos discursos misticos,
sentimentales, que son empleados a veces por personas indigenas para
describir nuestra relacién con la tierra y el universo. Creo que nuestra
supervivencia en tanto pueblo ha sido posible por el conocimiento que
tenemos de nuestros contextos, de nuestro ambiente, y no por algtin
acto de acriva beneficencia de parte de nuestra Madre Tierra. Tuvimos
que saber para sobrevivir; tuvimos que descubrir maneras para conocer;
tuvimos que predecir, aprender y reflexionar; tuvimos que preservar
y proteger; tuvimos que defender y atacar; tuvimos que ser moviles, y
tener sistemas sociales que nos permitieran hacer todas estas cosas.
Aln tenemos que hacerlas.

Desde un punto de vista politico, mis «lineas de disidencia» vienen
de mi linaje de descendencia tribal”, pero también de las experiencias
provenientes de la escuela y de mi experiencia urbana, Una de mis tribus,
Ngati Awa, es parte de lo que se conoce como el raupatu. El raupatu
describe a aquellas tribus cuyos territorios fueron invadidos y confiscados
por el gobierno neozelandés en el siglo XIX. Las demandas que se han
presentado por el raupatu constituyen la base de nuestros reclamos
frente al Tribunal de Waitangi. Este particular punto de disidencia es
parte de un legado que es compartido por muchos otros grupos indigenas.
Mis otras lineas de disidencia tomaron forma siguiendo el activismo
maori urbano, el cual tuvo lugar en Nueva Zelandia a fines de los afios
sesénta e inicios de los setenta. Yo perteneci a un grupo particular, Nga
Tamatoa, 0 «Los jévenes guerreros», y en alguna oportunidad fui su
secretaria. Teniamos varias metas, aunque las dos mas importantes eran
el reconocimiento del Tratado de Waitangi y la ensefianza obligatoria
de nuestra lengua en las escuelas. Establecimos un niimero de alianzas
diversas con otros grupos radicales, y algunos de los miembros pertenecian
simultineamente a dos o tres grupos. Uno de mis papeles era educar
a jovenes maori acerca de nuestras metas, lo cual me obligé a asistir a
las asambleas de algunas escuelas y a otros espacios en que se reunfan
los jévenes. Desde esos inicios me hice profesora de escuela primaria
o elemental, luego consejera de escuela secundaria, investigadora en
materias de salud, y mas tarde profesora universitaria. Mientras se iba
desarrollando mi carrera profesional, ayudé en sus inicios al desarrollo

17 Nota de la traductora: En inglés: lines of dissent (lineas de disidencia) es un juego de

palabras con lines of descent (linaje de descendencia).



de Te Kohanga Reo, los nidos de lengua maori, y formé parte del grupo
que inaugurd un movimiento de escuelas primarias maori alternativas,
conocido como Kura Kaupapa Maori. Por lo tanto escribo desde la posicion
de una mujer indigena maori de Nueva Zelandia. Al igual que los pueblos
indigenas en Australia, Canad4, Estados Unidos y Europa occidental,
escribo desde el contexto del Primer Mundo, un mundo que en Informe
desde la Frontera, ha sido descrito por Julian Burger simplemente como
rico™. A pesar de los serios problemas que sitiian a pueblos indigenas
del Primer Mundo en condiciones sociales del Tercer Mundo, desde un
punto de vista comparativo, todavia ocupamos un lugar de privilegio
en el mundo de los pueblos indigenas. Eso no significa que los pueblos
indigenas del Primer Mundo tengan ideas mejores o sepan algo maés. Puede
implicar que cosas tales como el acceso a la comida y el agua puedan ser
dadas por sentado, o que las politicas en torno a la comida y el aguaen el
Primer Mundo puedan ejecutarse de maneras profundamente distintas
de las que son posibles en los paises en desarrollo.

Una de las muchas criticas que se le imponen a los intelectuales o
activistas indigenas es que nuestra educacién occidental nos impide
escribir o hablar desde una posicién «real» y auténticamente indigena.
Por supuesto que aquellos que hablan desde una perspectiva gnés
«tradicionalmente» indigena son criticados porque nadie los entiende
(«jHable como los cristianos, por favor!»). Cuando nuestra charla no es
reducida a algtin discurso «nativista», objetado por los colegas académicos,
dado su caracter ingenuo, contradictorio e ilégico, es refutada por
considerarse una invencion modernista de lo primitivo. Estas criticas
provienen tanto de las comunidades indigenas, como de las comunidades
no indigenas, lo que ubica a los intelectuales indigenas en una posicién
insostenible, por la relacién con nuestras propias comunidades y
por estar en el seno de la academia occidental al mismo tiempo. Este
fenémeno tampoco es nuevo, pues Frantz Fanon, por ejemplo, ya habia
reparado en él. Escritores recientes ubican las discusiones sobre los
intelectuales en el marco de los debates sobre lo post-colonial”, Muchos
intelectuales indigenas se resisten activamente a participar en cualquier
discusion enmarcada en los discursos sobre postcolonialidad, pues el
postcolonialismo es percibido como una invencién muy conveniente
de los intelectuales occidentales, la cual no hace sino reinscribir su
poder para definir el mundo. Cada intelectual indigena que de hecho

18 Burger, Report From the Frontier, pigs. 177-208.

19 Ver por ejemplo los ensayos de Spivak, Gayatri (1990), The Post-Colonial Critic, ed. S.
Harasym, Routledge, Nueva York.

tiene éxito en la academia -y nos referimos a un niimero relativamente
bajo- se enfrenta a toda una gama de problemas que se relacionan con
las maneras en que debe relacionarse con el mundo, dentro y fuera de
sus propias comunidades, dentro y fuera de la academia, y entre todos
estos diferentes mundos.

Eltipo de lenguaje que se utiliza y la cita de ciertos textos dan cuenta
clara de la tradicion teérica en la cual se sitia un escritor. En este libro
yo echo mano a un grupo selecto de ideas, corrientes intelectuales y
bibliografias, las cuales pueden o no atribuirse a la tradicién occidental
o a las tradiciones indigenas. Lo menciono pues, como muchos otros
escritores, tengo que aclarar que «nosotros», los pueblos indigenas,
gente de «color», el Otro, 0 como quiera que se nos nombre, tenemos
una presencia en la imaginacion occidental, en su fibra y tejido, én su
sentido de s mismo, en su lenguaje, en su silencio y sombras, sus bordes
y encrucijadas. La seleccion de ideas proviene de una preferencia pory
esta basada en formas particulares de anélisis, las cuales probablemente
ya son evidentes. Como muchos estudiantes maori de pregrado que
fueron a la universidad en la década de los setenta, lei algunos textos
para completar mis estudios, y otro grupo de textos alternativos para
mantener cierta cordura, para mantenerme conectada con el resto de
mi vida y, mds importante ain, con el fin de entender lo que estaba
pasando a mi alrededor. La mayoria de esas lecturas, que fueron una
alternativa a las de mis cursos, estdn hoy en dia en antologias bajo el
nombre de Estudios Culturales.

Sin embargo, ademads de esas lecturas estin las historias, los valores,
las pricticas y los saberes, los que contintian influyendo en las pedagogias
indigenas. En reuniones internacionales o redes de pdeblos indigenas, la
competencia en la propia tradicién oral [oracy], el debate, el desempefio
oral u oratorio, el silencio estructurado y otras convenciones que modelan
las tradiciones orales contintian siendo algunas de las principales formas
para generar confianza, compartir informacién, estrategias, consejos,
contactos e ideas. En la lengua maori se usa la expresion Kanohi kitea,
o «la cara visible», mediante la cual se transmite el sentido de que
ser visto por la gente —mostrar tu rostro, asistir a un evento cultural
importante-ayuda a consolidar tu pertenencia dentro de una comunidad
de modo sostenido. Es parte de cémo la credibilidad de uno debe ser
continuamente desarrollada y mantenida®. En las comynidades de
las Naciones Originarias y de los Pueblos Nativos hay protocolos para

20 Bishop, R.y T.Glynn (1992), «He Kanohi Kitea: Conducting and Evalua{lng Educational
Researchw, en New Zealand Journal of Educational Studies, Vol, 27, No. 2, pigs, 125-35.




mostrar o aceptar respeto y responder de igual modo a dichas conductas
deferentes, las que también permiten desarrollar pertenencia, credibilidad
y reputacion. En Hawai , los kanaka Maoli —investigadores hawaianos
nativos—han hablado de las tias, los tios v los mayores cuyas opiniones
deben ser consultadas antes de llevar a cabo cualquier entrevista en una
comunidad. En Australia, los investigadores aborigenes aluden también
a los muchos niveles de acceso que deben ser negociados cuando los
investigadores andan en busca de informacién. Otros investigadores
indigenas hablan de las relaciones perdurables que se establecen, y
que van mas alla de las relaciones del investigador con las familias,
comunidades, organizaciones y redes involucradas.

Algunas metodologias consideran que los valores, las creencias, las
practicas y las costumbres de las comunidades son «obstaculos» para la
investigacién, o son costumbres exéticas con las cuales el investigador
debe estar familiarizado con el fin de llevar a cabo su trabajo sin correr
el riesgo de ofender. Las metodologias indigenas tienden a evaluar los
protocolos culturales, los valores y las conductas como parte integral
de la metodologia. Estos son «factores» en los cuales la investigacién
debe estar explicitamente montada, sobre los cuales se debe pensar
reflexivamente, cuyos aspectos deben ser abiertamente aclarados como
parte del disefio de la investigacién y sobre los cuales se debe discutir
en tanto parte de los resultados finales de un estudio, entre otras cosas,
para incluirlos en la devolucién que, en un lenguaje comprensible, se
entregue a la comunidad. Esto no evita que se escriba para publicar en
medios académicos, sino que simplemente es parte de un acercamiento
ético y respetuoso. Hay varias formas de diseminar los conocimientos
y de asegurarse de que llegue a la gente que contribuyé a gestarlo.
Dos formas fundamentales que no siempre son consideradas por
la investigacién cientifica se relacionan con «devolver informes» y
«compartir saberes» con la gente. Ambas consideraciones asumen un
principio de reciprocidad y retroalimentacién.

Devolver informes a la gente es una practica que no se agota en un
solo ejercicio, 0 una tarea que se clausura una vez que se completa el
informe escrito de la investigacion. Algunos de mis estudiantes han
dado a conocer su trabajo en ceremonias formales frente a familias o
consejos tribales; uno de ellos depositd su trabajo entre las coronas de
flores que acompafaban el féretro de un familiar fallecido. También
viajé junto a otra estudiante, quien regresé a la regién en donde realizé
sus entrevistas con el fin de darle copias a la misma gente que ella habia
entrevistado. La familia nos estaba esperando y nos dio la bienvenida

- 38 -

con una comida. Nos fuimos de alli con la certeza de que su trabajo seria
leido por toda la familia, y de que algin dia tendrd un lugar en la sala
de estar, junto a otros libros familiares de valor y dlbumes fotogrificos.
Ortros estudiantes indigenas han organizado un simposio sobre su
investigaciéon con escuelas indigenas en congresos internacionales,
o han presentado una ponencia ante un puiblico académico. Basados
directamente en sus propios proyectos de investigacion, algunos
han podido desarrollar estrategias e iniciativas comunitarias. Otros
han adoptado un enfoque més tedrico, y a partir de sus analisis han
proporcionado nuevas formas de evaluar ciertos asuntos que preocupan
a los pueblos indigenas.

Compartir saberes es también un compromiso de largo plazo. Para
los investigadores es mucho mds facil entregar informes, y para las
organizaciones lo es el distribuir folletos que comprometerse en un
proceso continuo para compartir saberes. Sin embargo, en el caso de
los investigadores indigenas, es lo que se espera de nosotros al vivir
movilizindonos entre varias de nuestras comunidades. El viejo refrin
colonial de que «saber es poder», se toma seriamente en las comunidades
indigenas, y muchos procesos han sido discutidos y promulgados con
el fin de suministrar maneras efectivas de compartir dichos saberes. En
lo que respecta, por ejemplo, a los problemas que genera el «Proyecto
de Diversidad del Genoma Humano», probablemente las comunidades
indigenas saben mds que la comunidad blanca dominante, lo mismo en
relacion al Acuerdo General sobre Aranceles y Comercio (GATT). Recuerdo
que cuando asisti al Congreso Mundial de los Pueblos Indigenas sobre
Educacion, en Woollongong, Nueva Gales del Sur, Australia, una mujer
aborigen me comentd, «|NosoLros estamos siempre e;perando queellos
(los australianos blancos) se pongan al dia! jTodavia no lo entienden!»
Empleo la expresién «compartir saberes», en lugar de «compartir
conocimientos», de modo deliberado, porque para mila responsabilidad
de los investigadores y académicog no es s6lo compartir informacién
superficial (conocimientos en folletos), sino que también compartir las
teorias y los andlisis que influyen en la estructura y representacién de

+ dichos saberes y conocimientos. Al asumir seriamente esta actitud, se

hace posible integrar a comunidades y personas —que probablemente han
recibido muy poca educaci6n formal-en el mundo exterior, un mundo que
incluye a personas que piensan igual que ellos, con quienes comparten
una lucha y suefios comunes y que canalizan sus preocupaciones de
maneras relativamente similares. Es arrogante asumir de antemano que
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la gente no se interesara, o que no va a entender temas profundos: El
desafio consiste siempre en desmitificar, en descolonizar.,

Al leer este libro usted podria perfectamente pensar que se trata de
una investigacion en contra de la investigacion. Existe sin lugar a dudas
una historia de la investigacion de los pueblos indigenas que continta
irritando a muchos estudiantes indigenas cada vez que se enfrentan con
ella. A veces la reaccion es tomar la decisién de rechazar cualquier tipo
de investigacién, pero luego van a las comunidades y por su formacién
educacional y sus habilidades, se les pide que realicen proyectos, estudios
de factibilidad, evaluaciones, o bien presentar informes, los que estan
basados en informacién, datos, registros de archivos y entrevistas dirigidas
a los ancianos. A ellos se los conoce como ejecutores de proyectos,
activistas comunitarios o consultores, cualquier otro término, menos
«investigadores». Ellos investigan y registran, seleccionan e interpretan,
organizan y re-presentan, ofrecen aseveraciones basadas en lo que
retinen. Esto es investigacion. Los pasos que dan también pueden ser
descritos como metodologias, al igual que las herramientas especificas
a las que recurren para obtener informacion. Todo lo que ellos tratan
de hacer esta basado en una teoria, independientemente de si pueden
o no hablar identificarla y hablar explicitamente de ella.

Quisiera, por altimo, ofrecer un comentario breve sobre los
investigadores no indigenas que todavia llevan a cabo investigaciones
con pueblos indigenas o sobre problemas indigenas. Es evidente que ha
habido algunas transformaciones en como se sitiian los investigadores
y académicos no indigenas y coémo sitian su trabajo respecto a la gente
para la cual la investigacion es de importancia. Sin embargo, esta también
claro que hay grupos de investigadores con mucho poder, a quienes les
desagrada que gente indigena les haga preguntas sobre la investigacién
de estos especialistas cuyos paradigmas de investigacion constantemente
les han permitido explotar a los pueblos indigenas y sus saberes. Existe,
sin embargo, un lado positivo, pues en el contexto neozelandés, este
tipo de investigacién se realiza en un marco bicultural, colaborativo y
multidisciplinario. Otros investigadores han tenido que clarificar mejor
sus metas de investigacion y pensar mas seriamente en maneras més
efectivas y éticas de llevarla a cabo con pueblos indigenas. Mas atin,
otros han desarrollado mecanismos para trabajar con pyeblos indigepas
en una variedad de proyectos, de un modo sostenido y para beneficio
mutuo. La discusion de qué representa eso para los investigadores no
indigenas o para los pueblos indigenas no es abordada de modo directo
en esta oportunidad. No se trata de que yo no tenga una opinién sobre
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el asunto, sino mas bien de que el trabajo actual es el resultado de un
interés por hacer de los pueblos indigenas investigadores. Existe muy
poco material que se dedique a tratar los problemas que enfrentan los
investigadores indigenas. El libro ha sido escrito fundamentalmente
para ayudarnos a nosotros mismos.
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Capitulo 1 :
Imperialismo, historia, escritura y teoria

Las herramientas del amo jamds serdn usadas para desarmar su propia casa.
AUDRE LORDE'

El imperialismo enmarca la experiencia indigena. Es parte de nuestra
historia, nuestra versién de modernidad. Escribir acerca de nuestras
experiencias bajo el imperialismo y su expresién mds especifica, el
colonialismo, se ha convertido en un proyecto significativo en el mundo
indigena. En el contexto literario, este proyecto ha sido definido por
escritores como Salman Rushdie, Ngugi wa Thiong'o y muchos otros
con origenes literarios enraizados en los paisajes, lenguas, culturas
y mundos imaginativos de los pueblos y naciones cuyas historias
fueron interrumpidas y radicalmente reformuladas por el imperialismo
europeo. Aunque el proyecto de crear esta literatura es importante, los
activistas indigenas sostienen que la lucha contra el imperialismo no
se puede abordar sélo a nivel del texto y la literatura. El imperialismo
todavia duele, todavia destruye y se va reformulando constantemente.
Los pueblos indigenas se han unido como grupo internacional para
desaflar, entender y desarrollar un lenguaje comiin para hablar acerca
de la historia, la sociologia, la psicologia y la politica del imperialismo
y el colonialismo, como una historia épica que habla de una tremenda
devastacién, una lucha dolorosa y la perseverancia por sobrevivir. Ya
hemos aprendido bastante bien a hablar desde ese lenguaje, la mayoria
de las veces en nuestros propios circulos, para referirnos a nosotros y
entre nosotros mismos. «Este lenguaje» acerca del pasado colonial estd

1 Lourde, Audre {1979), «The Master's Tools will Never Dismantie the Master's Housen,
comentarios de la mesa redonda «The persenal and the Political», Second Sex Conference,
reproducidos en Moraga, C. and G, Andaldia (1981), This Bridge Called My Back, Kitchen
Table Women of Color Press, Nueva York, pags. 98-101,
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arraigado en nuestros discursos politicos, en nuestro humor, nuestra
poesia, nuestra musica, nuestras historias, y en otras formas cotidianas de
plasmar nuestro legado, tanto en la forma de narrar la historia como en la
actitud hacia la historia. Las experiencias vividas con el imperialismo y el

colonialismo aportan otra dimension a la manera de entender términos.

como «imperialismo», una dimensién bien conocida y entendida por
los pueblos indigenas.

El propdésito de este capitulo es presentar y contextualizar cuatro
conceptos continuamente presentes (aunque no siempre claramente
visibles) en la articulacién de las ideas sobre los pueblos indigenas:
imperialismo, historia, escritura y teoria. Este abanico de términos
podria parecer antojadizo, sobre todo porque hay otros més obvios, como
autodeterminacién o soberania, que se usan con frecuencia en discursos
indigenas. He escogido estas palabras porque son problemadticas desde una
perspectiva indigena. Son palabras que tienden a desatar sentimientos,
actitudes y valores. Son palabras emotivas que llaman la atencién hacia
las miles de maneras en que las lenguas, saberes y culturas indigenas
han sido silenciados o malentendidos, ridiculizados o condenados en
discursos académicos y cotidianos. Son también palabras que se usan de
una manera muy particular, o simplemente se las evita. Sin embargo, al
pensar en el saber y la investigacion, son términos importantes que subyacen
a las pracricas y los estilos de investigacién sobre pueblos indigenas. La
descolonizacibén es un proceso que se implica con el imperialismo y el
colonialismo en mdltiples niveles. Para los investigadores uno de esos
niveles implica necesariamente tener una comprension mas critica sobre
las premisas, las motivaciones y los valores sobre los que se alzan esas
‘practicas investigativas.

Imperialismo

Existe un personaje cuyo nombre gravita sobre nosotros, y cuyo espectro
levita en discusiones indigenas sobre los encuentros con Occidente:
Cristobal Colén. No es simplemente que Col6n sea identificado como
quien lo empezé todo, sino que ha llegado a representar un inmenso
legado de sufrimiento y destruccién. Mas que cualquier otro individuo,
el apellido Colén significa una marca para ese legado?. El determina su
marco temporal moderno (500 afos) y define su limite externo: la total

2 Ver Sale, K. (1990), The Conguest of Paradise, Christopher and the Columbian Legacy,
Alfred Knopf, Nueva York.

destruccién®. Pero ademds de Colén hay otros personajes de relieve
que simbolizan y circunscriben el modo en el que se representan las
experiencias indigenas en otros lugares. En la literatura imperial esos son
los «héroes», los descubridores y aventureros, los «padres» del colonialismo.
En la literatura indigena esas figuras no son tan admiradas; sus logros
definitivamente no son hazafias de extraordinarios descubridores ni
héroes conquistadores. En el Pacifico Sur, por ejemplo, se encuentra
al explorador britanico James Cook, cuyas expediciones tenian un
propésito cientifico muy claro y cuyos primeros encuentros con pueblos
indigenas fueron registrados con sumo cuidado. La académica hawaiana
Haunani Kay Trask incluye en la lista de lo que Cook trajo al Pacifico
«el capitalismo, las ideas politicas occidentales (como el individualismo
depredador) y el cristianismo. Lo mds destructivo de todo es que trajo
las enfermedades que devastaron a mi gente hasta que fuimos nada
mds que un vestigio de lo que habiamos sido antes del contacto con su
pestilente tripulacién»®. De acuerdo a Greg Lehman —un aborigen de
Tasmania-los franceses son recordados «no [por] el alboroto intelectual
de una antropologia emergente, ni tampoco por el devaneo de sus levitas
hartas de viajar, sino con una muerte arrogante con la cual presagiaron
su llegada...»*. Muchas comunidades recibieron oleadas de diferentes
tipos de europeos: holandeses, portugueses, britinicos, franceses, o
cualquier otro que tuviera ascendencia politica sobre una regién. En cada
lugar, mucho después de que personajes como Colén y Cook hubieran
partido, llegaba un vasto despliegue de personal militar, administradores
imperiales, sacerdotes, exploradores, misioneros, oficiales coloniales,
artistas, empresarios y colonos, quienes cavaron una zanja devastadora,
dejando una herida permanente en las sociedades y comunidades que
ocupaban las tierras nombradas y reclamadas por el imperio.

Los conceptos de imperialismo y colonialismo son cruciales, por cuanto
se usan en una amplia gama de disciplinas, a menudo con significados
supuestamente obvios. Los dos términos estan interconectados y
por lo general se acepta que el colonialismo no es sino una expresion
especifica del imperialismo. El término imperialismo suele ser usado
de por lo menos cuatro formas diferentes al describir la manera en que

3 VerCGhurchill, W. (1994), Indians Are Us? Culture and Genocide in North America, Common
Courage Press, Maine.

4  Trask, HK. (1993), From a Native Daughter, Common Courage Press, Maine, pig. 7.

5  Lehman,C.(1996), sLife's Quiet Companions, ensayo, Riawunna Centre for Aboriginal
Studies, University of Tasmania, Hobart, Australia,
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el imperialismo europeo «comenzd» en el siglo XV: (1) el imperialismo
como expinsién econémica; (2) el imperialismo como subyugacién
de «otros»; (3) el imperialismo como una idea o espiritu con muchas
formas de hacerse realidad; y (4) el imperialismo como un campo de
conocimiento discursivo. Estos usos no necesariamente se contradicen
entre si; mds bien deben ser vistos como andlisis que se enfocan en
diferentes estratos del imperialismo. El término fue usado inicialmente
por los historiadores para explicar una serie de desarrollos que llévaron
a la expansion econémica de Europa. El imperialismo, en este sentido,
se puede identificar con una cronologia de eventos relacionados con
el «descubrimiénto»: la conquista, la explotacién, la distribucién y la
apropiacion. '

Las primergs explicaciones econdémicas del imperialismo fueron
propuestas por el historiador inglés J.A. Hobson en 1902 y por Lenin en
1917¢. Hobson veia el imperialismo como parte integral de la expansion
econdmica europea. Atribuia las tiltimas etapas del imperialismo del
siglo XIX a la incapacidad de los europeos de comprar lo que se producia
y a la necesidad de los comerciantes europeos de trasladar su capital a
nuevos mercados que eran mas seguros. El imperialismo era el sistema
de control que aseguraba los mercados y las inversiones del capital. El
colonialismo facilitaba esa expansién asegurando el control europeo,
lo que necesariamente implicaba el control y la subyugacién de las
poblaciones indigenas. Aligual que Hobson, Lenin se interesaba por las
formas en que la expansién econémica se relacionaba con el imperialismo,
pero sostenia que la exportacion de capital a nuevos mercados era un
intento de rescatar al capitalismo, dado que los trabajadores europeos
no disponian del dinero necesario para comprar lo que se producia.

Un segundo uso del concepto de imperialismo se centra mas en
la explotacién y subyugacién de los pueblos indigenas. Aunque las
- explicaciones econdémicas puedan dar cuenta dé por qué personas como
Colén fueron financiadas para explorar y descubrir nuevas fuentes de
riqueza, estas no dan cuenta del impacto devastador en los pueblos
indigenas cuyas tierras fueron invadidas. Para cuando los europeos, y en
particularlos britdnicos, entraron en contacto con el Pacifico Sur, ya habian
aprendido de sus encuentros previos con pueblos indigenas y ya habian
desarrollado «normas de conducta» mucho mas sofisticadas’. Aunque

Giddens, A, (1989), Socielogy, Polity Press, Cambridge, pigs. 530-3.

7  Lafrase «normas de conducta» rules of practice es de Foucault. Sobre este encuentro
véase, Salmond, A. (1991), Two Worlds, First Meetings Between Maori and Europeans
1642-1772, Viking, Auckland.,

. esas practicas se transformaron finalmente en formas de subyugacién,

también djeron lugar al desarrollo de matices sutiles que generaron una
disparidad dentro de la historia del imperialismo, aun al interior de la
historia de una misma sociedad indigena. Mientras que en Nueva Zelandia
todas las tribus maori, por ejemplo, perdieron la mayoria de sus tierras,
no a todas las tribus se les confiscaron sus tierras, ni fueron invadidas
militarmente, ni fueron declaradas en rebelién. De igual manera, mientras
que muchas naciones indigenas firmaron tratados con los colonizadores,
otras comunidades indigenas nunca los firmaron. Ademds, las distintas
clasificaciones de identidades juridicas que servian para regular quién
eraindigena y quién no, quién era metis o mestizo, quién habia perdido
todo estatus reconocido como indigena, quién tenia cientificamente
el porcentaje correcto de sangre (blood quantum), quién vivia en los
espacios regulados de las reservas, reducciones y comunidades; en fin,
todas esas identidades fueron determinadas de forma arbitraria (pero
sistemdtica) de acuerdo a los intereses de la sociedad colonizadora. Las
especificidades del imperialismo ayudan a explicar las distintas formas de
lucha escogidas por diferentes pueblos indigenas por recuperar historias,
tierras, lenguas y la dignidad humana como condicién basica de todo ser
humano. La manera en la que se enmarcan los argumentos, se controlan
los desacuerdos, se llega a ciertos acuerdos, si bien se cimenta sobre
precedentes internacionales, también se sitiia en un campo discursivo
que es, sobre todo, local.

Un tercer uso del término es de cardcter mas amplio y relaciona el
imperialismo con el espiritu que caracterizaba a las actividades globales
de Europa. En este sentido, MacKenzie define al imperialismo como «algo
mas que un conjunto de fendmenos econémicos, politicos y militares.
Es también una compleja ideologia que se generaliziba en expresiones
culturales, intelectuales y técnicas»*, Esta interpretacion del imperialismo
lo localiza en el espiritu de la Ilustracién, que marcé la transformacién
dela vida econdmica, politica y cultural de Europa. En este contexto més
amplio de la [lustracién, el imperialismo se convierte en parte integral del
desarrollo del Estado moderno, de la ciencia, de las ideas y de la persona
humana «moderna». De una manera mas compleja, el Imperialismo
era también una forma en que los nuevos Estados europeos podian
expandir sus economias, a través de las cuales podian aprovechar nuevas
ideas y llevar a cabo nuevos descubrimientos y, a la vez, los europeos
podian desarrollar su sentido de «lo europeo», La imaginacién imperial

8  Mackenzie, |, R. (1990), Imperialism and the Natural World, Manchester University Press,
England,
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permitié a las naciones europeas imaginar la posibilidad de que nuevos
mundos, nuevas riquezas y nuevas posesiones existian y que podian ser
descubiertos y controlados. Esta imaginacién se concretd a través de la
promocién de la ciencia, la expansioén econdémica y la prictica politica.
Estas tres interpretaciones del imperialismo reflejan una vision desde
el centro imperial de Europa. Por el contrario, un cuarto uso del término
ha sido creado por escritores cuya comprension del imperialismo y del
colonialismo se basa ya sea en su pertenencia y experiencia con las
sociedades colonizadas, ya en su interés por entender el imperialismo
desde la perspectiva de los contextos locales. Aunque estos modos de
ver el imperialismo tienen en cuenta las otras formas de andlisis, existen
algunas distinciones importantes. Hay, por ejemplo, una mayor y mas
inmediata necesidad de entender las complejas maneras a través de
las cuales la gente fue introducida en el sistema imperial, dado que su
impacto se siente hasta hoy a pesar de la aparente independencia ganada
por los antiguos territorios coloniales. El alcance del imperialismo en
«nuestras cabezas» representa un desafio para aquellos que pertenecemos
a comunidades colonizadas de entender cémo ocurrié este fendmeno,
en parte porque percibimos una necesidad de descolonizar nuestras
mentes, recobrar nuestro ser, reclamar un espacio donde desarrollar
un sentido de humanidad auténtica. Este analisis del imperialismo se
conoce mds recientemente como «discurso postcolonial», «el imperio
responde», y/o «la escritura desde los mdrgenes». Sin embargo, hay
todo un conjunto de escritura mas politica que se extiende al trabajo
revolucionario y anticolonial de varios activistas {s6lo algunos de los
cuales, como Frantz Fanon, llegaron a escribir sus ideas); esta forma
de escribir se vale también del trabajo de escritores negros y africano-
americanos y otros escritores de grupos minoritarios cuyo trabajo
ha surgido de la preocupacién por los derechos civiles, los derechos
humanos, los derechos de las mujeres y por otras formas de opresion.
El colonialismo se convirtié en la avanzada del imperialismo; era
el fuerte y el puerto del alcance imperial. A pesar de que las colonias
empezaron como un medio para asegurar puertos, de acceder a materias
primasy de transferir eficientemente mercancias del puerto de origen al
centro imperial, estos puertos también sirvieron para otras funciones.
No fueron solamente las poblaciones indigenas las subyugadas, ya que
al servicio de la enorme empresa imperial, los europeos también fueron
sometidos a su control. Los puestos coloniales eran también escenarios
culturales que salvaguardaban una imagen o representaban una imagen
de lo que significaba el Occidente o la «civilizacion». Las colonias no

eran réplicas exactas del centro imperial desde el punto de vista cultural,
econdmico o politico. Los europeos residentes en las colonias no eran
culturalmente homogéneos, por lo que habia luchas en el interior de la
comunidad colonizadora respecto de su propia identidad. La riqueza y
la posicion de clase crearon poderosos intereses entre los colonos, los
cuales llegaron a dominar la politica de la colonia. El colonialismo era
en parte una imagen del imperialismo, una realizaciéon particular del
imaginario imperial. También era, en parte, una imagen de la nacién
futura en la que se iba a convertir la colonia. En esta imagen residen
las imagenes del Otro, los marcados contrastes y sutiles matices de
las maneras por las que eran percibidas y tratadas las comunidades
indigenas, Todo lo anterior implica que las historias del colonialismo
son a la vez parte de una narrativa mayor y parte de una experiencia
muy local y muy especifica.

Requerimos, pues, una constante reelaboracién de nuestras impresiones
sobre el impacto del imperialismo y el colonialismo como politica cultural
indigenay como base de un lenguaje de critica indigena. Dentro de esta
critica ha habido dos corrientes principales. Una viene de la nocién de
autenticidad, de un tiempo anterior a la colonizacién en el que éramos
pueblos indigenas intactos. Teniamos absoluta autoridad sobre nuestras
vidas; naciamos y viviamos en un universo que era enteramente hecho por
nosotros. Ni pedimos, ni necesitdbamos, ni queriamos ser «descubiertos»
por Europa. La segunda corriente del lenguaje de la critica indigena
exige que analicemos codmo fuimos colonizados, para saber qué significa
en términos de nuestro pasado reciente y qué significa para, nuestro
presente y futuro. Las dos corrientes se intersectan; sin embargo, lo
que es particularmente significativo en los discursos indigenas es que
las soluciones propuestas combinan un tiempo anterior —el tiempo
colonizado, y un tiempo anterior a ese~ el tiempo pre-colonizado. La
descolonizacion comprende ambos conjuntos de ideas.

A pesar de lo planteado, hay nuevos retos respecto a la manera en la
cual los pueblos indigenas piensan y hablan acerca del imperialismo.
Cuando la palabra globalizacion se sustituye por la palabra imperialismo,
o cuando el prefijo «post» se antepone a colonial, ya no estamos hablando
simplemente de elaboraciones histdricas que todavia perduran en nuestras
conciencias. La globalizacién y las concepciones de un nuevo orden mundial
representan distintos retos para los pueblos indigenas. Aunque estar en
los margenes del mundo ha tenido consecuencias funestas, permanecer
incorporado al mercado mundial conlleva diferentes implicaciones y
a su vez se requiere la elaboracién de nuevas maneras de resistencia.



Asimismo, las discusiones postcoloniales han generado cierta resistencia
indigena, no tanto por la forma en que el centro literario de la cultura
se va reconceptualizando desde los espacios coloniales anteriormente
considerados marginales, sino como por la idea de que el colonialismo ya
se acabo, que va es asunto terminado. Esto lo expresa mejor el activista
aborigen Bobby Sykes, quien preguntd en una conferencia académica sobre
el postcolonialismo «;Qué? ;Postcolonialismo? jAcaso ya se fueron?»
También hay entre los académicos indigenas la sospecha velada de que
la moda del postcolonialismo se ha convertido en una estrategia para

- reinscribir o reautorizar los privilegios de los académicos no indigenas,
dado que el campo del discurso «postcolonial» se ha definido de maneras
que todavia pueden excluir a los pueblos indigenas, nuestros saberes y
nuestras preocupaciones actuales.

La investigacion realizada en medio de las condiciones de la época
moderna tardia y de finales de la colonia continiia implacable y trae
consigo una nueva oleada de exploracién, descubrimiento, explotacién
y apropiacion. Los investigadores entran a las comunidades armados
con buenas intenciones en sus bolsillos delanteros y con patentes
en los bolsillos posteriores; traen medicinas a los poblados y extraen
sangre para andlisis genético. Sin importar lo atroces que hayan sido
sus comportamientos, lo insensibles y ofensivas que sean sus acciones
personales, sus actos e intenciones se justifican siempre por el «bien de
la humanidadn». La investigacién de este tipo sobre los pueblos indigenas
todavia se justifica por el fin, no por los medios, sobre todo si los
pueblos indigenas en cuestién pueden ser definidos como ignorantes
y subdesarrollados (salvajes). Otros investigadores recogen remedios
herbales y medicinas tradicionales y se los llevan para ser analizados
en laboratorios alrededor del mundo. Unos mas recopilanlos elementos
o bienes intangibles: las creencias, las ideas acerca de sanacién, acerca
del universo, acerca de las relaciones y formas de organizacién, y las
précticas y rituales que van paralelos a esas creencias, tales como tiendas
de sudor, técnicas de masajes, canticos, suspension de cristales y el uso
de ciertos colores. La caceria global de nuevos conocimientos, nuevos
materiales, nuevas curas, apoyada por acuerdos internacionales como el
Acuerdo General de Aranceles y Comercio (GATT) trae nuevas amenazas
alas comunidades indigenas. Los temas actuales en la agenda de muchas
reuniones indigenas son la ética de la investigacién, las maneras en que
las comunidades indigenas se pueden proteger a si mismas y sus saberes,
y la urgente necesidad de comprender no sélo la legislacién nacional
sino los acuerdos internacionales. WER

Acerca de lo humano

La facultad de la imaginacién no la tienen desarrollada del todo, sin
embargo le dan rienda suelta a su imaginacion cuando se trata de creer en
absurdas supersticiones.

(A. S. THOMPSON, 1859)*

Una de las supuestas caracteristicas de los pueblos primitivos era que
no podiamos usar nuestra mente o nuestro intelecto. No podiamos
inventar cosas, no podiamos crear instituciones ni historia, no podiamos
imaginar, no podiamos producir nada de valor, no sabiamos usar la tierra
niotros recursos del mundo natural, no practicibamos «las artes» de la
civilizacion. Al carecer de esas virtudes «nos descalificibamos» a nosotros
mismos, no sélo respecto de la civilizacion, sino de la humanidad misma.
En otras palabras, no éramos «completamente humanos»; algunos de
nosotros no éramos considerados siquiera parcialmente humanos. Las
ideas en cuanto a lo que contaba como humano asociadas con el poder
de definir a la gente como humana o no humana ya estaban codificadas
en los discursos imperiales y coloniales previos al periodo imperial
cubierto en este libro*. El imperialismo facilit6 los medios para que
los conceptos de lo humano pudieran ser aplicados sistematicamente
como tipos de clasificacion, por ejemplo a través de jerarquias de razas y
tipologias de sociedades diferentes. Conjuntamente con el poder imperial
y con la «ciencia», estos sistemas de clasificacion llegaron a dar forma a
las relaciones entre los poderes imperiales y las sociedades indigenas.

Said ha argumentado que lo «oriental» fue parcialmente una creaciéon
de Occidente, basada en una combinacién de imé/genes formadas a
través de trabajos académicos y de ficcién. Anteriormente, Fanon
habia argumentado que los colonizados fueron conjurados por los
colonos, y ambos, colono y colonizado, son construcciones mutuas
del colonialismo. En palabras de Fanon, «nos conocemos bastante
bien"». Para el siglo XIX, los poderes europeos ya habian establecido
regimenes politicos y formas de relaciones sociales que gobernaban las

9  Thompson, A, 5. (1859), The Story of New Zealand: Past and Present, Savage and Civilized,
John Murray, Londres, pag. 82.

10 Goldberg, D. T. (1993), Racist Cufture, Philosophy and the Politics of Meaning, Blackwell,
Oxford, Ver también Sardar, Z; A, Nandy y W, Davies (1993), Barbaric Others, A Manifesto
of Western Racism, Pluto Press, Londres.

11 Fanon, Frantz (1990), The Wretched of the Earth, Penguin, Londres.
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interacciones con los pueblos indigenas colonizados. Estas relaciones
eran de género, jerdrquicas y apoyadas por reglas, algunas explicitas y
otras enmascaradas o escondidas. La manera de dar forma a las reglas de
loimplicito o lo escondido seria recurrirse al principio de «humanidads».
Considerar a los pueblos indigenas como no completamente humanos,
o directamente no humanos, permitié mantener la distancia y justificé
varias politicas de exterminio o domesticacion. Algunos pueblos indigenas
(los «no humanos») eran cazados y matados como alimarias; otros (los
«parcialmente humanos») eran acorralados y puestos en reservas como
criaturas que debian ser amansadas, marcadas y puestas a trabajar.

La lucha por afirmar y reclamar nuestra humanidad ha sido un hilo
conductor en los discursos anticoloniales sobre la colonizacion y la
opresion. Esta lucha por la humanidad ha sido generalmente enmarcada
en el discurso mas amplio del humanismo, la reivindicacién de los
«derechos» humanos, la nocién de un sujeto humano universal, y las
relaciones entre ser humano y ser capaz de crear historia, conocimiento
y sociedad. El enfoque sobre la afirmacion de la humanidad se debe ver
dentro del analisis anticolonial del imperialismo y lo que se consideraban
como los imperativos deshumanizantes del imperialismo, los cuales
fueron estructurados dentro del lenguaje, la economia, las relaciones
sociales y la vida cultural de las sociedades coloniales. A partir del siglo
XIX, los procesos de deshumanizacion se escondian frecuentemente
tras justificaciones del imperialismo y el colonialismo disfrazados de la
ideologia del humanismo y el liberalismo, y la afirmacion de demandas
morales relacionadas con el concepto del «hombre» civilizado. Las
justificaciones morales no necesariamente detuvieron la continua caceria
de aborigenes a principios del siglo XIX, como tampoco el maltrato
historico a diferentes pueblos indigenas, lo que contintia hasta hoy en dia.

Sin embargo, han surgido nuevos problemas, dentro de los esfuerzos
por defender la humanidad, dada la caida de las ideologfas relacionadas
con nuestra supuesta falta de humanidad. Los argumentos de Fanon, y
de muchos escritores después de €1, han sido criticados por otorgar un
caracter esencialista a nuestra «naturaleza», por dar por sentadas las
categorias binarias del pensamiento occidental, por aceptar los argumentos
que apoyan el relativismo cultural, por reclamar una autenticidad que es
demasiado idealista y roméntica y por simplemente comprometerse con
una inversion de la relacién colonizador/colonizado que no contempla
la complejidad de las relaciones de poder. Los pueblos colonizados se
han visto obligados a definir lo que significa ser humano, ya que hay
una profunda comprensién sobre lo que ha significado ser considerado
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absolutamente no humano, ser salvaje. Las dificultades de tal proceso, sin
embargo, han estado profundamente relacionadas con construcciones
sobre las relaciones coloniales alrededor del binomio colonizador/
colonizado. Estas dos categorias no son una mera oposicién, sino que
consisten en diversas relaciones, algunas mads claramente opuestas que
otras. Desentranar ese conjunto de relaciones requiere con frecuencia
desenganchar y desarmar las distintas partes que constituyen otras
relaciones. El binomio colonizador/colonizado no toma en cuenta, por
ejemplo, el desarrollo de diferentes niveles dentro de cada grupo y a través
de los dos grupos. Millones de pueblos indigenas fueron violentamente
desalojados de sus tierras por varias generaciones y embarcados en la
esclavitud. Las tierras a las que llegaron como esclavos eran tierras que
ya habian sido arrebatadas de otros pueblos indigenas. La esclavitud
fue un sistema mds del imperialismo, del mismo modo en que lo fue
la expropiacién de territorios que se hizo de otros pueblos. Algunos
pueblos indigenas fueron transportados a puestos fronterizos para suplir
necesidades de mano de obra; esta transferencia cumplié los mismos
propdsitos practicos que el traslado de plantas y animales exéticos
que debian ser aclimatados. Por esta razon, en algunos lugares existen
grandes poblaciones de grupos no indigenas, que no obstante han sido
también victimas del colonialismo y que, més que identificarse con los
colonizados que habitan en los lugares alos que ellos han sido transferidos,
lo hacen con el poder imperial, con el cual mantienen relaciones y hacia
el cual albergan sentimientos de fidelidad. Dicho de manera simple, los
pueblos indigenas fueron transportados como mercancias de un ladoa
otro del imperio. También hubo relaciones sexuales entre colonizadores
y colonizados que llevaron a la formacion de comunidades mestizas, las
que en inglés se conocian como de «media casta» o «nfedia razax, u otros
términos que las estigmatizaban, y con ello les negaban la posibilidad
de pertenecer tanto a la sociedad colonizadora como a la indigena. Los
hijos producto de relaciones sexuales «mixtas» eran a veces considerados
por lo menos medio civilizados, otras veces eran considerados peor que
civilizados. Las leyes eran usadas frecuentemente para regular tanto la
categoria social a la que tenian derecho a pertenecer las personas, como
también los tipos de relaciones que alguien de una categoria social podia
mantener con otra persona.

Desde la Segunda Guerra Mundial, tanto las guerras de independencia
como las luchas de descolonizacién de una parte de las antiguas
colonias europeas nos han demostrado que los intentos por liberarse
pueden involucrar enorme violencia: fisica, social, econémica, cultural



y psicologica. La lucha por la libertad ha sido vista por escritores como
Fanon como un proceso necesario e inevitablemente violento entre «dos
fuerzas que por su naturaleza misma se oponen entre si»™. Fanon sostiene
ademds que la «descolonizacién se propone cambiar el orden del mundo,
lo que evidentemente involucra un programa de desorden total»™. Esta
idea pone en evidencia otro principio estructurador del imperialismo:
el orden. El principio del orden permite ver la conexion latente entre:
la naturaleza de las relaciones sociales imperiales; las actividades de la
ciencia occidental; el estzblecimiento del comercio; la apropiacion de
la soberania; y el establecimiento de la ley. No se requiri6 de una gran
conspiracién para que se dieran desarrollos y actividades simultineos
bajo el imperialismo, dado que la actividad imperial estaba regida por
principios subyacentes fundamentalmente similares. Nandy se refiere
a esos principios como el «c6digor» o la «gramatica» del imperialismo™.
La idea de codigo sugiere que hay una estructura profunda que regula
y legitima las practicas imperiales.

El hecho de que las sociedades indigenas estuvieran organizadas
de acuerdo a sus propios sistemas fue categéricamente desechado a
través de lo que Albert Memmi identificé como una serie de estrategias
de negacidon: no eran completamente humanos, tampoco eran lo
suficientemente civilizados como para tener sistemas, no tenian sistema
de escritura, y ademds ni sus lenguas ni sus formas de pensamiento
eran adecuadas®™. Fanon v otros escritores mds recientes como Nandy
han afirmado que el imperialismo y el colonialismo trajeron absoluto
desorden a los pueblos colonizados, desconectidndolos de sus historias,
sus paisajes, sus lenguas, sus relaciones sociales y sus formas de pensar,
sentir e interactuar con el mundo. Fue un proceso de fragmentacién
sistematica que todavia es evidente en la sostenida diseccién que se
hizo del mundo indigena, cuyas piezas se injertaron en especialidades
disciplinarias: los huesos, las momias y los craneos tuvieron por destino
los museos; el arte se fue a los coleccionistas privados, las lenguas a
los lingiiistas, las «costumbres» a los antropélogos, las creencias y los
comportamientos a los psic6logos. Para descubrir en qué medida estuvo
fragmentado este procesc, uno sélo tiene que detenerse en un museo,

12 Ibld, pags. 27-8.
13 Ibid, pag. 27.

14 Nandy, A. (1989), The Intimate Enemy: Loss and Recovery of Self Under Colonialism, Oxford
University Press, Delhi. .

15 Memmi, A, (1991), The Colorizer and the Colonized, Beacon Press, Boston, pig. 83.
s
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una biblioteca o una libreria, y preguntar donde estdn localizados los
pueblos indigenas. Sin embargo, la fragmentacién no es un fenémeno
del postmodernismo, como muchos parecen afirmar. Para los pueblos
indigenas la fragmentacién ha sido la consecuencia del imperialismo.

La escritura, la historia y la teoria

Un aspecto clave de la lucha por la autodeterminacién ha incluido
cuestiones relacionadas con nuestra historia como pueblos indigenas
y la critica de las formas en que nosotros = como un Otro — hemos sido
representados o excluidos de varios relatos. Cada tema ha sido abordado
por los pueblos indigenas con la intencion de re-escribir (re-write) y
rectificar (re-right) nuestra posicién en la historia. Los pueblos indigenas
queremos contar nuestras propias historias, escribir nuestras propias
versiones, a nuestra manera, para nuestros propios fines. No se trata
simplemente de recuentos orales o de una genealogia del proceso de
nombrar nuestros territorios y los eventos que desataron violencia a
propésito de estos mismos, sino que responde mas bien a una poderosa
necesidad de dar testimonio y de restaurar el espiritu, para resucitar un
mundo fragmentado y moribundo. El sentido de historia transmitido
por estos enfoques no es el mismo dado por la historia como disciplina,
por lo tanto es natural que nuestros relatos choquen, se estrellen unos
contra otros.

La escritura o el alfabetismo, enun septido muy tradicional del término,
se ha usado para determinar las rupturas entre el pasado y el presente, el

- comienzo dela historiay el desarrollo de la teoria*. La escritura se considera
" * lamarca tle una civilizacién superior, y es asi como otyas sociedades han

sido juzgadas como incapaces de pensar critica y objetivamente, o de
mantenerse distantes de las ideas y las emociones. La escritura es parte
de la teoria y la escritura es parte de la historia. La escritura, la historiay la
teoria se unen, pues, para formar terrenos claves en los que se encuentra
la investigacién occidental del mundo indigena. No obstante, como
vimos al principio de este capitulo, desde otra perspectiva, la idea de
escribir, y especialmente la de escribir teoria, es intimidante para muchos
estudiantes indigenas. Inmersas en la academia oécidental que afirmaala
teoria como totalmente occidental, la que ha construido todas las reglas
por las que el mundo indigena ha sido teorizado, las voces indigenas

16 Para una critica de estas perspectivas, consultar Street, B. V. (1984), Literacy in Theory
and Practice, Cambridge University Press, Nueva York.
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han sido abrumadoramente silenciadas. Muchos pueblos indigenas no *
creen posible la actividad, y mucho menos el arte y la ciencia de teorizar
acerca de nuestra existencia y nuestras realidades. Todavia se considera
un reto el llamado de Frantz Fanon para que el intelectual y el artista
indigena creen una nueva literatura y trabajen en la causa de construir una
cultura nacional después de la liberacién. A pesar de que dicho llamado
ha sido respondido por escritores de ficcién, muchos eruditos indigenas
que trabajan en las ciencias sociales y otras ciencias luchan por escribir,
teorizar e investigar como académicos indigenas.

;Es importante la Historia para los pueblos indigenas?

Esta podria parecer una pregunta frivola, porque muchos pueblas
colonizados, creo yo, responderian afirmatiwamente diciendo: «Si, 1a historia
es importante». Sin embargo dudo que dicha respuesta esté formulada
desde la nocién de historia impuesta por la academia occidental. Las criticas
postestructuralistas de la historia provenientes del pensamiento francés
se han enfocado en las caracteristicas y concepciones de la Historia como
un proyecto de la [lustracion o del modernismo. Su critica se dirige hacia
los dos conceptos de la historia: el liberal y el marxista. Las feministas
han debatido de manera semejante (pero no necesariamente desde una
posicién postestructuralista) que la Historia es, en realidad, la historiade
una forma especifica de dominacién, la patriarcal, es decir, literalmente
se trata de «la historia del hombre» (his-story).

Aungque se reconoce el aporte dado por los enfoques criticos de la teoria
postestructuralista y los estudios culturales, para los pueblos indigenas
estos argumentos no constituyen una novedad. Hay numerosas historias
orales gue relatan la experiencia de lo que significa y lo que se siente
al estar presente cuando la propia historia es borrada frente a tus ojos,
desechada como algo irrelevante, ignorada o bien percibida como meros
desvarios lundticos de viejos borrachos. La negacién de las perspectivas
indigenas sobre la historia fue una necesidad imperiosa de la ideologia
colonial en su proceso de imponerse. Tal negacion se entiende, en parte,
porque dichas perspectivas se consideraban evidentemente «primitivas»
e «incorrectas», pero, mas importante aln, porque estas desafiaban y se
resistian a la misién colonizadora.

Los pueblos indigenas también han elaborado su propia critica a la
manera en que la historia ha sido contada desde la perspectiva de los
colonizadores. Al mismo tiempo, sin embargo, los grupos indigenas sostienen
que la historia es importante para entender el presente y que, por lo tanto,

reclamar la historia es un aspecto necesario y fundamental en el proceso
de la descolonizacion. La critica a 1a historia occidental sostiene que tal
historia es un proyecto modernista que se ha desarrollado paralelamente a
las creencias imperiales acerca del Otro. La historia se construye alrededor
de un conjunto interconectado de ideas que resumiré brevemente aqui.
Me sirvo para ello de una serie de debates llevados a cabo por personas
indigenas, asi como también por escritores tales como Robert Young, J.
Abu-Lughod, Keith Jenkins y C. Steadman”.

1. La idea de que la historia es un discurso totalizante

El concepto de totalidad asume la posibilidad y el anhelo de poder incluir
absolutamente todos los conocimientos adquiridos en un todo coherente.
Para que esto ocurriera, fue necesario desarrollar sistemas de clasificacion,
reglas de précticay métodos que permitieran que s6lo ciertos conocimientos
fueran seleccionados e incluidos para luego contarlos como historia.

2. La idea de que hay una historia universal

Aunque relacionado con la nocién de totalidad, el concepto «universal»
presupone la existencia de caracteristicas y valores fundamentales que
todas las sociedades y sujetos humanos comparten. El interés historico
se ha concentrado en el desarrollo de estas caracteristicas universales.

3. La idea de que la historia es una gran cronologia

La historia se considera una evolucién de hechos que’se desarrolla en
el tiempo. Demarca el progreso de las hazafias humanas a través del
tiempo. La cronologia es importante como método, porque permite
que los eventos sean localizados en un punto concreto en el tiempo.
El momento preciso en que los eventos suceden también los hace
«reales» o veridicos. Para iniciar tal cronologia, se debe establecer un
momento de «descubrimiento». La cronologia también es importante

17 Me valgo de una amplia gama de comentarios tanto de personas indigenas como de
varios escritores como Robert Young, |. Abu-Lughod, Keith Jenkins y C. Steadman.
Ver, por ejemplo, Young, R. (1990) White Mythologies, Writing, History and the West,
Routledge, Londres; Abu-Lughood, ). (1989), «On the Remaking of History. How to
Reinvent the Past» en Remahing History, Dia Art Foundation, Bay Press, Seattle, pigs.
111-29; Steadman, C. (1992), «Culture, Cultural Studies and the Historlansw, en Cultural
Studies, eds G, Nelson, P.A. Treicher and L. Grossberg, Routledge, Nueva York, pigs.
613-20; Trask, From a Native Daughter.




para intentar mirar hacia atrés y explicar como y por qué sucedieron
tales cosas en el pasado.

4.La idea de que la historia es equivalente al desarrollo

Lanocion de progreso estd implicita en la nocién de desarrollo. Lo anterior
presupone que las sociedades marchan hacia adelante siguiendo etapas
de desarrollo, del mismo modo en que un nifio crece hasta convertirse
plenamente en un adulto. La fase mas temprana del desarrollo humano se
considera primitiva, simple y emocional. A medida que las sociedades se
desarrollan, se vuelven menos primitivas, mas civilizadas, mas racionales
y sus estructuras sociales se vuelven més complejas y burocraticas.

5. La idea de que la historia tiene que ver con la autorrealizacion
del sujeto humano

Seglin esta perspectiva, los humanos tienen el potencial de alcanzar
una etapa en su desarrollo en la que pueden lograr el control total de
sus facultades. Hay un orden del desarrollo humano que transcurre en
etapas, las que van desde la satisfaccion de necesidades basicas, pasando
luego al desarrollo de emociones, al desarrollg del intelecto, hasta el

* desarrollo de 1a moralidad. Asi como el individuo se mueve a través de
etapas, del mismo modo se mueven las sociedades.

6. La idea de que los relatos de la historia se pueden contar en una
narrativa coherente

Esta idea sugiere que podemos recopilar todos los hechos ordenadamente
de manera que nos‘cuenten la verdad o nos den una idea correcta de
lo que realmente ocurrio en el pasado. En teoria esto significa que los
historiadores pueden escribir una historia verdadera del mundo.

7. Laidea de que la historia es una disciplina inocente

Este planteamiento sugiere que los «hechos» hablan por si solos y que el
historiador simplemente los investiga y los conecta. Una vez que todos los
hechos conocidos son ensamblados en un todo, estos cuentan su propia
historia, sin necesidad de ninguna explicacién o interpretacion teérica
de parte del historiador. Esta idea también implica que la historia es
pura como disciplina, es decir, que no se inmiscuye con otras disciplinas.
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8. La idea de que la historia se construye sobre categorias binarias

Esta idea se relaciona con el método histérico de la cronologia. Paraque la
historia comenzara, tuvo que haber un periodo de inicio y algunos criterios
para determinar cudndo algo comenzd. En términos de la historia, este
momento coincide con conceptos como «descubrimiento», el desarrollo
dela escritura, o €l desarrollo de una estructura social especifica. Todo lo
acontecido antes de ese tiempo se designa como prehistorico, perteneciente
al reino de los mitos y las tradiciones, «fuera» del &mbito real.

9. Laidea de que la historia es patriarcal

Estaidea estd unida a las nociones de autorrealizacion y desarrollo, ya que
las mujeres eran consideradas incapaces de alcanzar niveles superiores
de desarrollo. Ademads, no eran importantes para el desarrollo de las
sociedades porque estaban ausentes de las burocracias y jerarquias
donde se determinaban los cambios en la vida social y politica.

Otras ideas claves

Existen otros conceptos importantes que se relacionan con estas ideas.
El alfabetismo, por ejemplo, fue usado como criterio para evaluar el
desarrollo de una sociedad y su progreso hacia una etapa en la que,
presumiblemente, su historia comenzé. Incluso India, China y Japén, a
pesar de que eran culturas altamente letradas antes de ser «descubiertas»
por Occidente, eran referidas recurriendo a otras categorias, las que no
obstante, igualmente las definian como no civilizada$. Su alfabetismo,
en otras palabras, no servia para dejar constancia de la existencia de un
conocimiento legitimo.

El filosofo aleman Hegel suele ser considerado «el padre fundador» de
la historia en el sentido que fue presentado aqui®. Este reconocimiento
se aplica tanto al pensamiento liberal como al marxista. Para Hegel el
sujeto humano pleno es aquel capaz de «crear su propia historia»; sin
embargo, esto no quiere decir que Hegel inventara las reglas de 1a historia.
Como asegura Robert Young, «la maquinaria hegeliana en su totalidad
simplemente estableci6 la operacion de un sistema que ya existia, que
ya funcionaba en la vida diaria»". También es evidente que muchas de

18 Young, White Mythologies,
19 Ibid, piq. 3.
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estas ideas se predican en un sentido de Otredad. Son perspectivas que
invitan a comparaciones con «algo/alguien mas» que existe afuera, como lo
oriental, lo «negron, lo «judio», lo «indio», lo «<aborigen». Estas ideas acerca
del Otro ya existian en Europa hacia siglos, pero a través de la llustracién
se consolidaron como sistemas explicitos de clasificacién y «regimenes
oficiales de verdad», y ello por medio de la ciencia, la filosofia y las empresas
imperiales. La racializacién del sujeto humano y el orden social permitieron
comparaciones entre el «nosotros» de Occidente y el «ellos» del Otro. Asi,
la Historia pasé a ser la narracién sobre aquellos que eran estimados como
completamente humanos. Otros que no eran considerados humanos (es
decir, capaces de autorrealizarse) eran prehistéricos. Esta nocién también
se relaciona con el constructo hegeliano de amo-esclavo aplicado ¢omo
categoria psicoldgica (por Freud) y como sistema de orden social.

Otro grupo importante de ideas arraigadas en el pensamiento modernista
de la historia se relaciona con los origenes (causas) y la naturaleza del
cambio social. El proyecto de 1a llustracién suponia nuevas concepciones

de la sociedad y del individuo basadas en los preceptos del racionalismo,

del individualismo y del capitalismo. Existia la creencia general de que
no sélo los individuos podian regenerarse a si mismos, sino también
las sociedades. El Estado industrial moderno se convirtié en el punto
de contraste entre lo premoderno y lo moderno. La historia, desde esta
perspectiva, comenzdé con el surgimiento del individuo racional y la sociedad
industrializada moderna. Sin embargo, hay algo mas detrds de esta ideaen
relacién a cdmo la historia lleg6 a ser conceptualizada como un método.
La conexion con el Estado industrial es significativa porque destaca lo
que era considerado digno de la historia. Las personas y los grupos que
«hacian» historia fueron aquellos que desarrollaron los cimientos del
Estado ~los economistas, los cientificos, los burécratas y los filosofos-.
Elhecho de que todos ellos fueran hombres que pertenecian a una cierta
clase y raza era «natural» porque eran (naturalmente) considerados seres
humanos totalmente racionales, autorrealizados, capaces, por lo tanto,
de crear cambios sociales, esto es, de crear historia. La vida cotidiana de
las personas «ordinarias» y de las mujeres no se convirtié en un problema
de Ia historia sino hasta hace muy poco.

Historias contrapuestas
Para los pueblos indigenas, las criticas que se han hecho sobre la Historia

no son desconocidas, a pesar de que las teorias postmodernas las han
asumido como suyas. La idea de historias contrapuestas y de miiltiples

discursos de varias comunidades acerca del pasado, estd estrechamente
relacionada con la politica de la vida indigena cotidiana y contemporanea.
Dicha idea forma parte esencial de la textura de las comunidades que
valoran los saberes orales. Tales relatos contrapuestos estin préservados
en las genealogias, en el paisaje, en los tejidos y los tallados, incluso en
los nombres personales que muchos individuos portan. Estas historias
fueron archivadas de acuerdo a sus sistemas de saberes. Desde entonces,
muchos de estos sistemas han sido reclasificados como tradiciones orales
mas que como historias.

Bajo el colonialismo, los puéblos indigenas han luchado en contra de
la perspectiva occidental de la historia; sin embargo han sido complices
de esta misma. Con frecuencia hemos dejado que otros cuenten nue
«historias», 10 que nos convierte en ajenos cuando oimos que nos las
cuentan. El sistema escolar esta directamente implicado en este proceso.
Las primeras escuelas redefinieron el mundo y la posicién de los
pueblos indigenas en él a través del curriculo y su subyacente teoria del
conocimiento. De ser descendientes directos de los padres del cielo y de
la tierra, el cristianismo nos definié a algunos como salvajes de primer
orden, merecedores de 1a salvacién para poder ser hijos de Dios. A pesar
de ser parte del Imperio, los mapamundi reforzaban nuestro lugaren la
periferia del mundo. Este proceso incluia tener que aprender nombres
nuevos para nuestras propias tierras. Otros simbolos de nuestra lealtad
alimperio, como la bandera, también eran parte integral del curriculo®,
Nuestra orientacion en el mundo ya estaba siendo redefinida a medida
que éramos excluidos sistemdticamente de la escritura de la historia
de nuestras propias tierras. Esto por si solo no hubiera funcionado si
no hubiera sido por la redefinicién material de nuestfo mundo que, de
hecho, estaba ocurriendo simultineamente a través de medidas como
renombrar y «domar» las tierras, su enajenacion y fragmentacion a
través de la legislacion, los desalojos forzosos de nuestras tierras y
las consecuencias sociales resultantes de altas tasas de enfermedad y
mortalidad. '

Los intentos indigenas de reclamar la tierra, el idioma, el conocimiento
y la soberania han significado generalmente versiones contrapuestas del
pasado por parte de colonizadores y colonizados. Estas reivindicaciones
han ocurrido en escenarios como los juzgados, ante varias comisiones,
tribunales e investigaciones oficiales, indagaciones de los medios de

20 Mangan, . (1993), The Imperial Curriculum—-Racial Images and Education in the British
Colonial Experience, Routledge, Londres.
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comunicacion, en el Parlamento, y también en los bares y programas

_de opinion transmitidos por radio. En estas situaciones, las historias
contrapuestas no existen en el mismo marco cultural en que, por ejemplo,
son discutidas las historias de clanes o tribus dentro de la comunidad
indigena misma. Los reclamos de tierras no involucran solamente luchas
sobre «hechos» v «verdades», puesto que tienen que ver también con las
reglas que rigen sobre estas luchas, las cuales nunca son claras (pero en
la comunidad indigena si tenemos claro que van a ser usadas en nuestra
contra); y por lo demds no somos los drbitros que finalmente deciden
lo que se considera como verdad.

En el contexto de estas cuestiones, pregunto: «JEs la historia, en su
construcciéon modernista, importante o no para los pueblos indigenas?»
La respuesta parece evidente para quienes estdn involucrados en la
investigacion de los reclamos de tierras. Suponemos que cuando «la verdad
se sepa» se demostrard que lo que pasé estuvo mal o fue ilegal, y por lo
tanto el sistema (los tribunales, los juzgados y el gobierno) lo rectificara
todo. Creemos que la historia trata también acerca de la justicia; creemos
que comprender la historia iluminara nuestras decisiones acerca del futuro.
Falso. La historia también involucra poder. De hecho, la historia es, por
encima de todo, acerca del poder. Es la historia de los poderosos y cdémo
se volvieron poderosos, y luego como usaron el poder para mantenerse
en su posicion, en la que podian continuar dominando a otros. Es por esta
relacion con el poder por lo que hemos sido excluidos, marginalizados
y «Otrificados». En este sentido, la historia no es importante para los
pueblos indigenas, ya que miles de relatos de la «verdad» no alteraran el
hecho de que los pueblos indigenas son todavia marginales y no tienen
el poder de transformar la historia en justicia.

Esto nos lleva a plantear varias preguntas. La mds relevante para
este libro es: «;Por qué entonces ha sido parte tan relevante de la
descolonizacion el revisionismo de la historia?». La respuesta, sugiero, yace
en lainterseccién de los acercamientos indigenas al pasado, del mismo
proyecto modernista de la historia y de las estrategias de resistencia que
han sido urilizadas. Nuestra experiencia colonial nos atrapa en el proyecto
de modernidad. No puede haber ningiin momento «postmoderno» para
nosotros hasta que hayamos resuelto el asunto de lo moderno. Esto no
quiere decir que no entendamos ni empleemos muiltiples discursos, o
que no actuemos de maneras increiblemente contradictorias, ni que
ejerzamos poder de multiples maneras. Significa que hay asuntos sin
resolver, que todavia estamos siendo colonizados (y lo sabemos) yque
todavia estamos buscando justicia.
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Llegar a entender el pasado ha sido parte de la pedagogia critica de
la descolonizacién. Ofrecer historias alternativas es ofrecer saberes
alternativos. Laimplicacién pedagdgica de este acceso a saberes alternativos
es que pueden ser las bases de maneras alternativas de hacer las cosas.
Transformar nuestras perspectivas colonizadas de nuestra propia historia
(como fue escrita por Occidente), sin embargo, requiere que revisemos
cada detalle de nuestra historia bajo los ojos occidentales. Este proceso a
su vez requiere una teoria o enfoque que nos ayude a comprender y luego
aactuar sobre la historia. En este sentido, los escenarios visitados con este
libro comienzan conuna critica de la perspectiva occidental de 1a historia.
Contar nuestras historias desde el pasado, reclamar el pasado, dar testimonio
delas injusticias del pasado, son todas estrategias com(inmente empleadas
por los pueblos indigenas que luchan por la justicia. Es extremadamente
raro e inusual en la escena internacional que los recuentos indigenas
sean aceptados y reconocidos como interpretaciones vilidas de lo que
sucedid. Aun asi, la necesidad de contar nuestras historias es el poderoso
imperativo de una poderosa forma de resistencia.

(Esimportante la escritura para los pueblos indigenas?

Como he planteado anteriormente, todos los aspectos que participan
en el acto de producir conocimiento han influido en las maneras en que
se han representado los saberes indigenas. Leer, escribir y hablar son
tan fundamentales para el discurso académico como lo son las ciencias,
las teorias, los métodos y los paradigmas. Empezando con la lectura,
podemos citar la charla ofrecida por la escritora maori Patricia Grace
para demostrar que «Los libros son peligrosos»*'. En dicha ocasién
ella planteé que hay cuatro asuntos que hacen que muchos libros sean
peligrosos para los lectores indigenas: (1) no refuerzan nuestros valores,
acciones, costumbres, cultura e identidad; (2) cuando s6lo nos hablan de
los demds, afirman que no existimos; (3) puede que aludan a nosotros,
pero dicen cosas que no son ciertas; y (4) se refieren a nosotros pero
diciendo cosas negativas e insensibles, afirmando que no somos buenos.
Aungque Grace se refiere a textos y revistas escolares, sus comentarios
se aplican también a la escritura académica. Mucho de lo que he leido
afirma que no existimos, que si existimos es en términos que no puedo
reconocer, que no somos buenos y quelo que pensamos no es valido.

" 21 Grace, I'»’ (1935). «Books are Dangerous» ponencia presentada en la Fourth Early

Childhood Convention, Wellington, Nueva Zelandia,
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Leonie Pihama afirma algo similar sobre el cine. En una critica sobre
El Piano dice: «El pueblo maori lucha por tener voz, lucha por ser oido
desde la marginalidad, porque se oigan nuestras historias, por validar
nuestras descripciones de nosotros mismos, por tener acceso al ambito
en el que podamos controlar y definir esas imdgenes que se erigen como
reflejo de nuestras realidades»*. La representacion es importante como
concepto porque da la impresion de «verdad». Por ejemplo, cuando leo
textos, con frecuencia me veo forzada a situarme en un mundo textual en
el que el centro del conocimiento académico estd en Gran Bretana, en los
Estados Unidos o en Europa occidental; en estos textos, palabras como
«NI0SOtTOS», «nuestror, «lo nuestro» y «yo», en realidad, me excluyen. Es
un mundo textual (si lo que me interesa vale la pena ser mencionado),
en el que he aprendido que en parte pertenezco al tercer mundo, en
parte al mundo de las «mujeres de color», y en parte al mundo negro
o africano. Me leo a mi misma en estas etiquetas s6lo parcialmente
porque también he aprendido que, a pesar de lo que hay en comun,
estas etiquetas tampoco dan cuenta exhaustiva de las experiencias de
los pueblos indigenas.

Por lo tanto, leer e interpretar son problematicos cuando no nos vemos
en el texto; son problematicos también cuando sinos vemos pero apenas
podemos reconocernos a través de la representacion. Uno de los problemas
de ser entrenado para leer de esta manera, o mejor, de aprender a leer de
esta manera en muchos afios de estudio académico, es que adoptamos
sin pensar patrones similares de escritura. Empezamos a escribir sobre
nosotros como pueblos indigenas como si de verdad estuviéramos «alld
afuera», como si fuéramos el «Otro», con todo 1o que esto significa.
Otro problema es que la escritura académica es una manera de escoger,
de organizar y de presentar el conocimiento; privilegia ciertos textos,
aporta perspectivas acerca de la historia de una idea, y determina qué
temas cuentan como significativos. Si entramos en el mismo proceso
de manera poco critica, corremos el riesgo de que escritores indigenas
se hagan invisibles o se vean como poco importantes, lo que finalmente
contribuye a darles validez a otros escritores. Puede ser peligroso escribir
sin pensar criticamente acerca de nuestra escritura. Escribir puede ser
peligroso también porque reforzamos y mantenemos un estilo de discurso
que nunca es inocente. Puede ser peligroso porque podemos revelar
cosas nuestras que pueden ger malversadas y luego usadas en nuestra

22 Pihama, L. (1994), «Are Films Dangerous? A Maori Woman's Perspective on The Planow,
Hecate, Vol. 20, No. 2, pdg. 241,
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contra. Por dltimo, escribir puede ser peligroso porque al servirnos de
textos que ya han sido escritos sobre los pueblos indigenas, continuamos
legitimando perspectivas sobre nosotros que nos son hostiles. Esto es
particularmente relevante en el caso de la escritura académica, aunque
también refuerzan estos «mitos» la escritura periodistica yla de ficcion.

Esta posicién critica explica lo que a veces se ha denominado la
literatura postcolonial, o el discurso en que «el imperio responde». Este
tipo de escritura supone que el centro no necesariamente tiene que estar
localizado en el centro imperial®. Segiin esta aproximacion a la escritura,
el centro puede moverse ideolégicamente usando la imaginacién, y este
mismo proceso puede contribuir a re-crear la historia. Otra aproximaci6n
resalta la habilidad de los escritores «nativos» de apropiarse del idioma
del colonizador y escribir de manera que revelen las formas cémo los
colonizados usan el idioma con sus dialectos e inflexiones, asi como la
manera en la que dan sentido a sus vidas. Estos escritos son importantes
porque hablan a una audiencia que también ha sido colonizada. Esta es
una de las ironfas de muchas de las conferencias de los pueblos indigenas
en las que los temas de las lenguas de los colonizados se debaten en el
idioma de los colonizadores. Otra variacién del mismo tema tjene que
ver con el uso de la literatura para escribir acerca de las atrocidades que
sucedieron bajo el colonialismo o como consecuencia del colonialismo.
Estos temas implicaban inevitablemente a los colonizadores yasu
literatura en los procesos de dominacién cultural.

Otra posicién defendida por Ngugi wa Thiong'o en relacién a la
literaxura africana fue reivindicar el derecho a escribir en los idiomas de
Africa. Para Ngugi wa Thiong o escribir en el idioma de los colonizadores
es rendirles tributo, mientras que escribir en los idigmas africanos es
emprender una lucha antiimpérialista. £l sostiene que el idioma «porta»
la cultura, y que en ese sentido el idioma del colonizador se convierte
en el medio con el cual es posible dominar el «universo mental del
colonizado»*, Desde el punto de vista de Ngugi wa Thiong'o, &ste
proceso se aplica particularmente al idioma escrito. Si bien es cierto las
lenguas orales todavia se escuchan en los hogares, el uso de la literatura

23 Ashcroft, B, G. Griffiths y H. Tiffin (1989), The Empire Writes Back, Theory and Practice
in Post-colonial Literatures, Routledge, Londres,

24 Tplong'o, Ngugi Wa (1986), Decolonizing the Mind: The Politics of Language in African
Literature, James Currey, Londres.
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en conjuncién con la educacién conlleva la enajenacién de los nifios de
su propia historia, geografia, miisica y otros aspectos de la cultura®,

Al analizar la politica de la escritura académica de la que 1a investigacién
es s0lo un subconjunto, Cherryl Smith sostiene que el «colonialismo, el
racismo y el imperialismo cultural no sélo ocurren en la sociedad; esto es,
fuera de los muros académicos»*, Smith sostiene que la escritura académica
es una manera de «responder al Otro», y también para respondernos a
nosotros mismos»¥. El acto de «contestar» y simultdneamente escribir
para nosotros no es simplemente una inversion de la manera en la cual
hemos aprendido a escribir académicamente®. Las diferentes audiencias
a quienes hablamos hacen la tarea algo mas dificil. El alcance de la
literatura que usamos en nuestro trabajo contribuye a enmarcar de
manera diferente los temas. Las artes orales y otras formas de expresion
ubican nuestro panorama en un marco de referencia diferente. Nuestra
comprension de las disciplinas académicas en las que hemos sido formados
también enmarca nuestros enfoques. Inclusive cuando se escribe para
varias audiencias, el simple uso de pronombres como «yo» y «nosotros»
puede causar dificultades porque, a pesar de ser aceptado en la escritura
académica, no siempre lo es en las audiencias indigenas®.

En este contexto, Edward Said plantea las siguientes preguntas: «;Quién
escribe? jPara quién se escribe? ;En qué circunstancias? Estas parecen ser
las preguntas cuyas respuestas nos daran los ingredientes para elaborar
una politica de la interpretacion»?. Estas preguntas fundamentales
han sido planteadas de distintas maneras en nuestras comunidades.
Por ejemplo, aparecen a la hora de preguntar sobre la investigacién, la
redaccion de politicas ptiblicas y el desarrollo de curriculos académicos.
Los comentarios de Said apuntan especificamente a los problemas de
interpretacion, en este caso de la escritura académica. Saber quién escribe
es sumamente importante en el caso de la politica del tercer mundo y
también para las comunidades africano-americanas y, por supuesto, para

25 lbid.

26 Smith, C, W. (1994), «Kimihia Te Matauranga: Colonization and Iwi Developments,
tesis de MA, University of Auckland, Nueva Zelandia, pag. 13.

27 Ibid, pdg.13.

28 Van Dijk, T. A. (1989), Elite Discourses and Racism, Sage Publications, Newbury Park,
California.

29 Smith, L T.(1994), «In Search of a Language and a Shareable lmaglnatlve'Worid: EKore
Taku Moe, E Riro | a Koes, Hecate, Vol. 20, No.2, pags. 162-74.

30 Said,E. (1983), «Opponents, Audiences, Constituencies and Communitys, en The Politics
of Interpretation, ed. W.).T. Mitchell, University of Chicago Press, Chicago, pig. 7.
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los pueblos indigenas. Resulta todavia mas importante, si atendemos
a la politica utilizada para representar a estos mundos, cuando estos
«vuelven» a Occidente. Aunque en el campo literario la imaginacion
es crucial para la escritura, el uso del lenguaje literario no goza de alta
consideracién por parte de los discursos académicos cientificos. Cuando
la imaginaci6én se emplea como herramienta sociol6gica, se reduce con
frecuencia a la manera de ver y entender el mundo, o0 a una manera de
entender como las personas construyen el mundo o son construidas
por este. Sin embargo, y como plantea Toni Morrison, la imaginacion
también puede ser una manera para compartir el mundo®, lo cual
significa, segiin Morrison, esforzarse por encontrar un lenguaje que lo
haga posible, y luego hacer el esfuerzo para interpretar y actuar dentro
de esta imaginacion compartida.

Escribir teoria

En todas las disciplinas la investigacion estd ligada a la teoria. La
investigacién no sélo crea y ensancha nuestra comprensién teérica,
sino que.también agrega algo, y nos dice también desde donde ha sido

* * generada: De multiples formas los pueblos indigenas han sido oprimidos

por la teoria. Cada vez que nos detenemos en el modo en que nuestros
origenes han sido estudiados, nuestras historias recontadas, nuestro
arte analizado, nuestras culturas diseccionadas, medidas, hechas trizas
o distorsionadas, nos damos cuenta de que las teorias no han actuado
ni con consideracién ni con ética. Poner por escrito los resultados de
una investigacién a menudo se considera un poco mis importante que
escribir teoria, siempre y cuando conlleve beneficio§ directos para los
agricultores, los economistas, los industriales'y los enfermos. Gran
parte de la teorizacion sobre los pueblos indigenas ha sido conducida
utilizando métodos antropolégicos. Estos métodos han mostrado una
gran preocupacion por nuestros origenes como pueblos, y también por
aspectos de nuestra cultura linguistica y material.

El desarrollo de teorias por parte de académicos indigenas que
pretenden explicar nuestra existencia en la sociedad contemporanea (por
oposicion a la sociedad «tradicional» construida bajo el modernismo)
acaba de comenzar. No todas estas teorias afirman derivar de algin
sentido «puro» de lo que significa ser indigena; tampoco afirman ser
teorias desarrolladas en el vacio, separadas de cualquier asociacién con

31 Morrison, T, (1993), Playing in the Dark: Whiteness and the Literary Imagination, Vintage
Books, Nueva York.
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movimientos de derechos humanos o civiles, otras luchas nacionalistas u
otros enfoques teéricos. Lo que se afirma, sin embargo, es que las nuevas
maneras de teorizar de los académicos indigenas estan fundamentadas
en un sentido real y de una sensibilidad hacia lo que significa ser una
persona indigena. Kathie Irwin insiste «No necesitamos que nadie mas
desarrolle las herramientas que nos ayudardn a aceptarnos como somos.
Nosotros podemos y haremos ese trabajo. El poder real yace en quienes
disefian las herramientas; siempre ha sido asi. Este poder es nuestro»®.
Dentro de este imperativo hay un sentido de ser capaz de determinar
prioridades, de privilegiar aquellos asuntos que escojamos y discutirlos
entre nOSOtros. g

Lo que planteo es que la teoria en su nivel mas simple es importante
para los pueblos indigenas. Por lo menos, ayuda a interpretar la realidad.
Nos permite plantear supuestos y hacer predicciones acerca del mundo
en que vivimos. Comprende los métodos para seleccionar y organizar,
para priorizar y legitimar lo que vemos y hacemos. La teoria nos permite
ocuparnos de las contradicciones y las incertidumbres. Tal vez atin més
significativo es que nos da espacio para planear, desarrollar estrategias y
tomar mayor control sobre nuestras resistencias. El lengubje de la teoria
también se puede usar como una manera de organizar y determinar
las acciones. Nos permite interpretar lo que nos dicen y predecir las
consecuencias de lo que nos prometen. La teorfa también nos puede
proteger, porque lleva implicita una manera de poner la realidad en
perspectiva. Si es una buena teoria, también permitird que se incorporen

‘nuevas ideas y maneras de ver las cosas, sin necesidad de buscar
constantemente nuevas teorias.

El dilema planteado por una vision tan critica de la historia, de la
escritura y de la teoria es que, a pesar de que podamos rechazarlas o
desecharlas, esto no las hace desaparecer; tampoco implica que dicha
critica ofrezca alternativas. Vivimos dentro de esas visiones, a la vez
que necesitamos representar, contestar y luchar por la legitimidad de
historias, teorias y formas de escribir opuestas o alternativas. En algunos
momentos hay, y tiene que haber, didlogo por encima de las fronteras de
las oposiciones. Esto tiene que prevalecer, puesto que constantemente
nos estrellamos contra visiones dominantes al intentar transformar
nuestras vidas en una escala mayor que nuestras circunstancias locales.

32 Irwin, K. (1992), «Towards Theories of Maori Feminisms», In Feminist Voices: Women's
Studies Texts for Aotearoa/New Zealand, ed. R, du Plessis, Oxford University Press,
Auckland, pag. 5.
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Ello significa luchar para dar sentido a nuestro propio mundo a la vez
que intentamos transformar lo que es importante en el mundo de los
poderosos.

Parte del ejercicio consiste en recuperar nuestras propias historias
del pasado. Esto estd inevitablemente unido a una recuperacion de
nuestra lengua y nuestros fundamentos epistemnologicos. También
se trata de reconciliar y priorizar lo que es realmente importante
acerca del pasado con lo que es realmente importante en el presente.
Estos asuntos plantean importantes cuestiones para las comunidades
indigenas que no sélo estdn empezando a defenderse de la invasién de
investigadores académicos, corporativos o populistas, a sus comunidades,
sino que se han visto obligadas a pensar e investigar sobre sus propias
preocupaciones. Uno de los problemas discutidos en la primera seccion
de este libro es que los métodos y las metodologias de investigacion, la
teoria que los informa, las preguntas que estos generan y los estilos de
escritura que emplean, se vuelven actos significativos que deben ser
considerados cuidadosa y criticamente antes de ser aplicados. En otras
palabras, deben ser «descolonizados». Sin embargo, la descolonizacion
no significa ni ha querido significar un rechazo total de toda la teoria o
la investigacion o del conocimiento occidental. Mas bien implica centrar
nuestras preocupaciones y nuestra visiéon del mundo y luego conocer
y comprender la teorfa y la investigacién desde nuestras perspectivas y
para nuestros propositos.

Como dmbito de lucha, la investigacion es significativa para los pueblos
indigenas, dado que estd imbuida en nuestra historia bajo la mirada del
imperialismo y la ciencia occidental. Estd enmarcada por nuestros intentos
de escapar de la penetracién y supervision de esa miratia, mientras que
simultdneamente nos reorganizamos y nos reconstruimos como seres
humanos indigenas en estado de crisis permanente. La investigacion
no ha sido neutra en su cosificacién del Otro. La cosificacién es un
proceso de deshumanizacion. En sus lazos claros al conocimiento
occidental, la investigacion ha generado una relacién particular con los
pueblos indigenas que sigue siendo problemdtica. Al mismo tiempo,
sin embargo, nuevas opresiones que resultan de nuestra politica de
autodeterminacion, de querer mayor participacién o control sgbre lo
que nos sucede, y de cambios en el ambiente global, han significado
que hay un compromiso mds activo y cémplice en la actividad de la
investigacién por parte de los pueblos indigenas. Muchos grupos,
comunidades y organizaciones indigenas estan pensando, hablando y
llevando a cabo actividades de investigacion de distintos tipos. En este




capitulo he sugerido que es importante tener una comprension critica
sobre algunas de las herramientas de la investigacion, no solamente de
las herramientas técnicas obvias, sino de las herramientas conceptuales,
las qué nos hacen sentir incémodos, las que evitamos, para las que no
tenemos respuesta facil.

Me falta imaginacién dice usted.
No. Me falta el lenguaje.

El lenguaje para aclarar

mi resistencia al instruido...

CHERRIE MORAGA™

33 Moraga, C.{1983), citada por G. Andaldiia en «Speaking Tongues: a Letter to 3 World
Women Writers», de This Bridge Called My Back, pag. 166.

Capitulo 2
La investigacion a través de la mirada imperial

Mucha critica sobre la investigacion se ha centrado en la teoria del
conocimiento conocida como el empirismo y el paradigma cientifico
del positivismo derivado de esta. Para estudiar y entender el mundo
social, los acercamientos positivistas originalmente desarrollados
para entender el mundo natural se aplican a los seres y sociedades
humanos. En este contexto, comprender se traduce en medir. Por esa
razdn, a medida que reducimos nuestra comprension del mundo a una
serie de medidas, nuestro enfoque se centra cada vez mas en cuestiones
de procedimiento. En este esquema, el {inico reto para comprender el
mundo social se reduce, pues, a desarrollar definiciones operacionales
confiables y vilidas de los fendmenos. El andlisis de este capitulo, sin
embargo, desde el comienzo asume una mirada mas amplia. La mayoria de
las criticas indigenas sobre la investigacién se denominan con términos
como «investigacion blanca», «investigacion académica» o «investigacion
fordnea»; las sutiles diferencias entre estas denominaciones de los
investigadores occidentales son irrelevantes para los pueblos indigenas que
han soportado investigaciones implacables de naturaleza profundamente
explotadora. Desde una perspectiva indigena, la investigacién occidental
no se limita al marco de tradicién positivista. Este tipo de investigacion
aporta al estudio de cualquier pueblo indigena una orientacion cultural,
un conjunto de valores, una conceptualizacién diferente de asuntos
como el tiempo, el espacio y la subjetividad, teorias del conocimiento
diferentes y contrapuestas, formas de lenguaje altamente especializadas
y estructuras de poder.

En este capitulo sostengo que lo que cuenta como investigacion occidental
proviene de un «archivo» de conocimientos y sistemas, reglas y valores
que se extienden mas alla de las fronteras de la ciencia occidental, hasta
abarcar el sistema que se conoce hoy en dia como «Occidente». Stuart
Hall sostiene que Occidente es una idea, un concepto, un lenguaje para
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imaginar un complejo conjunto de historias, ideas, eventos histéricos
y relaciones sociales. Hall sugiere que el concepto de Occidente (1)
«nos» permite caracterizar y clasificar sociedades en categorias, (2)
capta imdgenes complejas de otras sociedades a través de un sistema de
representacion, (3) establece un modelo de comparacién estandar, y (4)
brinda un criterio de evaluacion para ranquear otras sociedades’. Estos
son los procedimientos con los que se codificaron a los pueblos indigenas
y sus sociedades dentro del sistema de conocimiento occidental.

La investigacién proviene de estos sistemas de clasificacién,
representacion y evaluacion, y también contribuye a desarrollar dichos
sistemas. Elarchivo cultural no plasma un sistema unitario de conocimiento,
sino que comprende multiples tradiciones de conocimiento y saberes.
Algunos saberes son mas dominantes que otros, algunos son subyacentes
y otros son anticuados; ademas, algunos saberes entran en competencia
entre siy algunos sélo se pueden formar en asociacién con otros. A pesar
de que no exista un sistema unitario, hay «reglas» que ayudan a entender
lo que estd dentro del archivo y permiten reconocer el «saber». Estas
reglas se conocen como reglas de clasificacion, reglas de referencia y
reglas de préctica®. Aunque la palabra «reglas» suene como un conjunto
fijo de piezas articuladas explicitamente como reglamentos, también
significa que las reglas estin de alguna manera ocultas y se articulan
en comprensiones implicitas de como funciona el mundo. Asi como
el poder se expresa en niveles explicitos e implicitos, el desacuerdo, o
el desafio a las reglas, es manejable porque también se conforma con
estas reglas, particularmente al nivel implicito. Igualmente, el debate
cientifico y académico en Occidente ocurre dentro de estas reglas. Dos
ejemplos importantes de como funciona lo anterior se encuentran en el
marxismo y en el feminismo occidental. Podria decirse que el feminismo
occidental ha representado un reto mas radical al conocimiento que el
marxismo por su cuestionamiento a la epistemologia; el reto incluia no
s6lo el cuerpo de conocimiento y la visién de mundo, sino las ciencias que
explican como se entiende el conocimiento. A pesar de eso, las mujeres
de color han cuestionado el feminismo occidental por conformarse con
algunas visiones fundamentales europeas del mundo, sistemas de valores

1 Hall, S. (1992), «The West and the Rest: Discourse and Powers, Capitulo 6 de Formations
of Modernity, eds. S. Hall and B.Gielben, Polity Press and Open University, Cambridge,
pags. 276-320.

2 Bernstein, B, (1971), «On the Classification and Framing of Knowledges, en Knowledge
and Control. New Directions for the Sociology of Education. Ed, M.F.D. Young, Collier
Macmillan, Londres, pigs. 47-69.

y actitudes de Europa occidental hacia el Otro. Los pueblos indigenas
podrian afirmar saber mucho sobre todo esto de manera implicita, pero
en este capitulo se examinaran algunas ideas fundamentales relacionadas
con el ser humano y con como los humanos se relacionan con el mundo.
Las diferencias entre las concepciones occidentales e indigenas siempre
han presentado contrastes muy marcados. Las creencias indigenas se
consideraban espantosas, aborrecibles y barbaras, y eran el objetivo
principal de los esfuerzos de los misioneros. Muchas de esas creencias
todavia persisten; ellas estdn arraigadas en los idiomas e historias y
grabadas en la memoria de los pueblos indigenas.

Las formaciones culturales de la investigacion occidental

Las formas de imperialismo y colonialismo, las nociones del Otro, y las
teorias sobre la naturaleza humana existian mucho antes de la Ilustracion
en la filosofia occidental. Algunos académicos sostienen que los supuestos
fundamentales de lo que ahora se ve como civilizacion occidental estan
basados en experiencias negras y en una tradicion académica negra, las
cuales han sido apropiadas y redefinidas como epistemologia occidental’.
Los conocimientos, las filosofias y las definiciones de la naturaleza
humana occidentales constituyen lo que Foucault ha denominado un
archivo cultural y lo que otros han llamado el «almacén» de historias,
artefactos, ideas, textos y/o imdgenes que son clasificados, preservados,
organizados y presentados de nuevo a Occidente. Este almacén contiene los
fragmentos, las regiones y los niveles de las tradiciones de conocimiento
y los «sistemas» que permiten que formas de conocimiento diferentes
y diferenciadas se puedan recuperar, enunciar y representar en nuevos
contextos*. Aunque muchos pueblos colonizados generalmente se
refieren a Occidente con un término propio, como un sistema cohesivo
de personas, practicas, valores y lenguajes, lo cierto es que el archivo
cultural de Occidente representa muiltiples tradiciones de conocimiento.
Es mas, hay diferentes tradiciones de conocimiento y momentos en la
historia en los que las ideas filoséficas se reforman y transforman, o en
los que nuevos conocimientos llevan a nuevas ideas.

3 See for example, Bernal, M. (1991), Black Athena, The Afroasiatic Roots of Classical
Civilization, Vintage, Londres.

4  Foucault, M. (1972), The Archeology of Knowledge, trad. A. Sheridan Smith, Pantheon,
Nueva York,



Foucault también sugiere que el archivo revela «reglas de préctica»
que el Occidente mismo no puede describir porque opera con esas reglas
y las da por sentadas. Algunos grupos indigenas afirmarian, o de hecho
afirman, ser capaces de describir muchas de esas reglas de practica, ya
que han sido «reveladas» y/o aplicadas en comunidades indigenas. Hall ha
sugerido que el archivo cultural occidental permite que a veces sucedan
cambios y transformaciones radicales sin que el archivo mismo, sus formas
de clasificacion y sus sistemas de representacion, sean destruidos. Este
sentido de lo que representa la idea de Occidente es importante, porque
las teorias acerca de la investigacién se sustentan en buena medida
por ese sistema cultural de clasificacién y representacion, por visiones
acerca de la naturaleza humana, de 1a moralidad y de la virtud humana,
por conccpcior'\es occidentales de espacio y tiempo y por concepciones
occidentales dé género y raza. Todas estas ideas ayudan a determinar
lo que se considera real. Los sistemas de clasificacion y representacion
permiten que diferentes tradiciones o fragmentos de tradiciones sean
recuperados y reformulados en diferentes contextos como discursos y
luego sean interpretados en los sistemas de poder y dominacién, con
consecuencias materiales reales para los pueblos colonizados. Nandy,
por ejemplo, analiza las diferentes fases de la colonizaci6n, desde los
intentos de explotacién de los «rapaces reyes bandidos» hasta el intento
de salvacion de «los bien-intencionados liberales de clase media»
como legitimacién de diferentes formas de colonizacién®. Estas fases
de colonizacién, impulsadas por diferentes necesidades econémicas
y diferentes ideologias de legitimaci6n, todavia tienen consecuencias
reales para las naciones, comunidades y pueblos indigenas colonizados.

Estas consecuencias han llevado a Nandy a describir la colonizaciéon
como una «cultura compartida» por aquellos que han sido colonizados
y por aquellos que han colonizado. Esto quiere decir, por ejemplo,
que los pueblos colonizados comparten un lengua)e de colonizacién,

' comparten conocimiento acerca de sus colonizadores y—en términos de
un proyecto politico—comparten la misma lucha por la descolonizacion.
A su vez, significa que los colonizadores también comparten el lenguaje
y el conocimiento de la colonizacion.

5  Nandy,A. (1989), The Intimate Enemy: Loss and Recovery of Self Under Colonialism, Oxford
University Press, Delhi, p. xi.
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Intersecciones de raza y género

David Theo Goldberg afirma que una de las consecuencias de las
experiencias occidentales bajo el imperialismo es que las formas
occidentales de ver, de hablar y de interactuar con el mundo tienen
fuerte arraigo en discursos racializados®. Las nociones de diferencia se
discuten en la filosofia griega, por ejemplo, como formas de racionalizar
las caracteristicas esenciales y las obligaciones de los esclavos’. La
literatura y el arte medievales representan monstruos fabulosos y
criaturas mitad hombre-mitad animal de lugares lejanos. Segtin Goldberg,
la preocupacion acerca de estas imagenes llevo a los «observadores a
sobreponerse de la maravilla, 1a repulsién y el miedo de la amenaza
implicita a la vida espiritual y al estado politico»*. Goldberg sostiene
que mientras estas primeras creencias e imigenes «ofrecian modelos
que el racismo moderno asumiria y transformaria bajo su propia luz»,
no habia categoria alguna o espacio en el pensamiento medieval para
la diferenciacién racial®. Lo que si ocurrid, segtin Goldberg, fue que lo
«salvaje» se internalizé como un espacio psicologico y moral en el individuo
que requirié «ser disciplinado con represién, negacién y refreno»'. En
el andlisis de Goldberg, la modernidad y 1a filosofia del liberalismo (que
sustenta los discursos modernistas) transformaron estos fragmentos de
cultura en un discurso racializado explicito. La raza, como categoria,
estaba vinculada con la razén y la moralidad humanas, con la ciencia,
el colonialismo y los derechos ciudadanos de maneras que produjeron
el discurso racializado y las practicas racistas de la modernidad™.

Los conceptos occidentales de raza se intersectan de maneras complejas
con los conceptos de género. El término género se refxere no sélo a los
roles de l1as mujeres y como esos roles se constituyen, sino a los roles de
los hombres y las relaciones entre hombres y mujeres. Las ideas acerca
de la diferencia de genero v lo que esa diferencia significa para una
sociedad'se remontan a los artefactos y las representaciones fragmentadas
de la cultura occidental y a tradiciones de conocimiento diferentes y

6  Goldberg, D. T. (1993}, Racist Culture, Philosophy and the Politics of Meaning, Blackwell,
Oxford.

7 Ibid, pdg. 23.
Ibid., pég. 23.

9 Ibid, pag.23.

10 lbid., pa'g‘. 23.

" Ibid, pigs. 41-60.
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diferenciadas. Las cualidades deseables y no deseables de las mujeres
como madres, hijas y esposas, por ejemplo, estaban inscritas en 1os textos
de los romanos y los griegos, esculpidas, pintadas y tejidas en las paredes
medievales y representadas a través de la poesia oral. Instituciones
sociales como el matrimonio, la vida familiar, el sistema de clases y las
6rdenes eclesidsticas representaban distintas ideas hist6ricas acerca de
los hombres y las mujeres®. Estas instituciones estaban apoyadas por
los sistemas econémicos, las nociones de propiedad y riqueza, y estaban
cada vez mas legitimadas en Occidente por las creencias judeo-cristianas.
Los cambios econdmicos de formas de produccién feudales a formas
capitalistas influyeron en la construccién del concepto de «familia»
y en las relaciones entre las mujeres y los hombres en las sociedades
occidentales. Las distinciones y jerarquias de género también estdn
intimamente codificadas en los idiomas occidentales. Es imposible hablar
sin usar este lenguaje y, atin mds significativamente para los pueblos
indigenas, es imposible traducir o interpretar nuestras sociedades al
inglés, francés o castellano sin hacer distinciones de género.

El proceso de adjudicar género a las descripciones del Otro ha tenido
consecuencias reales para las mujeres indigenas en las maneras en qixe
son descritas, cosificadas y representadas por los europeos del siglo XIX,
dejando un legado de marginalizacién al interior de las sociedades indigenas
y alinterior de la sociedad colonizadora. En Nueva Zelandia muchos de
estos asuntos son la causa de un reclamo de un grupo prominente de
mujeres maori ante el Tribunal de Waitangi. Este tribunal se estableci6
para oir los reclamos de los maori sobre las contravenciones del Tratado
de Waitangi®. Usando textos histéricos, investigaciones y testimonios
orales ignorados por la Corona, las mujeres maori que reclaman ante
este tribunal han debido establecer y argumentar rangatiratanga o su
estatus de jefas y soberanas. Para ello, las solicitantes han tenido que
probar que las mujeres maori eran tan rangatira (jefes) como los hombres
maori. A un nivel muy simple, este es un «problema» de traduccién.

12 Erler, M. and M. Kowaleski (1988), Women and Power in the Middle Ages, University of
Georgia Press, Athens.

13 ElTratado de Waitangi fue firmado entre los jefes Maori y la Corona Britdnica en 1840.
El Tribunal de Waitangi fue establecido por el Parlamento bajo Ia Ley del Tratado de
Waitangi de 1975. La Ley establecid el Tribunal con el objetivo de oir reclamos de los
maori segln los cuales la Corona habia contravenido los principios del Tratado de
Waitangi. Esta Ley se aplicd a los reclamos recientes. Al Tribunal se le confirié poderes
para recomendar acciones a la Corona, La Ley se enmendé en 1985 para extenderse a
los reclamos a partir de 1840.

Rangatiratanga se ha interpretado en inglés generalmente como jefatura
y soberania, que en el colonialismo era un «asunto de hombres».

Este reclamo ilustra las complejidades expuestas por Stuartgall,
ya que las ideas y representaciones diferentes y diferenciadas deben
«recuperarse» y «enunciarse» a la luz del contexto histérico de este
reclamo. Estas complejidades se pueden resumir como: (1) un marco de
referencia legal heredado de Inglaterra que incluye perspectivas acerca
de lo que constituye evidencia admisible e investigacion vdlida; (2) una
orientacién «textual» que privilegia el texto escrito (visto como experto
v basado en evidencia) por sobre testimonios orales (una concesion en
favor de los «ancianos» indigenas); (3) perspectivas acerca de la ciencia,
que permiten la seleccion y presentacion eficiente de los «hechos»; (4)
«reglas de practica» como «valores» y «moral», 0 nociones como «buena
fer y «decir la verdad» que se supone que todos los involucrados en
el proceso conocen y han «acordado» respetar, (5) ideas acerca de la
subjetividad y la objetividad que ya han determinado la constitucién
del tribunal y su marco legal «neutro», pero que seguirdn definiendo la
manera como procede el caso; (6) ideas acerca del tiempo y el espacio
y visiones relacionadas con la historia, que determinan la duracién
apropiada de la audiencia, la «forma» del reclamo, y el tamario del panel;
(7) perspectivas acerca de la naturaleza humana, la responsabilidad
individual y la culpabilidad; (8) la seleccién de oradores y expertos, quién
habla por quién, cudl conocimiento se presume como el «apropiado» en
relacién con un conjunto de «hechos» comprobados; y (9) la politica del
Tratado de Waitangi y su manejo por parte de politicos y otros agentes
como los medios de comunicacion. Cada grupo de ideas supone sistemas
de clasificacién y representacion epistemolégicos, onfolégicos, juridicos,
antropoldgicos y éticos codificados de manera que «se reconozcan»
entre si y operen juntos para crear en conjunto un «campo de fuerza»
cultural capaz de filtrar y eliminar discursos opuestos. Entendidas como
un sistema, estas ideas determinan las reglas de practica generalizadas
que aseguran la permanencia dominante de los intereses occidentales.

Maneras de conceptualizar al individuo y la sociedad

La investigacion en las ciencias sociales se fundamenta en ideas,
creencias y teorias acerca del mundo social. Dado que se asume que
las personas siempre viven en alguna estructura social (por ejemplo,
una unidad familiar, una unidad de caza y recoleccién, una unidad
de pastoreo, y variaciones cada vez mas efectivas y sofisticadas de las



* unidades anteriores), las formas occidentales de investigacion también
provienen de ideas culturales acerca del «yo» humano y la relacién entre
el yo v los grupos a los que €l o ella pertenece. Tales ideas exploran a su
vez las elaboraciones internas de los individuos y las relaciones entre
lo que es un individuo y su comportamiento. Estas ideas sugieren que
las relaciones entre grupos de personas son basicamente causales y, por
lo tanto, susceptibles de ser observadas y predichas. Algunos relatos
antiguos que explicaban el comportamiento de los individuos se basaban
en ideas que se remontan a historias de creacion que explicaban la
presencia de las personas en su medio ambiente, y en comprensiones
sobre el comportamiento humano y su conexién con alguna forma
de fuerza exterior, como seres espiritualmente poderosos, «dioses» u
. objetos sagrados. De esta manera, la actividad humana se veia como
causada por factores que estaban fuera del control del individuo. Las
primeras sociedades europeas no hacian gran distincion entre los
seres humanos y el medio ambiente natural. El cambio de estas ideas
sobre las relaciones se localiza en la filosofia clasica griega cuando las
explicaciones pasaron de ser «naturalistas» a humanistas. Mientras que
las explicaciones naturalistas consideraban a la naturaleza y la vida como
una misma, las explicaciones humanistas separaban a las personas del
mundo a su alrededor y ubicaban ala humanidad en un plano superior (a
los animales y las plantas) debido a caracteristicas como el lenguaje y la
razén*, Socrates, Platon y Aristdteles se consideran como los fundadores
de esta tradicion humanista del conocimiento.

La naturaleza humana, es decir las caracteristicas esenciales de una
persona, es una preocupacion transversal en la filosofia occidental a
pesar de que «humano» y «naturaleza» también se vean en oposicién. La
educacion, la investigacién y otras tradiciones académicas han surgido
o se han enmarcado en debates relacionados con la naturaleza humana.
La separacion entre mente y cuerpo, la investidura de las personas
con alma, psiquis y conciencia, la distincién entre sentido y razon, las
definiciones de virtud y moralidad humana, son todas construcciones
culturales. Las caracteristicas subyacentes han permanecido a pesar de
que estas ideas se transforman a medida que los filésofos han incorporado
nuevas comprensiones y descubrimientos. Tomando el pensamiento de
Aristoteles y Platon de la filosofia griega, Tomds de Aquino cristianizé la
distincién mente-cuerpo. Luego, el fildsofo francés Descartes desarrollé

14 Brennan, ). F, (1991), Racist Culture, The History and Systems of Psychology, tercera
edicién, Prentice Hall International, New Jersey.

esa dualidad atin mas haciendo distinciones que se relacionarian con las
disciplinas requeridas para estudiar el cuerpo (la fisiologia) y la mente
(la psicologia); sus distinciones se conocen hoy en dia como el dualismo
cartesiano. Hegel razonaba que la ruptura era dialéctica, es decir, que
habia una interaccién contradictoria entre las dos ideas y la forma de
debate requerida para desarrollarlas. Se debe recordar, sin embargo, que
conceptos como mente o intelecto, alma, razén, virtud y moralidad no
son inherentemente «reales» o partes biolégicas del cuerpo humano.
Mientras que en el pensamiento occidental el funcionamiento de la mente
se asocia con el cerebro humano, la mente en si es s6lo un concepto o
una idea. En la visién del mundo maori, en cambio, el equivalente mas
cercano a la idea de «mente» o intelecto se asocia con otras partes del
cuerpo; la cabeza se considera tapu por otras razones.

Lo que hace que las ideas sean «reales» es el sistema de conocimientos,
los procesos de formacién cultural y las relaciones de poder en las que
selocalizan estos conceptos. La idea de como se constituye el individuo
-y lo que eso implica~ para el trabajo de investigadores o profesores,
terapistas o trabajadores sociales, economistas o periodistas, estd basada
en siglos de debate filoséfico, en los principios de argumentacién y en los
sistemas de organizacion de sociedades enteras. Estas son las ideas que
constituyen la realidad, y, a su vez, la realidad no puede constituirse sin
ellas. Al enfrentarse con concepciones alternativas de otras sociedades,
la realidad occidental pasé por un proceso de reificacién en el cual se
convirtio en el referente de algo «mejor», que refleja «altos niveles» de
pensamiento, menos propensos al dogma, a la brujeria y a la inmediatez
de personas y sociedades tan «primitivas». Las apelaciones ideoldgicas
a conceptos como la alfabetizacién, la democracia y el desarrollo de
estructuras sociales complejas hacen que esta forma de pensar parezca
la verdad universal y el criterio necesario de sociedad civilizada. Aunque
las formas de colonizacion de los siglos XVIII y IX trajeron las creencias
cristianas sobre el alma y la moralidad humana a los pueblos indigenas,
estos conceptos ya se habian discutido en las tradiciones occidentales
antes de la cristiandad. Cuando el cristianismo se organizé como un
sistema de poder, estos conceptos basicos se volvieron el centro de un
estudio sistematico y de un debate que luego fueron usados para regular
todos los aspectos de la vida social y espiritual.

Elindividuo, como unidad social basica a partir de la cual se generan
otras formas de organizacion y relacion social, es otro sistema de ideas
que debe ser entendido como parte del archivo cultural de Occidente.
De hecho, las filosofias y las religiones de Occidente ubican al individuo
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como el componente basico de la sociedad. La transicién de formas de
produccién feudales a capitalistas simplemente dio mayor relevancia
al papel del individuo. Los conceptos de desarrollo social se veian como
una progresion natural y réplica del desarrollo humano. La relacién
entre el individuo y el grupo, sin embargo, era un problema teérico
mas importante para la filosofia. Este problema tendia a presentarse
como una dialéctica o tensién entre dos nociones irreconciliables. La
dialéctica hegeliana del individuo y la sociedad se convirtié en el modelo
mas importante para pensar esta relacion. Su constructo amo-esclavo
ha servido como una forma de andlisis que es tanto psicolégica como
socioldgica y sumamente politica en el contexto colonial.

Rousseau tiene una influencia particular sobre la manera en la que
fueron vistos los pueblos indigenas del Pacifico Sur, por su vision
extremadamente romantica e idealizada de la naturaleza humana. A
€l se le atribuye la idea del «buen salvaje» que presentaba el mundo
natural como una nocién de inocencia y pureza y el mundo desarrollado
como una nocion de corrupcion y decadencia. Se pensaba que quienes
vivian en las condiciones idilicas del Pacifico Sur cerca de la naturaleza
poseian cualidades «nobles» de las que el Occidente podia re-aprender
y re-descubrir lo que habia perdido. Esta visién idealizada fue definitiva
en la manera en la que fueron representadas las mujeres del Pacifico
Sur, en particular las mujeres de Tahiti y la Polinesia. Sin embargo, esta
imagen pronto cay0 en desgracia y dio un vuelco total hacia el «salvaje
innoble» cuando se encontré que estos humanos idealizados tenian
costumbres «bdrbaras» y «salvajes» y eran capaces de lo que se veia
como actos «despreciables» y de grave injusticia.

Asi como en las tradiciones psicolégicas el individuo se ha considerado
primordial, de modo semejante lds tradiciones sociolGgicas lo consideran
como la unidad basica de la sociedad. Por lo tanto, una preocupacion
central de la sociologia se vuelve establecer sila conciencia individual
y la realidad dan forma a la estructura social, o si estdn moldeadas
por esta. Durante el siglo IX, esta visién del individuo y la sociedad
fue fuertemente influenciada por el darwinismo social. Ello significé,
por ejemplo, que una sociedad podia ser vista como una «especie» de
persona con rasgos bioldgicos®. Es asi como las sociedades «primitivas»

se ranqueaban segin estos rasgos, se hacian predicciones respecto a’

su supervivencia y se hacian justificaciones ideol6gicas acerca de su
tratamiento. En sus inicios, la sociologiarse centré en los sistemnas de

15 Goldberg, Racist Culture, pigs. 62-9.
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creencias de estos pueblos «primitivos» y su capacidad de pensar y de
desarrollar ideas «simples» acerca de la religion. Este énfasis pretendia
mejorar las comprensiones de la sociedad occidental al demostrar como
las sociedades simples desarrollaron los cimientos de los sistemas de
clasificacién y formas de pensar. Se creia que estos sistemas demostrarian
c6mo se desarrollaron fenémenos sociales como el lenguaje. Lo anterior
a su vez permitiria que se hicieran distinciones entre categorias fijas
-0 sea, los cimientos estructurales de la sociedad- y categorias que las
personas podian crear, o sea, los aspectos culturales del mundo-vida.
También reforzé a través de asociaciones contradictorias o categorias
opuestas el grado de superioridad de Occidente. 8

Maneras de conceptualizar el espacio

Afirmaciones similares a las anteriores se pueden hacer acerca de otros
conceptos como el tiempoy el espacio, Estos conceptos son particularmente
significativos para algunos idiomas indigenas porque el lenguaje no hace
distincién clara o absoluta entre los dos; por ejemplo, la palabra maori para
tiempo y espacio es la misma. Otras lenguas indigenas no tienen palabras
afines para los dos conceptos de espacio y tiempo, sino que tienen una
serie de términos precisos para parte de esas ideas o para relaciones entge
esa idea y algo mds en el medio ambiente. Hay posiciones en el tiempo
y el espacio en las cuales personas y eventos son ubicados, pero no se
describen necesariamente como categorias distintas de pensamiento.
Las ideas occidentales acerca del tiempo y el espacio estdn codificadas
en el lenguaje, la filosofia y la ciencia. Las nociones filoséficas sobre
tiempo y espacio se han preocupado por (1) las relaciones entre las dos
ideas; es decir, si el espacio y el tiempo son categorias absolutas o si
existen de manera relacional y (2) la medicién del tiempo y el espacio®.
El espacio consiste en lineas que son o paralelas o elipticas. De estas ideas
nacieron formas de pensar que se relacionaron con disciplinas como la
cartografia y la geografia, la medicién y la geometria, el movimiento y
la fisica. Generalmente esas distinciones formaban parte de una visién
sobre el mundo que nunca era cuestionada. El lenguaje espacial se usa
con frecuencia tanto en discursos cotidianos como en académicos.

16 Enelsiglo V, Zendn, por ejemplo, propuso una serie de paradojas que se enfocaron en
dos ideas, una que sugiere que el espacio y el tiempo son continuos, y una que sugiere
que se comprenden partes divisibles. Otros han sostenido desde Zendn que no puede
haber el espacio «vacio» porque, si estd vacio, simplemente no existe,
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Henri Lefebvre sostiene que la nocién de espacio ha sido «apropiada
por las mateméticas», [as cuales han asumido una posicién ideolégica
de dominio sobre lo que significa el espacio”. Las matemdticas han
construido un lenguaje que trata de definir con exactitud absoluta los
parametros, las dimensiones, las cualidades y las posibilidades del espacio.
Este lenguaje del espacio ha influido en la manera en que Occidente
piensa el mundo mas alld de la Tierra (la cosmologia), las formas en que
se ve la sociedad (espacio piiblico/privado, espacio de ciudad/campo),
las maneras en que se definen los roles de género (ptiblico/doméstico,
hogar/trabajo) y las maneras en que el mundo social de los pueblos se
determina (el mercado, el teatro)™. Asi se puede definir y medir facilmente
el espacio compartimentado.

Las concepciones del espacio se articulaban en la manera en que
las personas disponian sus casas y pueblos, coleccionaban y exhibian
objetos significativos, se organizaban para la guerra, disefiaban los
campos agricolas y arreglaban sus jardines, hacian negocios, exhibian
arte o presentaban obras de teatro y separaban una actividad humana
de otra. Los arreglos espaciales son aspectos importantes de la vida
social, Las clasificaciones occidentales del espacio incluyen nociones
como espacio arquitectonico, espacio fisico, espacio psicolégico, espacio
tedrico, entre otros. La metafora de Foucault del archivo cultural esuna
imagen arquitecténica; el archivo no sélo contiene los artefactos de la
cultura, sino que es en si un artefacto y un constructo de la cultura.
Para el mundo indigena las concepciones occidentales de espacio, de
arreglos y exhibiciones, de la relacion entre las personas y el paisaje, de
la cultura como objeto de estudio han significado no solamente que su
mundo se ha representado de maneras particulares hacia Occidente, sino
que su vision del mundo, la tierra y los pueblos han sido radicalmente
transformados en la imagen espacial de Occidente. En otras palabras, el
espacio indigena ha sido colonizado. La tierra, por ejemplo, se veia como
algo a ser domesticado y controlado. El paisaje, o sea la disposicion de
la naturaleza, podia ser alterado por el «<hombre»: los pantanos podian
drenarse, los rios podian desviarse, las dreas costeras podian llenarse,
no simplemente para la supervivencia fisica, sino para explotar mejor
el medio ambiente o para hacerlo «més agradable» estéticamente.

17 Lefebvre, H. (1991), The Production of Space, Blackwell, USA.

18 Ver, porejemplo, Williams. R. (1973), The Country and the City, Paladin, Londres. Ver también
Fanon, Frantz (1967), The Wiretched of the Earth, Penguin, Londres, pdg. 30, Fanon habla
delas «zonas» donde viven los nativos y las wzonas» donde viven los colonos. Para él, la
frontera entre las dos zonas estd clara y no existe |a posibilidad de reconciliacién.
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Darle un.nuevo nombre a la tierra era, tal vez, ideolégicamente tan
poderoso como cambiar la tierra. Los nifios indigenas en las escuelas,
por ejemplo, aprendian nuevos nombres para los lugares donde ellos y
sus padres habian vivido por generaciones; estos eran los nombres que
aparecian en los mapas y que se usaban en comunicados oficiales. Esta
tierra recientemente bautizada se volvié cada vez mds desconectada
de las canciones y los cdnticos que los pueblos indigenas usaban para
trazar sus historias, para invocar elementos espirituales o para llevar a
cabo las ceremonias mads simples. Alin mas significativo, sin embargo, el
espacio era expropiado de las culturas indigenas y luego «devuelto como
regalo» en forma de reducciones, reservas, pedazos de tierra reservados
al pueblo indigena que alguna vez lo posey6 todo.

Orros artefactos e imdgenes de las culturas indigenas también fueron
clasificados, almacenados y exhibidos en cajas de museos, enmarcados
por las cajas de exhibicidn, asi como por las categorias en las que eran
agrupados. Algunas imagenes se volvieron parte del comercio de postales
y del mercado publicitario o eran objeto de interpretaciones artisticas
occidentales de los pueblos indigenas. Otros ejemplos «vivos» y puestos
en escena eran las fiestas y conciertos para entretener a los europeos.
De esta manera, las culturas indigenas quedaron enmarcadas dentro de
un lenguaje y un conjunto de representaciones espaciales®,

Un ejemplo especifico de la colonizacién de un espacio arquitecténico
indigena y de los conceptos espaciales indigenas se encuentra en la
historia de Mataatua, una casa maori tallada y construida en 1875 como
regalo de matrimonio de una tribu a otra. El gobierno de Nueva Zelandia
negocié y ganod un acuerdo para enviar la Mataatua a la Exposicién del
Imperio Britanico en Sydney en 1879. La casa fue exhibida de acuerdo
con el sentido estético y econémico de los curadores de la exhibicion:

.

. Al descubrir que costaria por lo menos 700 libras erigirla en la manera
comiin de las casas maori, las paredes fueron volteadas de manera que
las tallas se vieran en el exterior, asi el costo total, incluyendo la pintura
y el techo de esteras chinas, se redujo a 165 libras™.

19 Vertambién Gidley, M, ed. (1994), Representing Others, White Views of Indigenous Peoples,
University of Exeter Press. ‘

20 Appendicestothe Journals of the New Zealand House of Representatives, 1880, H5:2.
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La exposicién de una «Casa Maori» al revés y forrada con esteras chinas
sin duda se vio como una contribucion importante de Nueva Zelandia a
la exposicién de Sydney. Como sostienen sus duefios originales: '

la casa misma ya habia sufrido una transformacién como resultado de haber
sido enviada a la Exposicién del Imperio Briténico. Una «casa de reunién»
usada por personas fue transformada en una curiosidad etnoldgica para que
algunos extrafios la miraran de manera equivocada en el lugar equivocado™.

Aunque sélo habian acordado usarla para ese propdsito, el gobierno
de Nueva Zelandia se apropioé de la casa y la envi6 a Inglaterra, donde
estuvo en exposicion en el Museo del Sur de Kensington, almacenada por
cuarenta afios en el Museo de Victoria y Alberto, presentada de nuevo
en la Exposicién del Imperio Britdnico en Wembley en 1924, embarcada
de regreso a Nueva Zelandia para una Exposicion de los Mares del Sur
en Dunedin en 1925 y finalmente «donada» por el gobierno al Museo
de Otago. Ngati Awa, los duefios de esta casa, han estado negociando su
devolucién desde 1983; lograron un acuerdo con el gobierno de Nueva
Zelandia después de que el caso se presento ante el Tribunal de Waitangi;
el «dintel de la puertar» de la Mataatua fue devuelto como gesto simbélico
previo a la entrega de toda la casa en los dos afios subsecuentes.

El pensamiento occidental ve con frecuencia el espacio como estdtico
o divorciado del tiempo. Esta visién genera formas de entender el mundo
como un «reino de estasis», bien definido, fijo, sin politica®. Lo anterior
es de especial relevancia en relacion con el colonialismo, dado que el
establecimiento de estaciones militares, misioneras o de comercio; la
construccién de caminos, puertos y puentes; la tala de bosques y la mineria
involucraron procesos de marcar, definir y controlar el espacio. Hay un
vocabulario espacial especifico del colonialismo que puede resumirse
alrededor de tres conceptos: (1) la linea, (2) el centro, y (3) lo externo. La
«linea» es importante, porque se usaba para trazar el mapa del territorio,
para realizar una inspeccion de terreno, para establecer fronteras y para
marcar los limites del poder colonial. El «centro» es importante porque
la orientacién hacia el centro era una orientacion al sistema de poder. Lo
«externo» es importante porque posicionaba el territorio y las personas

21 TeRunanga o Ngati Awa (1990), Nga Karoretanga a Mataatua Whare, The Wanderings of
the Carved House, Mataatua, Ngati Awa Research Report 2, Whakatane, Nueva Zefandia.

22 Massey, D. (1993), «Politics and Space/Timen, in Place and Politics of Identity, eds. M.
Keith, y S. Pile, Routledge, Londres, pigs. 141-61,

en relacion de oposicidn respecto del centro colonial; para los indigenas
australianos, estar en un «espacio vacio» era «no existir.» La tabla 2.1

resume ese vocabulario en el contexto de Nueva Zelandia.

TABLA 2.1 VOCABULARIO ESPACIAL DEL COLONIALISMO EN AOTEAROA EN EL SIGLO XIX

LA LINEA EL CENTRO LO EXTERNO
MAPAS MADRE PATRIA TERRENO BALDIO
TABLAS LONDRES TERRA NULLIUS
CAMINOS RESIDENCIA DEL MAGISTRADO DESHABITADO
FRONTERAS REDUCTOS, EMPALIZADAS, DESOCUPADO
ESTACAS CUARTELES TERRENO DESCONOCIDO
INSPECCIONES PRISION RESERVAS, REDUCCIONES
RECLAMOS ESTACION DE MISION MAORI PA
CERCAS PARLAMENTO KAINGA
SETOS ALMACEN MARAE
MUROS DE PIEDRA IGLESIA CEMENTERIOS
SENDEROS EUROPA FONDO
CENEALOGIAS PUERTO DESIERTO, TIERRA ADENTRO
PERIMETROS PRIMER PLANO

ASTA

P ——————

Maneras de conceptualizar el tiempo

El tiempo se asocia con la actividad social; la manera en que otros
pueblos organizaban su vida diaria a la vez fascinaba y hofrorizaba a
los observadores occidentales. Los nexos entre la revolucion industrial,
la ética protestante, el imperialismo y la ciencia se pueden,discutir en
términos del tiempo y la organizacién de la vida social. Los cambios en
los modos de produccién causados por la revolucién industrial, una
clase media emergente capaz de generar riqueza y de distinguir entre
el tiempo de trabajo, el tiempo libre, la educacién, la religion, asi como
un movimiento evangélico de clase media que unia el trabajo con la
salvacién, contribuyeron 3 una potente mezcla cultural. En Africa,
América y el Pacifico, los observadores occidentales se impresionaban
por la diferencia en la manera en que los pueblos indigenas usaban el
tiempo (0 mejor, no lo usaban ni lo organizaban). Las representagiones
de la «vida nativa» como carente de hdbitos de trabajo, y de los nativos



como perezosos, indolentes, o incapaces de prestar atencién por mucho
tiempo, son parte de un discurso colonial atin vigente. Se formularon
varias explicaciones para tal indolencia; el clima célido, por ejemplo,
parecia un factor. Con frecuencia la simple asociacién entre la raza y
la indolencia era suficiente para considerar a las personas de piel mas
oscura como «naturalmente» indolentes.

Un ejemplo de la importancia que tiene el tiempo en la vida social
se encuentra en los diarios de Joseph Banks, quien acompafi6é a Cook
en sus primeros viajes al Pacifico Sur. La Sociedad Real, supervisora del
Observatorio de Greenwich, que eventualmente determinaria el estdndar
mundial de la medicién de tiempo (Tiempo Medio de Greenwich), fue
decisiva en la organizacién del viaje de Cook a Tahiti en 1769 para
observar el trinsito de Venus. En su travesia, Banks llev6 un diario
detallado que documenta sus observaciones y reflexiones sobre lo que
veia. El diario era una organizacién precisa de su vida a bordo del barco,
no sblo un registro diario, sino un registro que incluia informes del
clima, listas de las plantas y animales coleccionados, y detalles de las
personas con quienes se encontraba. La vida a bordo del Endeavour se
organizaba de acuerdo con las reglas y regulaciones del Almirantazgo
Britdnico, una adaptacién del tiempo britédnico. No sélo el diario media
el tiempo, sino que la embarcacién contaba con instrumentos cientificos
que también median el tiempo y el espacio. Como observador, Banks
veia el mundo del Pacifico a través de su propio sentido de tiempo; sus
observaciones inclufan frases como «al amanecer», «por lanoche», «a las
8:00 en punto», «cerca del mediodia», «un poco antes del atardecer»®, De
manerta semejante, describi6 en detalle pormenores como los trajes, los
ornamentos, los tatuajes, la disposicion y construccién de las casas, la
ropa, los jardines, la hechura de redes, las mujeres, la comida, la religién,
el idioma, y después de las visitas que él y su acompaiiante hacian a
horas particulares para observar a las personas comer, llevar a cabo sus
actividades diarias y dormir —a pesar del detalle de esas observaciones,
Banks confesé ser incapaz de tener «una idea completa» de cémo estos
pueblos dividian el tiempo.

La conexi6n entre el tiempo y el «trabajo» se volvié méds importante
con la llegada de los misioneros y el desarrollo de una colonizacién mas
sistematica. La creencia de que «los nativos» no valoraban el trabajo, ni
tenian sentido del tiempo era una justificacién ideolégica para pricticas

23 Beagiehole, ]..D. (1962), The Endeavour Journal of joseph Banks, Angus and Robertson,
Sydney.

excluyentes que alcanzaron areas como la educacién, el desarrollo de las
tierras v el empleo. Los misioneros evangélicos que llegaron al Pacifico
creian en una forma de salvacion en la que estaban grabadas practicas
y una ética de trabajo provenientes de la baja clase media inglesa o
del puritanismo de Nueva Inglaterra. Segin aquella ética, costaba
trabajo llegar al cielo y, por lo tanto, los «salvajes» debian trabajar mas
arduamente para calificar y asi tener un lugar en la fila. Otras practicas
cotidianas asociadas al trabajo eran el uso de ropa «decente» diseniada
para trabajos pesados en los climas frios, comer «apropiadamente» a
horas de comida «apropiadas» (antes y después del trabajo) y reorganizar
patrones familiares de manera que permitia a los hombres trabajar en
ciertas cosas y a las mujeres apoyarlos.

Lasvisiones lineales de tiempo y espacio son importantes al examinar

. las ideas occidentales acerca de la historia. Es acd que la lustracion

representa un punto crucial en el tiempo. Anterior a este periodo de
desarrollo occidental hubo una era considerada como un periodo
de «oscuridad» (la «Edad del Oscurantismo») que «coincidié» con la
constitucién de un gran poder politico en «Oriente». Esta era fue seguida
por la Reforma en la Iglesia de Roma. Durante estos perfodos, que son
«construcciones» sociales de tiempo, la sociedad se llamaba feudal, los
sistemas de creencias se basaban en dogmas, los monarcas reinaban
por autoridad divina y el alfabetismo estaba'confinado a unos pocos.
La gente vivia de acuerdo a mitos e historias que escondian la «verdad»
o simplemente no eran verdaderas. Estas historias se mantenian vivas
en la memoria. La Ilustracién también se conoce como la «Edad de la
Razdn». Durante este periodo, la historia llegd a definirse como una
comprension del pasado mds razonada y cientifica, ya que se podia
registrar sistematicamente y luego recuperarse con el recurso de los textos
escritos: Adem4s, su base era una visién lineal del tiempo intimamente
ligada a la nocién de progreso. El progreso se podia «medir» en términos
de avances tecnolégicos y salvacién espiritual; es evolutivo y teleoldgico
y estd presente en las ideas liberales y marxistas de la historia.

Las nociones de pasado y presente, de lugar y de relaciones con la
tierra se sustentan con diferentes orientaciones del tiempo y el espacio,
diferentes posiciones dentro del tiempo y el espacio, y diferentes sistemas
de lenguaje para hacer que el tiempoy el espacio sean nociones «reales».
Las ideas acerca del progreso se fundamentan en las ideas y orientaciones
acerca del tiempo y el espacio. Lo que vale como historia en la sociedad
contemporanea es un asunto polémico para muchas comunidades
indigenas porgue no sélo trata de la historia de la dominacién, sino que



es una historia que asume que hubo un «punto en el tiempo» que fue
«prehistérico». El punto en el que la sociedad se mueve de «prehistorica»
a «historica» es también el punto en el que la tradicién rompe con el
modernismo. Segiin esta perspectiva, el conocimiento tradicional
indigena cesé cuando entrd en contacto con sociedades «modernas», 0
sea con Occidente. Lo que ocurrid en este momento de contacto cultural
fue el comienzo del final de las sociedades «primitivas». Intimamente
arraigados en estos constructos estan los sistemas de clasificacion y
representacion que se prestaban facilmente a oposiciones binarias,
dualismos, y érdenes jerarguicos del mundo.

Las ideas occidentales acerca del individuo y la comunidad, acerca del
tiempo y el espacio, del conocimiento y la investigacion, del imperialismo
y el colonialismo se retinen en el concepto de distancia. El individuo
puede distanciarse o separarse del ambiente fisico, de la comunidad. A
través de los controles que tiene sobre el tiempo y el espacio el individuo
también puede operar distanciado del universo. Tanto el imperialismo
como el colonialismo fueron sistemas de gobierno que se extendieron
desde el centro hacia lugares lejanos y remotos; asi la distancia separaba
ademds a los individuos en el poder de los sujetos a quienes aquellos
gobernaban. Todo era tan impersonal, racional y extremadamente
efectivo. En la investigacion, el concepto de distancia es muy importante,
ya que implica neutralidad y objetividad en nombre del investigador. La
distancia es medible y por lo tanto ha llegado a representar objetividad;
sin embargo, la objetividad no es medible de la misma manera.

La investigacién «bajo la mirada imperial» describe un enfoque que
supone que las ideas occidentales acerca de los aspectos fundamentales
son las Unicas ideas posibles de sostener, sin lugar a dudas las tinicas
ideas racionales, y las tinicas ideas que pueden dar sentido al mundo,
a larealidad, a la vida social y a los seres humanos. Es un acercamiento
hacia los pueblos indigenas que todavia comunica un sentido innato de
superioridad y un gran deseo de traer progreso a sus vidas de manera
espiritual, intelectual, social y econdmica. Es investigaciéon que desde la
perspectiva indigena «roba» conocimientos de otros y luego los usa para
beneficiar a quienes los «robaron». Algunos investigadores indigenas y de
grupos comunitarios dirian que este acercamiento es claramente racista.
Es investigacién que esta imbuida con una «actitud» y un «espiritu»
que asume que uno es dueno del mundo entero, y que ha establecido
sisternas y formas de gobierno que insertan estas actitudes en practicas
institucionales. Estas practicas determinan lo que vale como investigacion
legitima y quién vale como investigador legitimo. Antes de suponer que

tal actitud ha desaparecido, vale la pena reflexionar sobre quién haria
tal afirmacion: los investigadores o los indigenas? Un intento reciente
(afortunadamente no exitoso) de patentar a una persona indigena en las
tierras altas de Nueva Guinea podria sugerir que hay muchos pueblos
indigenas que todavia no tienen proteccién en cuanto a actividades de
investigacion se trata®. Aunque en este caso particular el intento no
tuvo éxito, demostrd de nuevo que hay personas que en nombre de la
ciencia y del progreso todavia consideran a los pueblos indigenas como
especimenes, no como seres humanos.

24 Verel relato de este intento en Third World Resurgence, No. 63, pag. 30.



Capitulo 3
Saberes colonizadores

X A través de nuestra historia la gente mira a los maori
con lupa de la misma manera que un cientifico mira a un insecto.
Los que miran se dan el poder de definir.

MERATA MITA'

El capitulo anterior empled la metafora del archivo para representar el
proceso por el cual el Occidente recurrid a una vasta historia de si mismo
y amuiltiples tradiciones de conocimiento que incorporan perspectivas
culturales de la realidad, del tiempo y del espacio. Este capitulo sostiene
que las formas de imperialismo a las que estdn enfrentados los pueblos
indigenas hoy en dia provienen de ese perfodo de la historia europea
conocido como la [lustracion. La [lustracién aporto el espiritu, el impetu,
la confianza y las estructuras politicas y econdmicas que facilitaron la
buisqueda de nuevos saberes. El proyecto de la Ilustracién se conoce a
menudo como la «modernidad», que segiin algunog parece haber dado
inicio a la revolucion industrial, la filosofia del liberalismo, el desarrollo
disciplinar en las ciencias y el desarrollo de la educacion piblica. El
respaldo del imperialismo a su vez fue esencial para estos desarrollos.
Aungue el imperialismo es frecuentemente considerado como un sistema
centralizador, el cual se traia todo hacia el centro, también fue un sistema
que distribuy6 materiales e ideas hacia el exterior. Es ttil introducir aqui
la noci6én de Said de «superioridad posicional» porque conceptualiza las
maneras en las cuales el conocimiento y la cultura fueron una parte tan
integra del imperialismo como las materias primas y la fuerza militar.
Visto como un recurso mas, el conocimiento también «estaba alli» para
ser descubierto, extraido, apropiado y distribuido mediante procesos

A

1 Mita, M. (1980), «Merata Mita On...», en el New Zealand Listener, 14 de octubre, pig. 30.
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cada vez mds organizados y sistemadticos. Estos conocimientos no solo
formaron el campo de estudid al que Said se refiere como «Orientalismo»,
sino determinaron el desarrollo de otras disciplinas del conocimiento
y los «regimenes de la verdad». A través de estas disciplinas el mundo
indigena ha sido re-presentado (re-presented) al Occidente y también
a través de ellas los pueblos indigenas re-buscamos (re-search) los
fragmentos arrebatados, catalogados, estudiados y almacenados de
nuestras sociedades. La intencién de este capitulo no es contar la historia
del conocimiento occidental, sino bajarla al mundo colonizado, mostrar
la relacién entre conocimiento, investigacion e imperialismo y luego
hablar de las maneras en que este conocimiento ha logrado estructurar
nuestras propias formas de saber a través del desarrollo de las disciplinas
académicas y a través de la educacion de las élites coloniales y de los
intelectuales indigenas o «nativos». A su vez, los saberes y la ciencia
occidentales son «beneficiarios» de la colonizacién de los pueblos
indigenas. El conocimiento adquirido a través de nuestra colonizacién
ha sido usado para colonizarnos en lo que Ngugi wa Thiong'o llama la
colonizacién «de la mente»?.

Establecer la superioridad posicional del conocimiento occidental

El proyecto de lamodernidad marcé el final del feudalismo y de la autoridad
absolutista legitimada por un gobierno divino, y anuncié el comienzo
del Estado moderno. La formacién del nuevo Estado debia cumplir con
los requisitos de expansion econdmica basada en los grandes avances
en la produccidén. La revolucién industrial cambi6 e impuso nuevas
exigencias en el individuo y en el sistema politico. El Estado moderno
fue arrebatado del viejo régimen de monarcas absolutos con el engrenaje
de teorias politicas y econdmicas liberales®. Como sistema de ideas, el
liberalismo se centra en el individuo y su capacidad de razonar, en la
sociedad que promueve la autonomia individual y el interés personal,
y en el Estado que tiene un mandato racional de ley que regula la esfera
publica de la vida, pero que permite a los individuos buscar su propio
interés econémico. Después que se acepté que los humanos tenian la
capacidad de razonar y de alcanzar este potencial a través de la educacion,
por medio de una forma sistemadtica de organizar el conocimiento,
entonces se hizo posible el debate racional y «cientifico» de esas ideas.

2 Ngugi Wa Thiong'o (1986), Decolonizing the Mind: The Politics of Language in hfn‘can
Literature, James Currey, Londres.

3 Jagaar, A. (1983), Feminist Politics and Human Nature, Harvester Press, Sussex,

Las facetas del proyecto modernista incluyen el desarrollo del
pensamiento cientifico, la exploracion y el «descubrimiento» por
parte de los europeos de otros mundos, la expansién del comercio,
el establecimiento de las colonias y la colonizacidn sistematica de
los pueblos indigenas en los siglos XVIII y XIX. El modernismo es
mds que una re-presentacién de los fragmentos del archivo cultural
en nuevos contextos. Los «descubrimientos» que llegaron desde el
«nuevo» mundo mostraron realidades tan diferentes de las de Europa,
que ampliaron y cuestionaron las ideas que el Occidente tenia de si
mismo®. La produccidn del conocimiento, tanto el nuevo como el «viejo»
conocimiento transformado, junto con las ideas acerca de la naturaleza
del conocimiento y la validez de formas especificas de conocimiento,
se volvieron articulos de explotacion colonial igual que otros recursos
naturales®. Es asi como los pueblos indigenas se clasificaron junto con la
flora y la fauna; los nuevos descubrimientos alimentaron las tipologias
jerarquicas de la humanidad y los sistemas de representacion; y los
grandes poderes europeos trazaron los mapas culturales y reclamaron y
se disputaron los territorios. De esta manera, algunos pueblos indigenas
fueron clasificados como superiores a otros en base a creencias de que
eran «parecidos a humanos», «casi humanos», 0 «subhumanos». Dicha
clasificacién con frecuencia dependia de si se creia que los pueblosen
cuestién tenian «alman» y se les podia por lo tanto «ofrecer» salvacion,
o si eran educables y se les podia ofrecer escolaridad. Estos sistemas de
organizar, clasificar y almacenar nuevos conocimientos y de teorizar sobre
los significados de dichos descubrimientos constituian la investigacion.
En el contexto colonial, sin embargo, esta investigacion también estaba
indudablemente relacionada con el poder y la dominacion. Los mismos
instrumentos y tecnologias de investigacion fu:zln instrumentos de
conocimiento para legitimar varias practicas coloniales.

Lalinea imaginaria entre el «este» y el «oeste» trazada en 1493 por una
Bula Papal provocé la divisién politica del mundo y la lucha entre naciones
occidentales por establecer lo que Said ha llamado una «superioridad
posicional flexible» sobre el mundo conocido y el que estaba por conocerse®.
Los poderes europeos lucharon por esta superioridad posicional a distintos

4 Hall, S.(1992), «The West and the Rest: Discourse and Power», capitulo 6 de Foundations
of Modernity, eds. S. Hall y B. Gielbep, Polity Press and Open University, Cambridge,
pags. 276-320.

5  Goonatlike, S. (1982), «Colonies: Scientific Expansion (and Contraction)» en Review,
Vol. 5, No. 3, Winter, pdgs. 431-36. 2

6  Said, E. (1978), Orientalism, Vintage Books, Nueva York, pag. 7.
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niveles. En Berlin, en 1934, se trazaron de nuevo fronteras imaginarias
cuando los poderes europeos se sentaron a la mesa para repartirse Africa
y otras partes'de «sus» imperios. Hoy en dia se siguen redefiniendo las
fronteras. El imperialismoy el colonialismo son las formaciones especificas
a través de las' cuales el Occidente ha llegado a «ver», a «<nombrar» y
a «conocer» a las comunidades indigenas. El archivo cultural con sus
sistemas de representacion, sus codigos para descifrar los sistemas de
clasificacion y los fragmentados artefactos de conocimiento permitieron a
los viajeros y observadores entender lo que veian y representar a Occidente
su conocimiento recién adquirido a través de su autoria y la autoridad de
sus interpretaciones.

Mientras que a nivel economico el colonialismo —con su méxima
expresion en la esclavitud— habilitéd nuevos materiales parala explotacion
y nuevos mercados de comercio, a nivel cultural las ideas, las imagenes y
experiencias acerca del Otro ayudaron a determinar y delinear las diferencias
esenciales entre Europa y el resto. Las nociones acerca del Otro que ya
existian en la imaginacién europea fueron redactadas dentro del marco
de referencia de las filosofias de la Ilustracion, la Revolucion Industrial y
los «descubrimientos» cientificos de los siglos XVIII y XIX. Al reflexionar
sobre los fundamentos cientificos de la investigacion occidental, rara vez
se menciona la contribucién indigena. Reconpcer sus contribuciones
' hubiera sido, de acuerdo a las reglas del juego de la investigacion, tan
legitimo como reconocer la contribucién de una variedad de planta, un
fragmento de cerdmica o «una cabeza de nativo preservada». Ademds, de
acuerdo con Bazin, «los europeos no podian concebir que otros hubieran
podido hacer cosas antes o mejor que ellos»”. Los objetos de investigacion
no tienen voz y no contribuyen a la investigacion o a la ciencia. De hecho,
la 16gica del argumento sostiene que es simplemente imposible, incluso
ridiculo, sugerir que el objeto de investigacién pueda contribuir en algo.
Un objeto no tiene ni fuerza vital, ni humanidad, ni espiritu propio, por
lo tanto «eso» no puede contribuir de manera activa. Esta perspectiva no
es deliberadamente insensible; simplemente las reglas no permitian que
una idea asi se concibiera en este escenario. Por lo tanto, las formas de
conocimiento, los sistemas de clasificacion, las tecnologias y los codigos de
la vida social de los indigenas de Asia, de América, del Pacifico y de Africa
se empezaron a registrar con algiin detalle en el siglo XVII; sin embargo
la ciencia occidental los introdujo como «nuevos descubrimientos»®.

7 Bazin,M. (1693), «Our sciences, Their Science», en Race and Class, Vol. 34, No. 2, pdgs. 35-6.
8  Goonatlike, «Colonies».
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Estos descubrimientos fueron hechos mercancia como propiedad
perteneciente al archivo cultural y al cuerpo de conocimientos de Occidente?.

Los siglos XVIII y XIX también constituyeron una era de «recoleccién»
altamente competitiva. Muchos pueblos indigenas podrian referirse
a este proceso como «robo» en lugar de «recoleccién», pues incluia
la acumulacion de territorios, de nuevas especies de flora y fauna, de
recursos minerales y de culturas. James Clifford, por ejemplo, se refiere
a la etnografia como una ciencia que fue

{una) forma de coleccionar cultura... (que) destaca las formas en que las
diversas experiencias y hechos eran seleccionados, recogidos, distanciados
de sus contextos temporales originales y dados valor perdurable en una
nueva disposicidn. Recolectar —por lo menos en Occidente, donde el tiempo
se piensa de manera lineal e irreversible- implica un rescate de fenémenos
del deterioro o la pérdida histérica inevitable™.

La idea de que los coleccionistas estaban realmente rescatando
artefactos del deterioro y la destruccion y de los pueblos indigenas
mismos, legitimo practicas que incluian el comercio y el robo flagrante.
Claramente, en términos de comercio los pueblos indigenas eran con
frecuencia participes activos, entregando, en algunos casos, articulos
«mandados a hacer». Se sabe que los diferentes intereses y rivalidades
de los grupos indigenas fueron también incluidos en las actividades
comerciales de los europeos. Asi, los mosquetes podian ser canjeados
y luego usados para capturar a los enemigos tradicionales o para ayudar
en la esclavizacion de otro grupo que habia sido un rival tradicional. La
propiedad indigena estd todavia almacenada en las llapadas «colecciones»
que a su vez estan almacenadas en museos o en galerias privadas, y el
arte y los artefactos estan con frecuencia agrupados y clasificados con el
nombre de su «coleccionista». Estas colecciones se han vuelto el centro
de los intentos de los pueblos indigenas por reclamar restos ancestrales
y otros articulos culturales (conocidos en Occidente como «artefactos»)
pertenecientes a sus pueblos.

9  Adas, M. (1989), Machines as the Measure of Man. Science, Technology and Ideologies of
Western Dominance, Cornell University Press, Ithaca.

1o Clifford, ). (1988), The Predicament of Culture, Twentieth Century Ethnography, Literature,
and Art. Harvard Unlversity Press, Cambridge, pig. 231. También sobre el tema de la
coleccién, ver Ames, M. (1986), Museums, The Public and Anthropology, University of
Columbia Press, Londres,
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Es importante recordar, sin embargo, que el colonialismo no se trataba
solamente de coleccionar. También se trataba de re-organizar, re-presentar
y re-distribuir. Un buen ejemplo son las especies de plantas tomadas por
Joseph Banks para los Reales Jardines Botanicos de Kew (Royal Botanic
Gardens of Kew) donde podian ser «cultivadas, estudiadas, y llevadas
a las estaciones coloniales; era un centro de transferencia de plantas a
nivel cientifico y de generacién y publicacién de conocimiento acerca de
estas»". El Imperio Britdnico se convirtié en un laboratorio global para
la investigacion y el desarrollo. Nuevas especies de plantas y animales
fueron introducidas en las colonias para facilitar su desarrollo y para
«fortalecer» a las especies nativas. Es importante recordar este punto
porque contrasta con la visién, conocida como explicacién difusionista,
de que el conocimiento, los pueblos, la fauna y la flora se distribuyeron
por si solos alrededor del mundo. Esta colonizacién botdnica ya habia

tenido €xito en otros lugares; por ejemplo el maiz, la batata, y el tabaco

de las Américas habfan sido ampliamente distribuidos. En el centro de
esta red de recoleccién y distribucién estaba el «pais de origen» imperial.
Las colonias eran satélites periféricos que lograban acceso a estos nuevos
conocimientos y tecnologias a través del «recurso de los escritos de
los autores que estaban en el centro»®™. Un efecto de este sistema de
redistribucion fue la interferencia causada por las nuevas especies en
las ecologias de sus nuevos ambientes y la eventual extincioén de varias
especies de pajaros y animales®. En el caso de Nueva Zelandia, Cherryl
Smith sostiene que, ecolégicamente, el mundo indigena fue colonizado
por malas yerbas™.

Otras consecuencias significativas del imperialismo ecolégico—por parte
de humanos, como también por plantas y animales—son las enfermedades
bacteriales y virales que devastaron a las poblaciones indigenas. Segtin
los relatos de muchos pueblos indigenas, esta devastaci6én o genocidio
fue usada deliberadamente como arma de guerra. En Canada se cuentan
historias, por ejemplo, de mantas que habian sido usadas por victimas de
viruela que fueron llevadas a comunidades de pueblos originarios mientras
los soldados y los colonos acampaban, a la espera de que murieran esas

n  Brockway, L. H. (1979), Science and Colonial Expansion. The Role of the British Royal
Botanical Gardens, Academic Press, Nueva York, pdg. 187.

12 Goonatlike, «Colonies», pdg. 432.

13 Crosby. A, W. (1986), «Biotic Change in Nineteenth Century New Zealand», en Review,
Vol. 9, No. 3, Winter, pags. 325-37.

14 Smith, C. W. (1994), «Kimihia te Matauranga, Colonization and Iwi Developments,
MA thesis, University of Auckland, pdg. 23.
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personas. Varias ideologias legitimaron el impacto occidental en la salud
y el bienestar indigena; por ejemplo, ideas raciales ya existentes fueron
firmemente legitimadas al final del siglo XIX por las ideas «cientificas»
del darwinismo social. El concepto de «supervivencia del mas apto»,
usado para explicar la evolucién de las especies en el mundo natural, se
aplicé de manera entusiasta al mundo humano. Una creencia poderosa
que se hizo comiin fue que los pueblos indigenas eran inherentemente
débiles y, por lo tanto, en alglin momento se extinguirian. Hubo debates
acerca de c6mo se podia prevenir este suceso a través de, por ejemplo, el
mestizaje y la asimilacién cultural, y si esto, de hecho, era «deseable». Las
decisiones sobre estos temas volvian al punto de partida o dependian de
consideraciones previas de si el grupo indigena en cuestién tenia alma
si podia ser salvado y si podia ser redimido culturalmente. Académicos
catdlicos como Bartolomé de las Casas sostuvieron debates decisivos
sobre estos asuntos durante el siglo XVI. En el siglo XIX en Nueva
Zelandia algunos de los debates ahondaron sobre las supuestas [asas
de fecundidad de las mujeres indigenas y las mejores posibilidades de
supervivencia racial si el mestizaje ocurriera. Se presentaron opiniones
cientificas muy serias para explicar la desaparicién de las poblaciones
indigenas. Estas incluian la esterilidad causada por el «libertinaje» de
las mujeres, la dieta basada en vegetales, el infanticidio y el aborto;
otras causas se atribuyeron a un sentimiento de «desesperanza» y falta
de espiritu resultado del contacto con la «civilizacion»'.

Por otro lado, también hubo politicas estatales (federales, provinciales
y locales) de «abandono benigno» que implicaban minima intervencién
(como la «estrategia de la manta infectada» ya mencionada) mientras
las personas sufrfan y morian. Hubo politicas mds proactivas basadas
en ideas como el «Destino Manifiesto» que autorizaba la apropiacién de
tierras indigenas por cualquier medio®. Ward Churchill y otros escritores
indigenas clasifican estas acciones como parte del legado del genocidio
colombino®. Con respecto a las enfermedades (y el malestar) qué se
dice que el Occidente introdujo a los pueblos indigenas, la cuestién
mds relevante siempre ha sido si el impacto de las enfermedades es una
consecuencia inevitable del contacto con el Occidente. La importancia del

15 Pool, D. L. (1977), The Maori Population of New Zealand 1769-1971, Auckland University
Press and Oxford University Press, Auckland, pigs. 75-10s.

16 Churchill, W. (1994), Indians Are Us? Culture and Genocide in Native North America,
Common Courage Press, Maine.

17 Ibid., pigs. 28-42.




dilema generado por esta cuestion es abordada en un capitulo posterior
que trata sobre la blisqueda mundial que se esta llevando a cabo entre
las poblaciones indigenas por soluciones genéticas a las.enfermedades
- occidentales, El activista aborigen Bobbi Sykés tiene una «prueba de
fuego» para el impacto occidental en la salud indigena que se resume en
dos listas: una es la lista de enfermedades introducidas por los europeos a
los pueblos aborigenes, y la otra es la lista de enfermedades introducidas
por los aborigenes a los europeos. No hay nada en la segunda lista. Ese
espacio’vacio cuenta una historia poderosa™.

La globalizacion del conocimiento y de la cultura occidental reafirman
constantemente la imagen que el Occidente tiene de si mismo como el
centro del conocimiento legitimo, como drbitro de lo que cuenta como
conocimiento y como fuente del conocimiento «civilizado». Esta forma de
conocimiento global se conoce como conocimiento «universal», disponible
para todos y que no «pertenece» realmente a nadie, es decir, hasta que
los académicos no occidentales la reclaman. Cuando se hacen reclamos
sobre ese conocimiento, se revisa la historia (de nuevo) de manera que se
asegure de que la historia de la civilizacién permanezca como la historia de
Occidente. Para este propdsito, el mundo mediterrdneo, cuna de la cultura
drabe, vy las tierras al este de Constantinopla han sido convenientemente
apropiados como parte de 1a historia y del conocimiento occidentales™. A
través del imperialismo, sin embargo, estas culturas, pueblos y naciones
fueron reposicionados como «orientales» o «forineos» para asi legitimar
la imposicién del gobierno colonial. Para los pueblos indigenas de otras
partes la leccién real es que no tenemos reclamo alguno sobre la civilizacién.
Es algo que ha sido introducido desde el Occidente y por el Occidente a
los pueblos indigenas para nuestro beneficio y por lo que debemos estar
debidamente agradecidos.

Los nexos entre las formas culturales de saber, los descubrimientos
cientificos, los impulsos econémicos y el poder imperial le permitieron al
Occidente afirmar ideolégicamente que posefa una civilizacion superior. La
«idea» de Occidente se volvid una realidad cuando esta fue re-presentada
a las naciones indigenas a través del colonialismo. Hacia el siglo XIX, el
colonialismo significaba no sélo la imposicion de la autoridad occidental
sobre las tierras, las formas de produccién y las leyes y los gobiernos
indigenas, sino la imposicion de la autoridad occidental sobre todos los

18 Sykes, R. B. (1989), Black Majority, Hudson Hawthorn, Victoria, pdq. 185.

19 Bernal, M. (1961), Black Athena, The Afroasiatic Roots of Classical Civilization, Vintage,
Londres.

aspectosde los saberes, las lenguas y las culturas indigenas. Esta autoridad
incorpor6 lo que Said denomina alianzas entre ideologias, «clichés»,
creencias y comprensiones generales sobre el Oriente y las aproximaciones
de la «ciencia» y dé las teorias filoséficas®.

La educacion colonial fue, para muchos pueblos indigenas, el agente
maés importante para imponer esta superioridad posicional sobre el
conocimiento, la lenguay la cultura. La educacion colonial existia de dos
maneras: la escolaridad misionera o religiosa (generalmente de internado)
seguida mads tarde por la escolaridad piiblica o secular. En las diferentes
comunidades se.oyen hoy en dia numerosas versiones que dan fe del
papel fundamental que jugaron la escuela en la asimilacién de los pueblos
colonizados, y las formas sistematicas, frecuentemente brutales, de negar
las lenguas, los saberes y las culturas indigenas. No todos los grupos
indigenas, sin embargo, pudieron asistir a la escuela dado que ya algunos
habfan sido definidos como «ineducables» o simplemente problematicos
y delincuentes. Es méds, en muchos casos la lengua indigena se usaba
como medio de instruccién, mientras que deliberadamente se bloqueaba
el acceso a la lengua colonizadora. Esta politica fue disefiada para negar
oportunidades de participacién como ciudadanos.

La educacion colonial fue también un mecanismo para crear nuevas
élites indigenas, pero no fue el tinico. Aquellas jerarquias tradicionales
al interior de la sociedad indigena que fueron convertidas a la ideologia
colonial también formaron parte del grupo de élite. La escolaridad
ayudd a identificar a estudiantes talentosos que eran luego preparados
con mucho cuidado para la educaciéon mas avanzada. Muchos de estos
estudiantes fueron enviados a internados, mientras que otros fueron al
centro metropolitano en Europa para sus estudios upiversitarios. En estos
contextos, y a través de su aprendizaje, los estudiantes adquirieron los
gustos y probaron algunos de los beneficios y privilegios de vivir en la
cultura metropolitana. Su estatus de élite se logrd a través de su alineacion
con los intereses culturales y econémicos del grupo colonizador en lugar
de su identificacién con los intereses de su propia sociedad.

Los sistemas de conocimiento escolares, sin embargo, eran conformados
por un sistema de conocimiento atin mas integral que incluia universidades,
sociedades académicas y perspectivas s imperiales de la cultura. El centro
legitimaba las jerarquias de conocimiento y las teorfas que se habian
desarrollado rapidamente para dar cuenta de los descubrimientos del nuevo
mundo. Los colegios simplemente reqroducian las versiones locales de ese
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conocimiento para COnsumo poco critico. A pesar de que las universidades
coloniales se veian a si mismas como parte de la comunidad internacional
y herederas de un legado de conocimiento occidental, también hacian
parte de los procesos histéricos del imperialismo. Después de todo,
fueron establecidas como parte esencial del proceso colonizador, como
bastion de civilizacién y como sefial de que la colonia y sus colonos habian
«madurado». Los intentos para «indigenizar» las instituciones académicas
coloniales y/o las disciplinas individuales a su interior han sido asediados
por luchas mayores sobre lo que cuenta como conocimiento, como lengua,
como literatura, como curriculo y como el papel de los intelectuales, asi
como sobre la funcién primordial del concepto de libertad académica*.

Colonizar las disciplinas

Los conocimientos académicos estdn organizados alrededor de la nocién de
disciplinas y los campos de conocimiento, los cuales estan profundamente
unidos y comparten bases genealdgicas que se remontan a varias filosofias
clasicas y ala Hustracién. La mayoria de las disciplinas «tradicionales» estin
basadas en las perspectivas del mundo cultural que son o antagonistas
de otros sistemas de creencias o carentes de metodologia para tratar con
otros sistemas de conocimiento. El sustento de todo lo que se ensefia en
las universidades es la creencia en el concepto de ciencia como el método
universal abarcador para cualquier intento de entender el mundo. Algunas
de estas disciplinas, sin embargo, estin mds directamente implicadas en
el colonialismo porque o han derivado sus métodos y comprensiones del
mundo colonizado, o han probado sus ideas en las colonias. La manera en
la cual los colonizados eran gobernados, por ejemplo, fue determinada
por experiencias previas en otras colonias y por las teorias imperantes
acerca de la raza, el género, el clima y otros factores generados por los
métodos «cientificos», Los sistemas de clasificacion fueron desarrollados
especificamente para lidiar con la cantidad de conocimiento nuevo
generado por los descubrimientos del «nuevo mundor. Las nuevas colonias

eran los laboratorios de la ciencia occidental. Las teorias generadas dela’

exploracion y la explotacion de las colonias y de los pueblos que tenian
propiedad previa en esas tierras constituian la total apropiacion del Otro.

21 Ver los siguientes ejemplos de estos debates en relacién con temas indigenas, Ngugi
wa Thiong'o (1986), Decolonizing the Mind. The Politics of Language in African Literature,
James Currey, Londres; and Haunani Kay Trask (1993), From a Native Daughter, Common
Courage Press, Maine,

Al
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Robert Young sostiene que Hegel articula una estructura filoséfica de
la apropiacién del Otro como una forma de conocimiento que se parece
asombrosamente al proyecto del imperialismo del siglo XIX; la construccion
de conocimientos que operan a través de formas de expropiacién e
incorporacioén del Otro se asemeja a nivel conceptual a la absorcién
geogrifica y econdmica del mundo no europeo de parte de Occidente®,

David Goldberg afirma que las nociones del Otro estin profundamente
arraigadas en la filosofia cldsica pero que se volvieron racializadas en el
contexto del liberalismo y las ideas sobre las personas y las sociedades
que se desarrollaron como disciplinas a través del liberalismo®, En
una discusién interesante sobre los discursos que emplean la palabra
«civilizacion», John Laffey sugiere que 1a palabra «civilizacién» comenzd a
usarse en las lenguas anglo-francesas en la segunda parte del siglo XVIII,
permitiendo que se trazara una distincién entre los que se veian como
civilizados y aquellos que ellos consideraban «salvajes» tanto en casa como
en el extranjero®. Segun Laffey, la palabra «civilizado» como estandar de
juicio se definié mas con la ayuda de Freud y se volvié més especnallzada
segun las maneras en las cuales las distintas disciplinas la usaron. Uno
de estos usos era el comparativo, el cual permiti6 contrastes'entre nifios
y salvajes o nifos y mujeres, por ejemplo. Esta forma de pensar se elaboré
alun mas en las justificaciones psicologicas de las distinciones entre los
civilizados y los no-civilizados. La influencia de Freud en la manera en que
se desarrollaron las disciplinas en relacién con el colonialismo la explord
ain mas Marianna Torgovnick, quien estudia la conexi6n entre Freud y
la antropologia en su anélisis del libro de Malinowski La vida sexual de
los salvajes®. De acuerdo con Torgovnick,

7

la explicacién de Freud de la psiquis humana en términos de su sexualidad

fortalecid sus logros e influyé en la estructura de muchos interrogintes

etnogréficos en esta etapa del desarrollo de la disciplina, inclusive cuando
es0s interrogantes sugerian (como lo hicieron con frecuencia) modificaciones

de los paradigmas freudianos, como el complejo de Edipo®.

22 Young, R.(1990), White Mythologies. Writing, History and the West, Routledge, Londres,
pdg. 3.

23 Goldberg, D.T. (1993), Racist Culture: Philosophy and the Politics of Meaning, Blackwell,

Oxford.

Laffey, ). F. (1993), Civitization and its Discontented. Black Rose Books, Nueva York.

Torgovnick, M. (1990), Gone Primitive: Savage Inteflects, Modern Lives. University of

Chicago Press, Chicago.

Ibid., pdg. 7.
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Otros intelectuales claves conocidos como filésofos de la verdad
no son tan inocentes segiin Henry Louis Gates Jr., quien menciona a
Kant, Bacon, Hume, Jefferson y Hegel como los «grandes intelectuales
racialistas» que han sido decisivos en definir el papel de la literatura y
surelacion con la humanidad; y al respecto, Gates sostiene que «la sefial
destacada de la humanidad de la persona negra... seria el dominio de la
esencia misma de la civilizacion occidental, la misma base de la compleja
ficcion sobre la que la cultura occidental blanca se ha construido...»¥.

De todas las disciplinas, la antropologia es 1a mds claramente asociada
con el estudio del Otro y con la definiciéon de primitivismo?®. Como
sostiene Adam Kuper, «los antropdlogos tomaron esta sociedad primitiva
como su tema favorito, pero en la practica la sociedad primitiva resulto
ser su misma sociedad (como ellos la entendian) vista en un espejo
distorsionador»®*, La «mirada» etnografica de la antropologia ha recogido,
clasificado y representado otras culturas a tal punto que los antropélogos
son los académicos popularmente percibidos por el mundo indigena
como epitome de todo lo malo en la academia. Haunani Kay Trask acusa
a los antropélogos de ser «coleccionistas y usuarios» que «explotan la
hospitalidad y generosidad de los nativos»*. Trinh T. Minh-ha hace
referencias similares a la antropologia y a los antropélogos, incluyendo
a aquellos cuyas intenciones son ahora entrenar antropélogos del
Tercer Mundo. «Obsoleta» dice ella, «luego revitalizada, la mision de
civilizar a los salvajes se vuelve un imperativo de igualar»*'. Al escribir
la historia de la geografia, Livingstone se refiere a esta disciplina como la
«ciencia del imperialismo por excelencia»® Sus comentarios se refieren
a los estudios geogrificos en asuntos tales como el de trazar mapas
de diferencias raciales, las relaciones establecidas entre el clima y las
habilidades mentales, el uso de cartdgrafos en las colonias francesas
como agentes de inteligencia militar y el desarrollo de sociedades de
aclimatizacion®. Como se sugirié en la introduccion, la historia también

27 Gates, H. L. (1994), «Authority (White) Power and the (Black) Critic: It's All Greek to
Mew, en Culture/Power/History, eds. N, Dirks, G. Eley y S. B. Ortner, Princeton University
Press, New Jersey.

28 Stocking, G. Jr. (1987), Victorian Anthropology, The Free Press, Londres.

29 Kuper, A, (1988), The Invention of Primitive Society, Routledge, Londres, pdg. 5.

30 Trask, H. K. (1993), From a Native Daughter, Common Courage Press, Maine.

31 Minh-hay Trinh T.(1989), Woman, Native, Other, Indiana University Press, Bloomington,
péq. 59.

Livingstone, D. (1992), The Geographical Tradition, Blackwell, Oxford.

Ibid., pg. 216,
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estd implicada en la construccion de discursos maestros totalizantes que
controlan al Otro. La historia de las colonias, desde la perspectiva de los
colonizadores, ha logrado negar otras perspectivas de lo que ocurrié,
como también la importancia que puedan tener para los colonizados los
«hechos» historicos. «Sila historia estd escrita por el vencedor», sostiene
Janet Abu-Lughod, «entonces casi por definicion, debe “deformar”
la historia de los otros»*. Donna Awatere afirma que «el proceso de
registro de lo que sucedi favorece autométicamente a los ocupantes
blancos porque ganaron. De esta manera todo un pasado es “creado” y
luego dado como la autoridad de la verdad»*. Estos comentarios han
tenido eco en cualquier sitio donde los pueblos indigenas han podido
«contestar» al mundo académico.

Las disciplinas estdn a la vez conectadas entre si, particularmente en
sus bases filosoficas compartidas, y por otro lado estdn separadas por el
mantenimiento de lo que se conoce como «fronteras disciplinarias». Basil
Bernstein ha demostrado cémo funciona este proceso en su articulo sobre
la «clasificacién y los parametros del conocimiento»*. El aislamiento
permite a las disciplinas desarrollarse independientemente. Sus historias
semantienen separadas y «puras». Los conceptos de «libertad académican,
la «biisqueda de la verdad» y la «democracia» sustentan la nocién de
independencia y son enérgicamente defendidas por los intelectuales.
El aislamiento protege a la disciplina del «exterior», permitiendo a las

. comunidades de académicos distanciarse de los demds y, en formas més

extremas, librarse de la responsabilidad de lo que ocurre en otras ramas
de su disciplina, en la academia y.en el mundo.

En el contexto de la investigacién y a un nivel muy pragmatico
los investigadores de diferentes proyectos y diférentes equipos de
investigacion pueden entrar y salir de la misma comunidad (de la misma
manera en que muchos servicios sociales del gobierno entran y salen de
las casas de familia), mostrdndose «como un grupo» poco responsable
por el impacto general de sus actividades. En dtros niveles las criticas a
investigadores individuales y a sus proyectos se desvian con el argumento

34 Abu-Lughod, J. (1989), «On the Remaking of History: How to Reinvent the Pasts, en
Remaking History, Dia Art Foundation, Bay Press, Seattle, pig. 118,

35 Awatere, D. (1983), «Awatere on Intellectuals: Academic Fragmentation or Visionary
Unity», articulo en Craccum, Auckland University Students® Association, 3 May, Auckland,
Pags. §-7.

36 Bernstein, B. (1971), «On the Classification and Framing of Knowledge» en Knowledge
and Control: New Directions for the Sociology of Education, ed. M. F. D. Young, Collier
Macmillan, Londres, pigs. 47-69.
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de que esos investigadores son diferentes de los otros de maneras claray
significativamente «cientificas». Cémo se supone gue las comunidades
indigenas deban resolver esto es un misterio. Existen organizaciones
formales de disciplinas, de investigadores y de comunidades académicas,
muchas de las cuales tienen reglamentos éticos. Estas organizaciones
estan basadas en la idea de que los académicos dan su consentimiento
para participar en ellas como profesionales y como seres humanos éticos.
No todos los que investigan en comunidades indigenas pertenecen o se
guian por esa autodisciplina académica.

Disciplinar a los colonizados ’

El concepto de disciplina es atin mas interesante cuando pensamos en élno
solamente como una manera de organizar los sistemas de conocimiento,
sino también como una manera de organizar a las personas o los cuerpos.
Foucault ha sostenido que la disciplina en el siglo XVIII se convirti6 en
«formulas de dominacién» que funcionaban en colegios, hospitales y
organizaciones militares¥. Las técnicas del detalle se desarrollaron para
mantener la disciplina sobre el cuerpo. La colonizacién,del Otro a través
dela disciplina tiene distintos significados, y se desarrollaron distintas
maneras de usar el conocimiento para disciplinar a los colonizados. Las
formas mas obvias de disciplinar fueron la exclusion, la marginalizacion
y lanegacién particularmente de los saberes indigenas. En este contexto,
la negacion de sus saberes ocurrié en relacién con las concepciones
indigenas acerca de la tierra, concretamente a través de la imposicion
forzada del titulo individual, concretamente a través de la expropiacion
de tierra por «actos de rebelién», o por medio de la redefinicién de la
tierra como «tierra baldia», «tierra desocupada» o «desierto», para luego
expropiarla. Foucault sugiere que una forma por la que se impartid
disciplina fue a través del cercado o encerramiento. Este es el otro lado
de la exclusion en que las fronteras son encierros: las tierras de reserva
o reducciones son encierros, los colegios son internados. Sin embargo,
para encerrar también se excluye, se deja algo afuera. Igualmente, la
disciplina también esta distribuida, los individuos separados y el espacio
compartimentado. Asi se permitia la supervision eficiente y, alavez, las
distinciones entre individuos. Esta forma de disciplina funcioné a nivel
curricular, por ejemplo, como mecanismo para seleccionar a los nifos
y las nifias «nativos» para trabajos domésticos y manuales. También

37 Foucault, M. (1977), Discipline and Punish: The Birth of the Prison, trans. A. Sheridan,
Penguin, Londres, pdg. 137.
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funciond a nivel de la evaluacién con pruebas normativas disefiadas
alrededor del lenguaje y el capital cultural de las clases medias blancas.

El recuerdo més profundo de disciplina, sin embargo, es la brutalidad
pura administrada a generaciones de comunidades indigenas. A los
padres aborigenes en Australia se les arrancaron sus hijos a la fuerza para
enviarlos fuera de su alcance y ponerlos luego en «adopcion»*. Nifios
nativos en Canada fueron enviados a internados a edades tempranas
con el fin de destruir sistemiticamente sus lenguas y los recuerdos
de su hogar. Hay un creciente nimero de testimonios de Naciones
Originarias de Canada que hablan de afios de abuso, abandono y trato
despiadado impuestos a los nifios por sus profesores y el personal de los
colegios, dirigidos por varias denominaciones religiosas®. Estas formas
de disciplina eran apoyadas por politicas y legislacién paternalistas y
racistas; eran aceptadas por las comunidades blancas como condiciones
necesarias que debian ser cumplidas si los pueblos indigenas querian
volverse ciudadanos (de sus propias tierras). Estas formas de disciplina
afectaron a las personas de manera fisica, emocional, lingiiistica y
cultural. Fueron disefiadas para destruir hasta el Gltimo vestigio de
formas alternativas de saber y vivir, para arrasar identidades y recuerdos
colectivos y para imponer un nuevo orden. Segin algunos tedricos de
estudios culturales, alin después de la Segunda Guerra Mundial, cuando
el periodo postcolonial estaba comenzando, muchos pueblos indigenas
alrededor del mundo todavia no eran reconocidos como humanos, ni
qué decir como ciudadanos. El efecto de tal disciplina fue silenciar (para
siempre en algunos casos) o suprimir las formas de saber y las lenguas
de conocimiento de muchos pueblos indigenas. Reclamar una voz en
este contexto también incluye reclamar, reconectar y reorganizar esas
formas de saber que se encuentran sumergidas, escondidas, sepultadas
o ahuyentadas a la clandestinidad.

38 Esta prictica se conoce como la politica de |os «nifios robados». Recientemente,
€n 1997, se completd un informe oficial del gobierno australiano sobre este asunto,
titulado «Una investigacién naclonal de la separacién de los nifios aborigenes de las
Islas del Estrecho de Torres de sus familiass. ;

39 Una comisién de gobierno dedicada a la investigacién de abusos que sucedieron
en el sistema de escuelas residenciales para los nifios Iindigenas fue completada
recientemente por el gobierno canadiense. Para més informacién sobge esta historia,
ver Fumess, E. (1995), Victims of Benevolence: The Dark Legacy of the Williams Lake
Residential School, Arsenal Pulp Press, Vancouver; Haig-Brown, C. (1988), Resistance
and Renewal: Surviving the Indian Residential School, Tillacum Library, Vancouver, en
L. Taine, ed. (1993), Residential Schools; the Stolen Years, University of Saskatchewan
Press, Saskatoon.

= 105 -



El colonialismo y los intelectuales «nativos»

Aquellos grupos involucrados en movimientos nacionalistas ven como
problematica la posicién de los intelectuales «nativos» entrenados en
Occidente dentro de sus propias sociedades. Mucha de la discusién acerca
de los intelectuales en la vida social y cultural y su participacién en las
luchas anticoloniales esta fuertemente influenciada por el pensamiento
revolucionario marxista, esta enmarcada en el lenguaje del discurso
contestatario y se escribié durante el perfodo de la posguerra, cuando
comenzaron las luchas por la independencia*. Escritores de la liberacion
como Frantz Fanon incluyen bajo la mibrica de «intelectuales» a artistas,
escritores, poetas, profesores, empleados, funcionarios, la pequefia burguesia
y otros profesionales dedicados a producir «cultura». La importancia
de esos intelectuales para los movimientos nacionalistas reside en las
capacidades de reclamar, rehabilitar y articular las culturas indigenas y
su liderazgo implicito sobre el «pueblo» como voces que pueden legitimar
una nueva conciencia nacionalista.

Al mismo tiempo, sin embargo, estos mismos productores y legitimadores
de cultura son el grupo alineado més cercanamente con los colonizadores
en términos de sus intereses de clase, sus valores y sus formas de pensar.
Se replant®6 esta perspectiva en 1984, cuando Donna Awatere escribié que
«[los maori coloniales] se destacan porque han tenido éxito como blancos
enalguna parte de la cultura blanca bien sea econémicamente, o a través de
las artes, el deporte, la religion, las universidades o'las profesiones»*. Existia
la preocupacién de que los intelectuales nativos se hubieran distanciado
de sus propios valores culturales al punto de avergonzarse o ser hostiles
hacia todo lo que esos valores representan. En su introduccién al Retorno
a mi tierra nativa (Return to my Native Land) de Cesaire, Maziki Kunene
escribié que «esos [estudiantes] que regresaban odiaban y se avergonzaban
de sus padres aqralfabetos o poco alfabetos que hablaban en un patois poco
elegante»*. En Nueva Zelandia los pocos maori que fueron entrenados
en universidad'gs a finales del siglo XIX se ven generalmente de manera

40 Lasideas de Gramsci sobre el intelectual han tenide una gran influencla, como las de
otros pensadores marxistas. También las ideas existencialistas de Jean Paul Sartre,
que escribid la introduccién al libro de Fanon, The Wretched of the Earth. Una critica
de estas influencias sobre Fanon, en particular, puede encontrarse en Young, White
Muythologies.

41 Awatere, D. (1984), Maori Sovereignty, Droadsheet, Auckland, pag. 83.

42 Cesaire, A. (1969), Return to My Native Land, trad. de John Berger y Ana Bostock, intro
de Mazisi Kunene, Penguin Books, Harmondsworth, pdg. 24.

positiva como individuos que conservaban el amor por su cultura y su
lengua y que estaban comprometidos en el contexto de los tiempos con
la supervivencia del pueblo indigena. Lo que es problematico es que este
grupo de hombres haya sido consagrado por la poblacién dominante no

+ indigena como individuos que representan el liderazgo «real». Han sido

idealizados como los «salvadores del pueblo» y su ejemplo permanece
como la «medida» del liderazgo real.

Como lo ha expuesto Fanon, el problema de crear y legitimar una cultura
nacional «representa un campo de batalla especial»® y los intelectuales
son importantes en esta batalla por distintas razones. Al reconocer a los
intelectuales entrenados v enculturados en Occidente, Fanon identifica tres
niveles de progresion de estos en el viaje de «regreso sobre la frontera»*.
Primero, estd la fase de probar que los intelectuales fueron asimilados por
la cultura del poder ocupador. Segundo, surge un periodo de inquietud y
lanecesidad de que los intelectuales recuerden quiénes son realmente; un
tiempo para recordar el pasado. En la tercera fase, los intelectuales tratan
de despertar al pueblo y de realinearse con ellos, y producir una literatura
nacional y revolucionaria®. En esta fase el «escritor nativo [sic] adopta
progresivamente el hdbito de dirigirse a su propia gente»*,

Fanon escribia acerca de Argelia y la estructura del colonialismo
francés en Africa dado que tuvo su formacién profesional en Francia
como psiquiatra y fue influenciado por las filosofias europeas. Uno de
los problemas que surgen al intentar conectar el colonialismo en Nueva
Zelandia con sus formaciones en otras partes, es que Nueva Zelandia,
como Canada y Australia, ya estaba privilegiada como dominio blanco
dentro del Imperio Britdnico y la Commonwealth con las poblaciones
indigenas como minorias. Mientras que geogréficamente estaban alejados
de Europa, estaban econdmica y culturalmente més cerca de Gran Bretafia.
Dentro de estos paises los pueblos indigenas eran minorias absolutas, ya
que los colonos que vinieron llegaron como inmigrantes permanentes.
Para los pueblos indigenas en estos lugares estas circunstancias crearon
una experiencia distinta del colonialismo y diferentes posibilidades de
descolonizacién. También significa que los intelectuales indigenas han
surgido de diferentes sistemas coloniales e indigenas. En las islas del
Pacifico, por ejemplo, a pesar de que los académicos vienen de las culturas
43 Fanon, F, (1990), The Wretched of the Earth, Penguin, Londres, pig. 193.
44 lbid, pig.178-9.

45 bid, pig.179.

46 Ibid., pdg. 193. En inglés la frase de Fanon se refiere al escritor y «su» (his) people; la
autora reconoce esta perspectiva masculina y se distancia de ella con corchetes [his).
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mayoritarias y de naciones insulares independientes, también han sido
incorporados a un nivel regional en'las culturas metropolitanas de
Australia y Nueva Zelandia®. Hau'ofa sostiene que las «clases dirigentes
del Pacifico Sur son cada vez mas homogéneas culturalmente, hablan la
misma lengua —-inglés—, comparten las mismas ideologias y los mismos
estilos de vida material...»*.

Actualmente el papel del intelectual «nativo» ha sido reformulado
no en relacién con discursos nacionalistas o liberacionistas, sino en
relacion con el intelectual «postcolonial». Muchos intelectuales que se
ubican como «postcoloniales» se mueven a través de las fronteras de lo
indigena y lo metropolitano, la institucion y la comunidad, la politica y
la academia. Su lugar en la academia es todavia altamente problematico.
Gayarti Spivak, que escribe como intelectual postcolonial asidtica/india
trabajando en Estados Unidos, sostiene que los intelectuales del Tercer
Mundo se tienen que ubicar estratégicamente como intelectuales dentro
de la academia, dentro del Tercer Mundo o el mundo indigena, y dentro
del mundo occidental en el que muchos de ellos trabajan en realidad.
Segtn ella, para los intelectuales del Tercer Mundo el problema sigue
siendo el mismo: cémo hacer para ser tomados en serio.

Para mi, la pregunta «;Quién debe hablar?» es menos importante que
«;Quién va a escuchar?». Yo hablo por mimisma como persona del Tercer
Mundo, es una posicién importante para la movilizacion politica de hoy en
dia. Pero la exigencia verdadera es que cuando hablo desde esa posicién
deben ofrme seriamente; no con esa especie de imperialismo benévolo..*

Spivak reconoce que la tarea de cambiar la academia es dificil: «Yo
diria que si a uno le toca poner manos a la obra para hacer tambalear la
estructura, se puede ver qué tanto mas consolidada estd la oposicién»s®

El papel de los intelectuales, profesores, artistas y escritores en relaeion
con las comunidades indigenas es todavia problemdtico y la retéricade la

47 Hau'ofa, Ed. (1987) «The New South Pacific Saciety: Integration and Independencen, en
Class and Culture in the South Pacific, eds A. Hooper, S. Britton, R. Crocombe, |. Huntsman
y C.Macpherson, Centre for Pacific Studies, University of Auckland, Institute for Pacific
Studies, University of the South Pacific, pags. 1-15.

48  Ibid, pdg. 3. ! :

49 Spivak, G. (1990), «Questions of Multiculturalism», en The Post-Colonial Critic. Interviews,
Strategies, Dialogues. Ed, S. Harasayam, Routledge, Nueva York, pigs. 59-60.

50 Spivak, G. (1990), «Criticism, Feminism and the Institutions, in The Post-Colonial
Critic, pdq. 6.
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liberacién todavia forma parte de los discursos indigenas. Las comunidades
indigenas siguen viendo la educacién en el sentido occidental moderno
como bdsica para su desarrollo y autodeterminacién. Muchas de las mismas
comunidades indigenas que por un lado critican alos indigenas que han
sido educados en las universidades, por otro lado luchan y ahorran para
enviar a sus hijos a la universidad. Hay una ambivalencia muy real en
las comunidades indigenas hacia el papel de la educacién occidental y
aquellos que han sido educados en las universidades, Se refleja en muchos
contextos en las luchas por el liderazgo, la representacion y la voz entre
quienes se perciben como «tradicionales» y aquellos vistos como «los
radicales» o simplemente portadores de credenciales occidentales. En
Australia, el término «flash blacks» incluye a aquellos que son bien
educados como también a aquellos que tienen trabajos prestigiosos.
En la década del ochenta en Nueva Zelandia se libré una lucha sobre el
valor de la educacion occidental a través de un proceso de reprivilegiar
a los «ancianos» siguiendo un proceso de reificacién al entronizarlos
como los poseedores de todo el conocimiento tradicional, a la vez que se
desprestigiaba a los més jovenes —frecuentemente los miembros mejor
educados (en un sentido occidental) de una iwi (tribu)-. Los académicos
maori que trabajan lejos de sus territorios tribales pueden ser facilmente
criticados porque viven lejos de casa y se perciben, por lo tanto, como
distantes de su pueblo. Al mismo tiempo son atraidos a la vida tribal
cuando hay una crisis o hay necesidades adicionales de conocimientos
y habilidades especializados. Al final, sin embargo, de maneras muy
fundamentales, ellos todavia son miembros de una iwi con relaciones
estrechas con sus familias y otros lazos con la comunidad.

4
El Otro «auténtico, esencialista y profundamente espiritual»

En una reciente conferencia internacional en Nueva Zelandia en la
que se discutieron temas relacionados con los intelectuales indigenas
y los derechos de propiedad cultural, se informé e invité a periodistas
locales a entrevistar a algunos de los delegados. Una reportera pensé
que seria una buena idea tener una foto del grupo, sugiriendo que seria
un elemento colorido para destacar en el periédico. Cuando ella yel
fotégrafo llegaron al marae (centro cultural) local se desilusionaron
tanto por la muestra hetérogénea de ropa deportiva, jeans y otras
prendas «modernas» que decidieron no sacar la fotografia. «Ah, claro,
se me olvid6 venir como nativo», bromed uno de los delegados. «Me
confiscaron mis plumas en el aeropuerto cuando llegué». «Supongo
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que mis ojos son demasiado azules». «;Se suponia que debiamos venir
desnudos?». Como hemos visto, la nocién de «auténtico» es altamente
polémica tuando se aplica a los pueblos indigenas. Las «autoridades»
y los expertos externos son frecuentemente invitados a verificar,
comentar y juzgar la validez de afirmaciones indigenas sobre creencias
culturales, valores, saberes y recuentos histéricos. Tales temas son con
frecuencia debatidos vigorosamente por el «ptiblico» (una categoria que
generalmente significa el grupo dominante), enmarcados en un eterno
paradigma de pensamiento del «siglo XIX» sobre la raza y la diferencia
racial, Cuestiones sobre quién es «un verdadero indigena», 1o que vale
como «un verdadero lider indigena», quién representa «verdaderos
valores culturates» y los criterios usados para evaluar las caracteristicas
de autenticidad son frecuentes temas de conversacion y debate politico.
Estos debates egtan disefiados para fragmentar y marginar a aquellos que
hablan o apoyan los temas indigenas. Frecuentemente tienen también el
efecto de silenciar y hacer invisible la presencia de otros grupos dentro
de la sociedad indigena como las mujeres, el indigena urbano sin estatus
y aquellos cuya ascendencia o «proporcion de sangre» es «demasiado
blanca»*'. En Tasmania, donde los expertos ya habian determinado que
los aborigenes habian sido «extinguidos», las voces de los que todavia
hablan como aborigenes tasmanos se interpretan como una invencion
politica de un pueblo que ya no existe y que por lo tanto no tienen ya
derecho a reclamo alguno.

Tedricos feministas postestructuralistas y psicoanalistas recientes
han argumentado en oposicion a las afirmaciones de generaciones
anteriores de feministas, las que sostenian que las mujeres como grupo
eran diferentes porque su esencia como mujeres era fundamental e
innegablemente diferente, y que por lo tanto su «hermandad» seria un
lugar de encuentro natural para todas las mujeres. Pedagdgicamente,
el esencialismo fue atacado por su suposicién de que por esta esencia

, era necesario ser mujer y experimentar la vida como mujer antes de
poder analizar o entender la opresion de la mujer. Las mujeres del
Tercer Mundo y las mujeres de color también atacaron esta suposicion
porque negaba el impacto de imperialismos, racismos e historias
locales sobre las mujeres que eran diferentes a las mujeres blancas

51 «Blood quantums se refiere a la «cantidad» de sangre nativa que uno tiene y se ha usado
en lugares como Hawai para determinar elegibilidad para tener acceso alastierrasy a
la identidad hawaianas. Se basa en creencias raciales que cuanto mas se casaron los
pueblos indigenas con gente no indigena, tanto mds se asimilaron y su sangre sz iba
«aguando», Por otro lado, sl no se casaron con otros, quedaron «puros»,
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que vivian en naciones del Primer Mundo. El concepto de lo auténtico,
relacionado con el esencialismo, también fue deconstruido pero mas
desdg perspectivas psicoanaliticas, porque se asumia que al quitar las
opresiones y las consecuencias psicolégicas de la opresién podriamos
encontrar un «ser» «puro» y auténtico. Uno de los problemas principales
con lamanera en la que se definen las palabras es que estos debates son
con frecuencia sostenidos por académicos en el contexto de un discurso
intelectual especifico y luego son apropiados por los medios y la prensa
popular para servir una flagrante agenda racista e ideolégica®. Como lo
describe Trinh T. Minh-ha al analizar a los antrop6logos en particular:
«Una vez mds hablaron ellos. Ellos deciden quién est4 “libre de racismo
o es anticolonial”, y piensan seriamente que pueden formular criterios
POT NOSOLros...»n%,

En el mundo colonizado, sin embargo, estos términos no se usan
necesariamente de la misma manera en que los usan los académicos
del Primer Mundo. El término «auténtico», por ejemplo, era un término
contestatario usado de por lo menos dos maneras diferentes. Primero, se
usd como una forma de articular lo que significaba ser deshumanizado
por la colonizacién; en segundo lugar se usé para reorganizar «conciencias
nacionales» en las luchas por la descolonizacién. La creencia en un
ser auténtico estd enmarcada dentro del humanismo pero ha sido
politizada por el mundo colonizado de maneras que invocan significados
simultdneos: sin duda, evoca un pasado idealizado de cuando no
habia colonizados, a nuestra fortaleza de sobrevivir hasta ahora, a
nuestra lengua como un lazo ininterrumpido con nuestras historias, a
la propiedad de las tierras, a nuestras habilidades de crear y controlar
nuestra propia vida y muerte, a un sentido de equdlibrio entre nosotros y
el medio ambiente, a nuestro propio modo de ser como pueblo. Aunque
puedan parecer sobreidealizadas, estas afirmaciones simbélicas son
importantes estratégicamente en las luchas politicas. Adem4s, aplicar un
«ser» psicolégico'occidental ~una nocién altamente individualizada—-a
la conciencia colectiva -centrada en muchas sociedades colonizadas—,

52 Haydebates semejantes sobre las palabras como «invencién» cuando los antropélogos
hablan de la «invenciéne de la cultura; los medios entonces pueden acusar a los pueblos
indigenas de haber inventado cultura para servir a sus propios intereses a expensas
del grupo dominante. Esto ocurrié en Nueva Zelandia sobre un articulo escrito por A
Hanson (1991), «The Making of the Maori: Culture Invention and its Logicw, en American
Ahthropologist, pigs. 890-902. Uno de los periédicos méis importantes se refirié al
articule con el siguiente titular «US EXPERT SAYS MAORI CULTURE INVENTED»,
Dorhinion, sibado 24 de febrero.

53 Minh-ha, Trinh T., Woman, Native, Other, pig. 59.
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no es una traduccion directa del individuo al grupo, aunque esta es con
frecuencia la tinica manera en que los occidentales pueden eutgnder
lo que constituye un grupo. El propésito de comentar sobre este
concepto es que lo que vale como «auténtico» se usa en el Occidente
como criterio para determinar quién es realmente indigena, quién vale
la pena salvar, quién es todavia inocente y libre de la contaminacion
occidental. Hay una tendencia poderosa en la investigacion de retornar
con este argumento al «esencialismo» biolégico relacionado con la
raza, porque la idea de cultura es mucho mas dificil de controlar. En
el fondo de tal concepci6n de autenticidad hay una creencia de que
las culturas indigenas no pueden cambiar, no pueden recrearse a si
mismas y todavia seguir reclamando ser indigenas. Tampoco pueden
ser complicadas, diversas internamente o contradictorias, pues ese es
un privilegio exclusivamente de Occidente.

El concepto de esencialismo se discute ¢le distintas maneras dentro del
mundo indigena. Se acepta como término relacionado con el humanismo
y por lo tanto se ve de la misma manera que la idea de autenticidad.
En este uso de la palabra, reclamar caracteristicas esenciales es ante
todo estratégico, porque se trata de reclamar derechos humanos y
derechos indigenas. Por otro lado, la ksencia de una persona también
se discute en relaciéon con conceptos indigenas de espiritualidad.
Segun estas ideas, la esencia de una persona tiene una genealogia que
se remonta a un ancestro de la tierra, generalmente llamado la Madre
Tierra. Un ser humano no se encuentra solo, sino que comparte con
seres animados y —en el sentido occidental— seres «inanimados» una
relacion basada en la «esencia» de la vida. El significado del lugar, de
la tierra, del paisaje, de otras cosas en el universo en definir la esencia
misma de los pueblos permite una interpretacion diferente del término
esencialismo segin lo usan los pueblos indigenas.

Los argumentos de diferentes pueblos indigenas basados en relaciones
espirituales con el universo, con su paisaje y con piedras, rocas, insectos,
y otras cosas visibles e invisibles han sido dificiles de asimilar y aceptar
por los sistemas de conocimiento occidentales. Estos argumentos
dan una indicacion parcial de las distintas cosmovisiones y formas
alternativas de saber y de ser que todavia perduran en el mundo
indigena. Los conceptos de espiritualidad que el cristianismo intent6
destruir, luego apropiarse, luego reclamar, son sitios primordiales de
resistencia para los pueblos indigenas. Los valores, las actitudes, los
conceptos y el lenguaje arraigados en las creencias sobre la espiritualidad
representan en muchos casos el contraste mds claro y la mayor marca
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de diferencia entre los pueblos indigenas y el Occidente. Es una de
las pocas cosas nuestras que el Occidente no puede ni descifrar, ni
comprender, ni controlar... todavia. .
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Capitulo 4
Aventuras de investigacion en tierras indigenas

Como se menciono anteriormente, los relatos de viajeros y otras formas
anecdoticas de representar a los pueblos indigenas han contribuido a
las impresiones generales y el corpus de ideas en que se ha fundado el
conocimiento occidental asi como a las construcciones occidentales del
Otro. Se han presentado teorias recientes sobre la importancia del viaje
y de la ubicacién, ya que estos dan forma al entendimiento occidental
del Otro y crean mas conciencia critica sobre la naturaleza de la teoria
misma’. Al describir las representaciones negras sobre la mirada blanca
[whiténess?], bell hooks escribe sobre estos viajes como actos de terror
que se han convertido en parte de nuestra memoria®. Mientras que la
teoria de viajeros se enfoca en la ubicacion de aquellos que viajan, aqui
la atencién est dirigida hacia las personas cuyos cuerpos, territorios,
creencias v valores han sido recorridos. Un género especial de relatos de
viajeros se relaciona con las «aventuras» por las que pasaron en el nuevo
mundo, en el territorio indio 0 en Maorilandia o en algln otro territorio
denominado de forma similar. Estas aventuras fyeron re-contadas con
algo de entusiasmo; relataban historias de supervivencia bajo condiciones
adversas y documentaban las narraciones de testigos de ceremonias,
rituales o eventos nunca-antes-vistos-por-europeos, fabulosos, horribles,
secretos. Desde una perspectiva indigena, todos los primeros occidentales
que llegaron eran viajeros que venian mas bien con una misién (cientifica,
religiosa 0 empresarial) que motivados por una sensacién de aventura, y

1 Por ejemplo, Clifford, |. and Gregory, D. (1994), Geographical Imaginations, Blackwell,
Cambridge.

2 Notadelatraductora: «Whiteness» o lamirada blanca es un término critico introducido
en inglés para referirse a una cosmovisién que asume como |2 norma una perspectiva
eurocéntrica blanca y que convierte a todo el resto del mundo en Otro.

3 hooks, b. (1992), Black Looks, Race and Representation, Boston, South End Press, pags.
165-78.
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muchos de ellos decidieron quedarse. La sensacion de aventura y el espiritu
incluido en las historias de ciencia y las biografias de cientificos son un
buen ejemplo de lo maravillosos y emocionantes que se percibian en el
Occidente los descubrimientos del «nuevo conocimiento cientifico» del
nuevo mundo. Los misioneros y los comerciantes también transmitian
esa sensacion de aventura en sus relatos. Para los misioneros, habia un
inmenso campo de almas perdidas y caidas por explotar quenecesitaban
ser rescatadas. La ferocidad, la aversion y la «infamia» de los nativos
desafiaba—el vocabulario mismo. Para los comerciantes, las oportunidades
eran igualmente formidables ya que su campo de operaciones cubria
inmensos continentes y océanos.

Aunque los relatos de los viajeros eran siempre etnocéntricos y patriarcales,
aun asi son interesantes debido a los detalles y a ratos perspicaces (y en
ocasiones reflexivos) comentarios de algunos escritores sobre los eventos
que estaban registrando. En algunos de los relatos se expresaba una
conciencia sobre la «necesidad» de registrar lo observado con el interés
de ampliar el conocimiento y sobre la necesidad de anotar todo antes
de que ocurrieran muchos cambios a las personas observadas. También
habia representaciones artisticas de los indigenas que llamaban mucho
la atencién del ptiblico europeo. Muchos viajeros, inclusive mujeres, eran
aristocratas y tenian los recursos para viajar; ademads disponian de tiempo
para dar conferencias después de su regreso a casa*, Varias sociedades
cientificas y circulos de caballeros se mostraban entusiastas en discutir
y debatir las hazafias de tales personas. Las versiones mas romanticas de

los viajeros alimentaban la imaginacion del puiblico con historias de coraje’

y galanteria. Un ejemplo es la historia de Pocahontas.

Este capitulo comenta algunas de las maneras en que los sistemas mds
informales para recopilar informacién sobre las sociedades indigenas se
constituyeron e institucionalizaron mas formalmente dentro del contexto
colonial de Nueva Zelandia. Una de las razones por las cuales es importante
entender este proceso es porque mientras mas formales se volvieran estos
sistemas, mas fidedignos e influyentes eran. Lo que pudo haber comenzado
como opiniones o explicaciones estrafalariag y mal informadas sobre la vida
indigena y sus costumbres, ingresé rdpidamente al idioma y se convirtié
en maneras de representar y relacionarse con los pueblos indigenas. En
el caso de los misioneros religiosos, las opiniones expresadas estaban

4  Stocking se refiere a algunos viajeros como wviajeros caballerosos» que tuvieron una
«inclinacién cientifica. Stocking, G. Jr. (1987), Victorian Anthropology, The Free Press,
pag. 92.
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disenadas tanto para justificar el futuro apoyo financiero de su base como
para justificar cualquier motivacién ideoldgica. Mientras més terrible y
mala fuese la gente, més fuerte era el imperativo de llevar a cabo la obra
de Dios. Muchas de estas opiniones de los primeros viajeros ahora se
toman como hechos y se han arraigado en el idioma y en las actitudes de
personas no indigenas para con los pueblos indigenas. Estas ideas siguen
enmarcando los discursos sobre asuntos indigenas de esa sociedad en
particular y ayudan a explicar el uso muy especifico del lenguaje, inclusive
términos de abuso, la clase de asuntos que son seleccionadgs para debatir,
y hasta los tipos de resistencia que los indigenas estan organizando.

Es a través de la organizacion de las personas interesadasen sociedades
eruditas y en la institucionalizacién de sus ideas y actitudes que se han
determinado las direcciones y prioridades de la investigacién de los
pueblos indigenas. En este proceso, hay que reconocer lo complejoquees
el papel de los funcionarios del Estado, los misioneros, los comerciantes
y los viajeros, todos ellos bien intencionados, quienes se familiarizaron
con las costumbres e idiomas indigenas e hicieron amigos importantes.
A menudo eran identificados como «amigos» de los nativos para ser
usados, injuriados, a veces honrados por sus propias sociedades yporla
sociedad indigena que los recibfa. Con frecuencia establecian relaciones
con mujeres indigenas, tenfan hijos, se les regalaban tierras y cosas de valor.
Otros se convirtieron en eruditos mas serios que se esforzaron por anotar
los detalles de lo que ellos vefan como una cultura moribunda, Muchos
también se reinventaron a si mismos, por asi decirlo: comenzaron sus
aventuras tal vez como comerciantes y las terminaron como importantes y
respetados «orientalistas». Otros construyeron sus carreras como soldados
gubernamentales resueltos a matar poblaciones dée indigenas resistentes
para luego convertirse en profesores o topégrafos, magistrados o politicos
elegidos por los colonos.

Vinieron, vieron, nombraron, reclamaron

En el contexto del Pacifico, la investigacién llevada a cabo por los europeos
sobre los indigenas maori comenzé de forma sisternatica desde el primer
viaje de Cook. Antes de eso los encuentros (no muy felices) con los maoriy
los comentarios de Abel Tasman se habian infiltrado en la conciencia general
de los europeos como relatos de viajeros®. Los maori eran representados

5  Salmond, A. (1971), Two Worlds, First Meetings Between Maori and Europeans 1642- 1772,
Viking, Auckland.
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como salvajes, y de acuerdo con Salmond, sus descripciones «les daban
a los maori una reputacién de sanguinarios en Europa»®. También se
acredita a Tasman el serel hombre que «descubrié» y «nombré» a Nueva
Zelandia. A pesar de que Salmond sostiene que «no se puede aprender
mucho sobre la vida maori de este viaje»’, Tasman y su tripulacién sin
embargo marcaron el comienzo de las observaciones registradas sobre
los maors, las cuales desde entonces han llevado a algunos maori a
afirmar que nosotros «somos el pueblo mds investigado del mundo»®,
Otros pueblos indigenas han realizado afirmaciones similares basadas
en los indicios de sus encuentros anotados atin mas atras.

Los viajes de Cook a Nueva Zelandia son mds importantes para los
maori debido a que la conexién con la ciencia y la investigacion fue
mucho mas explicita. Su primer viaje fue financiado parcialmente por
la Sociedad Real (Royal Society) para que se pudiera observar el trénsito
de Venus en Tahiti. El viaje también incluia lugares del sur ya conocidos,
como Nueva Zelandia y Australia. Joseph Banks, considerado como un
importante botdnico, navegé con Cook llevando su propio pequeno
séquito de ocho personas. Sus comentarios sobre la flora y su aficién
a coleccionar plantas y pdjaros también incluian comentarios sobre
los maori y el potencial de Nueva Zelandia como colonia. El diario de
Banks incduye una cantidad de temas que eran de gran interés en aquel
entonces v estaba lleno de comparaciones con otros lugares ya conocidos
por los britdnicos. La facilidad con que se hacian esas comparaciones
reforzaba el ojo imperial con el cual Banks veia la tierra y todo lo que
hacia parte de ella. Mientras que en un nivel esta habilidad se podia
llamar conocimiento, era el conocimiento imperial el que media todo lo
nuevo comparandolo con lo que Banks ya conocia. Observaba la calidad
de los recursos naturales y comentaba sobre la «inmensa cantidad de
bosques, los cuales aln estaban cubiertos de vegetacion, pero que
prometian grandes rendimientos a las personas que se tomaran el trabajo
de despejarlos»®. Observo el «lugar més apropiado que hemos visto para
establecer una colonia» al lado de lo que él llamé el rio Tamesis. «El rio

6 Ibid, pég. 82.
Ibid., paqg. 84.

8  Asilo afirma Syd Jackson en un articulo de |a revista Metro, 1987, Vol. 7, No. 73, pags.
190-1, pero la afirmacién ha existido desde mucho antes. He oido la misma afirmacién
en Australia entre los aborigenes, en Nueva Zelandia por una mujer Sami, en los Estados
Unidos y en Canadd entre los indios y los pueblos originarlos.

9 Beaglehole, ).C. (1962), The Endeavour Journal of joseph Banks 1768-1771, Angus and
Robertson, Sydney, pég. 3.
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Témesis proporcionaria abundante pescado, y la tierra brindarfa amplios
rendimientos de cualquier vegetal europeo que se cultive alli»". Después
de describir el paisaje, los insectos y las mariposas, los animales del
mar, los pdjaros, los vegetales, las plantas v las frutas cultivadas, Banks
describié a la gente —los hombres y después las mujeres— de la misma
mirada distante. Hacia comentarios sobre su apariencia y temperamento,
aun haciendo comparaciones con los otros «islefios» (Islefios del Mar del
Sur) que habian conocido con anterioridad. M4s adelante describe su
ropa, casas, comida, tecnologia, armas, ceremonias de la muerte, religién
e idioma. Comento sobre lo que le gustaba y lo que le disgustaba e hizo
suposiciones en el esfuerzo de explicar lo que él consideraba «curioson».
En resumen, el trabajo de Banks constituyd una pre-etnografia de esas
secciones de la sociedad maori con las que se encontro.

A diferencia de Tasman, quien visité solamente la costa, Cook
circunnavegé Nueva Zelandia y procedid a renombrar el pais entero a su
parecer. Este renombramiento fue, por unlado completamente arbitrario,
enrespuesta a las fortunas y a las desgracias de los que estaban a bordo
delbarco y las impresiones que obtuvieron de la tierra que observaban a
lolejos desde el mar. Por otro lado, otros nombres traian recuerdos de la
geografiay la gente britdnica. Estos nombres y los monumentos asociados
con ellos fueron inscritos en mapas y tablas, por lo cual ingresaron en el
archivo de Occidente como botin del descubrimiento. El renombramiento
del mundo nunca ha cesado. Después de que se firmé el Tratado de
Wattangi en 1840, el asentamiento de los colonos briténicos se redoblé
y los pueblos, calles y regiones fueron renombrados en honor a otros
lugares del Imperio Britdnico. Algunas ciudades tomaron nombres que
hacian referencia a las batallas de Gran Bretaita en otras partes de su
imperio, como en India, o a los héroes britinicos que protagonizaron
las conquistas de otras naciones. Paulo Freire ha comparado el hecho
de nombrar al mundo con el de reclamarlo y asi establecer que dichas
maneras de ver el mundo son las'legitimas™.

Si en los primeros encuentros con los europeos los indigenas fueron
observados como objetos de investigacién, jqué significé ese acto
para los maori? Salmond afirma que estas observaciones, o lo que ella
denomina como «encuentros jnterpretativos», ocurrieron por ambas
partes, con los maori ejerciendo un nivel importante de agencia sobre

10 bid, pig. 4.
1 Freire, P.(1987), Literacy: Reading the Word and the World, Routledge and Kegan Paul,
-ondres,
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como veifan a estos primeros europeos y dedicidndose a su propia
agenda®™, La narrativa dominante ha sido aquella que se ha establecido
a partir de los relatos europeos, mientras que las interpretaciones maori
permanecieron como historias orales. La dificultad al tratar de obtener
las reacciones especificas a la «investigacién» es que, en gran parte, los
pueblos maori involucrados no «sabian», en el mismo sentido que ahora
esperariamos que supieran, que ellos estaban siendo investigados. La
investigacién no se podia desconectar de las otras actividades europeas.
«Los investigadores» también eran misioneros, botdnicos aficionados,
topografos, funcionarios gubernamentales, comerciintes; de hecho,
cualquier europeo que podia escribir o dibujar. De hecho, muchos
europeos lograron combinar varias ocupaciones en una sola vida. Por
ejemplo, Colenso comenzd su vida en Nueva Zelandia como tipégrafo,
se ordend como pastor y luego se le otorgaron medallas como botanico.
Entre su ordenacion y los honores como botinico tuvo un hijo con una
mujer maori, estando casado con otra mujer; fue expulsado del sacerdocio
v luego fue reincorporado como pastor®.

Durante las «Guerras de las Tierras» que tuvieron lugar en Nueva Zelandia
durante la década de 1860 los mdltiples papeles de los colonizadores
se volvieron mucho mas problematicos para algunas tribus, ya que los
militares que lideraban las camparias en contra de los maori luego se
convirtieron en magistrados residentes o comisionados de tierras que
presidian sobre la enajenacién forzosa de las tierras maori, 0 como
intérpretes en juicios o negociaciones de tierras, o un poco mds adelante
en sus vidas, como fuentes «confiables» y respetables sobre las creencias
y las costumbres maori*, Su autoridad como expertos en temas maori
estaba investida de toda la estructura del colonialismo para que, mientras
se dedicaban a operaciones coloniales con los maori, también llevaran a
cabo investigaciones sobre la vida maori que luego fueron publicadas bajo
sus nombres. Por medio de sus publicaciones llegaron a ser vistos por el
mundo exterior como cultos, informados y relativamente «objetivos».

12 Salmond, Two Worlds, pdg. 12.

13 Rowse, A, L. (1989), The Controversial Colensos, Dyllansow Truran Cornish Publishing,
Cornwall,

14  El capitén Gilbert Mair y el mayor William Mair son dos ejemplos de esto. Ambos
hermanos tuvieron activa participacién en las «Guerras de las Tierrass. Williamebatalld
en campadas contra la tribu Ngati Awa, y luego sirvid de intérprete en los juicios
realizados contra sus hombres. Gilbert fue intérprete y luego ascendido a capitan
durante la campaiia contra el lider religioso y guerrillero Te Kootl. Gilbert Mair llegé
a tener gran Iinfluencia en asuntos relaclonados con las tierras maori.

Sus «informantes» fueron relegados a la oscuridad, a la vez que sus
actividades coloniales se consideraron normales ¥ Su etnocentrismo
crénico fue visto como un sintoma de los tiempos.

De cierta manera, todos los europeos que escribian acerca de sus
viajes, el tiempo que residieron y sus experiencias con los indigenas
contribuyeron al gran encuentro investigativo que ocurri6 entre el mundo
colonizador y los mundos indigenas. Por ejemplo, hubo varios libros
publicados durante el siglo XIX que relatan las historias de vida durante
la colonia en Nueva Zelandia, ademds del contacto con los maori a través -
de los 0jos de los colonizadores briténicos. Esas «aventuras» idealizaron
algunos aspectos de la vida en la colonia y, obviamente, asi como las
autobiografias, situaron a los autores en el centro de los eventos. Al
mismo tiempo, la experiencia real de los escritores y sus encuentros con
«salvajes de verdad» continuamente alimentaron la imaginacién de la
gente «en casar. Basindose en esas historias, junto con la venta agresiva .
de las compaiifas colonizadoras, nuevos inmigrantes se embarcaron en
busca de sus propias aventuras hacia las colonias, armados con toda la
informacién errénea recientemente adquirida sobre la disponibilidad
de tierras, tierras indigenas, y la oportunidad de hacer nuevas vidas.

Esos observadores de pueblos indigenas cuyo interés era de una
naturaleza mds «cientifica» podian considerarse mucho més peligrosos,
ya que tenian teorias que probar, evidencia y datos que reunir y un
lenguaje especifico con el cual ellos podian clasificar y describir el
mundo indigena. Asi por ejemplo, se median ¥ se pesaban los crineos
para probar que las mentes «primitivas» eran mas pequenas que las
europeas™. Asf se invent6 la «ciencia» de la craneometrid®. Se cuentan
otras historias sobre el «descubrimiento» de cavernas p3ra entierros y
lainspecci6n de «artefactos» preciosos que habian sido dejados con los
muertos, el desmonte de casas talladas y su posterior envio por barco
a Inglaterra, la venta y exportacién a museos de cabezas disecadas y
encogidas. Este lado del encuentro investigativo, con los incentivos
que a veces acompanaban el intercambio de «artefactos», ha dejado un
resentimiento duradero entre los indigenas, que ahora est4n intentando
recobrar las piezas y los restos de sus ancestros.

15 Thompson, A.S. (1859), The Story of New Zealand, Past and Present-Savage and Civilized.
John Murray, Londres, pdg. 81.

16 Gould, Stephen jay (1991), The mismeasure of Man, Penguin Books, Londres.
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En el camino hacia... la investigacion

Algunos cientificos aficionados desarrollaron una pasién por su trabajo,
el cual se extendi6 a estudios mas sistematicos de indigenas. Bn. Nt}eva
Zelandia, George Grey, Percy Smith y Elsdon Best —entre otros coleccionistas
y apreciadores del conocimiento maori— representan la clase.'cada
vez mas sistematica, de encuentros de investigacién que ocurrieron
entre los maori y los europeos en el siglo XIX y a comienzos del 315}0
XX. Estos encuentros continian siendo influyentes, ya que también
involucran una actitud hacia los indigenas, una compleja mezcla de
explotacion colonialy promocién de dependencia. Sentian una.profunqa
empatia hacia los maori como un ideal y a la vez eran !\osules hafzta
los maori que no encajaban en dicho constructo idealista. Ta¥nb1én
estaban motivados por la necesidad de recopilar grandes canm?ades
de material. Sir George Grey, quien sirvié como funcionario colonial en
Australia, Nueva Zelandia y Sudéfrica, es descrito por Stocking como un
«déspota administrativo benevolente [con una) volup'tad de hierro» y
un «propagador sistemético del imperialismo anglosajon en un periodo
de reduccion colonial»”. Sin embargo, Stocking también se refiere a
Grey como «uno de los etnografos mas perceptivos de sus dias y autor
de algunos de los trabajos etnogréficos que mas influ?ncm han tenido
este siglo»*. Cuando servia de gobernador, Grey reunid a su alrededor
varios jefes y confidentes maori. Mucho de su material sobre los pueblos
maori fue recopilado de sus intimas amistades con jefes cuyos n.orr_ibm
tienen poco significado para el ptblico no maori y cuyo conocimiento
ha sido entregado de forma completamente invisible.

Tanto Percy Smith como Elsdon Best eran funcionarios colonos que
por una parte inspeccionaron las tierras maori, y por otra, observaron
la vida maori. Percy Smith, quien era mayor que Best, eventualmente
se convirtid en topografo general. Elsdon Best, quien habia nacido_ en
Nueva Zelandia, ha sido reconocido como un etnélogo de alto prestigio
dentro de la comunidad cientifica debido a sus afios de meticuloso
estudio de la cultura maori. Estuvo algn tiempo en la policia armad:jl y
fue enviado a Taranaki para «reprimir» la resistencia pasiva de Te Wh'm.
Su oficial superior y cufiado, el capitin Gudgeon y Percy Smith, quien
rambién estaba en Taranaki, se convirtieron después en los miembros
fundadores de la Sociedad Polinesia. Percy Smith se convirtié en el

17 Stocking, Vicsorian Anthropology, pag. 81.
18 lbid, pag. 81"
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mentor de Best, y después de que Best dejara la policia armada sigui6
a Smith al densamente arbolado y aislado Urewera en la Bay of Plenty
(Bahia de la Abundancia) del este en 1895, para ayudar en la construccion
de un camino que atravesara las tierras de los tuhoe. Best permanecio
en Urewera hasta 1910. En 1900 se convirtié en inspector sanitario en el
distrito de Mataatua y luego se desempefié como etnélogo en el Museo
Dominion. Gran parte de la investigacion de Best se llevo a cabo entre
las comunidades tuhoe.

La investigacién de Best sobre los tuhoe es probablemente el trabajo mas
importante de los primeros que se realizaron sobre los maori, ya que fue
claramente concebido por Best como investigacién porque sigue muchas
de las convenciones que ahora son asociadas con las ciencias sociales,
incluyendo, por ejemplo, la toma sistematica de notas, la verificacién
y revision de fuentes, entrevistas con informantes y eventualmente la
publicacién de los resultados. Sin embargo, al mismo tiempo no estaba
involucrado con los tuhoe exclusivamente como investigador. Inicialmente
se desempenid como almacenero y encargado de pagar a los trabajadores
que construian caminos, y se'esperaba que facilitara la comunicacién
entre los trabajadores, quienes eran britanicos, y los jefes tuhoe, quienes
de hecho no querian que se construyera un camino en sus tierras™. Best
mantuvo este papel de intermediario entre los maori y los funcionarios
colonizadores por el resto de su vida. Los funcionarios colonizadores
veian claramente a Best como un «amigo de los maori», pero el modo
en que lo veian los maori y en especial los tuhoe, se ha debido en gran
parte a las anécdotas y a historias no escritas®,

. Releyendo algunos escritos de Best se puede concluir que el pueblo
tuhoe si reaccioné ante Best, el investigador, d¢ varias maneras. Hubo
actos de franqueza y generosidad, asi como ocasiones hostiles y de
resistencia. Por su parte, Best estaba profundamente comprometido con su
biisqueda de conocimiento, pero también era generoso y estaba dispuesto
aaprender de sus errores. El pagaba o daba un «regalo» a algunos de sus
informantes. No est4 muy claro de dénde provino esta prictica, ya que
es posible interpretarla en términos de valores maori ya establecidos de
darregalos, o por otro lado, en un contexto menos favorable, de soborno.
Por otra parte, Best tuvo que trabajar duro para ganarse la confianza
de los «expertos» eruditos conocidos como tohunga. De acuerdo con
Elsdon Craig, su sobrino y biégrafo, hubo una cantidad de incidentes

19 Craig, E. (1964), Man of the Mist: A Biography of Elsdon Best, Reed, Wellingten,
20 Stocking, Victorian Anthropology, pig. 81, X



que arrojan algo de luz sobre c6mo la gente trataba con el investigador.
Best estaba decidido a obtener acceso a las formas de conocimiento que
los tohunga tenian, las cuales eran mds «sagradas», y en un sentido era
un oportunista que explotaba su amistad con los jefes y los tohunga.
A cambio, parece que se le trataba con respeto, se le perdonaban sus
errores y se contestaba con paciencia su intenso interrogatorio. Algunas
experiencias descritas por Best todavia son importantes hoy en dia en
contextos maori; por ejemplo, el uso de «canticos» espirituales conocidos
como karakia para proteger el conocimiento y para dar apertura a una
discusion sobre cosas sagradas. En sus descripciones, se convocaba a
reuniones o hui para discutir colectivamente temas o preocupaciones
relevantes. También se ponian ante Best «pequefias pruebas y barreras»
(asi como Best evaluaba el conocimiento de ellos). Muchas de las
«estrategias» empleadas por la gente necesitan ser consideradas dentro
de un contexto. Primero, este fue un contexto en el que los pueblos maori,
inclusive los tuhoe, a quienes se les habia cortado mucho contacto con
los europeos, ya no tenian control sobre sus vidas o tierras y estaban
tratando con funcionarios hostiles. Un amigo como Best, era un amigo
importante en aquellas circunstancias. Segundo, existia una fuerte
creencia en aquel entonces de que la raza maori estaba muriendo y que
el proceso de civilizacién estaba avanzando a pasos agigantados,'por
lo que lo «tradicional» necesitaba ser anotado lo mads rdpido posible
antes de que se contaminara o se perdiera. El intercambio de formas de
conocimiento altamente sagradas por pura supervivencia fisica parece ser
una solucién pragmatica a la invasién de la colonizacion, pero no ocurri6é
como una revelacion completa de todas las cosas que eran consideradas
importantes. Obviamente, Best se rindi6 ante algunas bisquedas, pero
adjudicé su cambio de enfoque a la falta de importancia y no, su fracaso
de no haber descubierto nada.

Best obtuvo su conocimiento de los tohunga tuhoe y otros conocimientos
més de los de otras tribus. Buscd a los tohunga mds cultos y mds respetados
que tenian acceso a la clase de conocimiento que €l considerd que revelaria
los aspectos mds profundos de la cultura primitiva. El conocimiento
de los tohunga existia dentro de un marco cultural mas amplio, el cual
estuvo bajo ataque por el impulso colonial de civilizar y asimilar a los
maori. De hecho, en 1907 los tohunga fueron proscritos por medio de
la Ley de Supresion de los Tohunga, la cual buscaba impedir que los
tohunga practicaran «el curanderismo». Mientras que Best sigue siendo
considerado como un experto, los nombres de sus informantes y el resto
de su conocimiento permanecen enterrados en manuscritos y archivos.
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Hacia la organizacion de la investigacién

Las sociedades cientificas y eruditas eran muy importantes bara la
organizacion de la ciencia en Europa durante el siglo XVIII* y represento
un avance nuevo basado en sistemas similares para la organizacion
de otras actividades culturales, como salones, circulos de caballeros y
ordenes religiosas. La Sociedad Real de Londres y la Academia de Paris
se establecieron en la década de 1660, asi como otras academias®, En
parte sl‘nrgieron para resistir el papel que en ese entonces tenian las
um.versfdades como instituciones religiosas, en las que se esperaba que
la ciencia siguiera las prescripciones teologicas. La mayor parte de estos
primeros modelos estaban asociados con mecenas adinerados y capital
privado como fuente de financiacién. Sin embargo, para el siglo XVIII,
las sc?ciedades cientificas se habian asociado con el gobierno secular
y r.embxan apoyo de fuentes gubernamentales®. Este cambio permitié
el intercambio y la distribucién sistemaéticos de ideas y el crecimiento
dg a!guna forma de consenso entre una comunidad de cientificos. Las
d'xscxplinas. especialmente aquellas en las ciencias sociales, estaban
siendo moldeadas alrededor de estas agrupaciones consensuadas de
cientificos. B
En el siglo XIX la empresa cientifica daba por sentado que habia
modelos universales de la sociedad humana y la naturaleza humana, y
que 1as sociedades consideradas como mds primitivas podian contribuir
ala ciencia mostrando los sisternas de organizacién social mds simples y
fundamentales. Las sociedades eruditas constituian una parte importante
de lamanera en que estas ideas eran organizadas y luego redistribuidas.
Definitivamente en Nueva Zelandia, sociosyy miembros de varias
socie.dades vinieron, vieron y nombraron y luego escribieron sobre sus
propios encuentros con la flora, la fauna y la gente que conocieron. En
Nueva Zelandia estas sociedades se desarrollaron durante la dGltima
parte del siglo XIX para apoyar ain més a estas actividades en el campo
académico. Las sociedades eruditas ejercian cierta forma de control ético
sobre sus miembros, en parte fomentando la opinién de que ellos eran
buenos eruditos con mentes abiertas, y en gran parte insistiendo en que

21 Ibid, pdg. 8

22 McClellan, ). E. (1985), Science Rearganized: Scientific Societies in the Eigh
Columbia Press, Nueva York. & o ool

23 McClellan, Science Reorganized,



ellos deberian ser unos caballeros con una «conducta intachable»®. El
acceso al estatus de caballero y erudito se basaba enriquezay divisiones
de clase. Sin embargo, la importancia de estas sociedades para los pueblos
indigenas es que ellos definfan, producian y reproducian la «cultura»:
no sélo la cultura cientifica sino también la cultura del conocimiento,
la cultura del elitismo, la cultura del patriarcado.

Joseph Banks ya era miembro de la Sociedad Real cuando partié en el
primer viaje de Cook hacia el Pacifico Sur en 1769. De hecho, la Sociedad
Real financié en parte el viaje y Banks era lo suficientemente rico para traer
cuatro sirvientes consigo. Ese interés cientifico en el Pacifico comenzd
con el viaje de Roggeveen, financiado por la Compaiiia Holandesa de las
Indias Orfentales (Dutch West India Company) en 1721. Estas primeras
expediciones estaban motivadas por varios objetivos diferentes, desde
la biisqueda del tesoro de El Dorado y otras posibilidades comerciales
hasta el interés cientifico en los seres humanos y especulaciones
sobre la naturaleza, explorando en especial la opinién de Rousseau
sobre el buen salvaje. De acuerdo con Sorenson, en el siglo XIX, con la
colonizacion como primer objetivo, los intereses cientificos cambiaron
hacia descripciones més etnogréficas®. En la urgencia por describir
culturas indigenas estaba implicito el sentimiento de que estas culturas
se estaban «contaminando» por el contacto con el Occidente y existiala
posibilidad de que se extinguieran. Las sociedades literarias y eruditas
se establecierdn junto con otras actividades coloniales, y para la década
de 1860 habia varios tipos de esas sociedades funcionando en Nueva
Zelandia. Ellas llegaron a su cumbre en 1867 con la aprobacion de
legislacion que establecio el Instituto de Nueva Zelandia y un museo
piblico. Dicho acto ocurrié antes del establecimiento de la Universidad
de Nueva Zelandia. Transactions and Proceedings of the New Zealand
Institute, cuyo primer nimero fue publicado en 1868, fue la primera
revista académica de Nueva Zelandia en publicar temas de investigacion
sobre los maori.

La Sociedad Polinesia se consolidé en 1892. La propuesta inicial de
Percy Smith se ajusta a la opinién que sitia como parte central de los
esfuerzos cientificos la necesidad de una comunidad de cientificos y de
un sistema de comunicacién que permitierala produccién de ideas. Smith
creia que era necesaria una Sociedad que permitiera la «comunicacion,

24 lbid., pag.29. 7
. 25 Sorenson, M.PK. (1952), Manifest Destiny, The Polynesian Society over 100 Years, The
Polynesian Society, Auckland
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cooperacién, y critica mutua entre aquellos interesados en el estudio
de la antropologia polinesia, la etnologia, la filologia, la historia, las
maneras y costumbres de las razas ocednicas, y la preservacién de
todo lo que se relaciona con tales materias de forma permanente»®, El
énfasis comparativo se reflejé en la afiliacién al grupo, al ser la reina
Lili “iokalani de Hawai la primera patrocinadora. Otras dos mujeres
t}awaianas se unieron y de hecho las mujeres hawaianas parecian ser los
unicos miembros femeninos cuando se estableci6 la Sociedad Polinesia.
Habia dos hombres maori y uno samoano a quienes también se les invitd
para hacer parte de la Sociedad.

Percy Smith y Elsdon Best ejercieron una influencia importante sobre
la manera en que se teorizaron las historias maori. Sus teorias sobre el
origen de los maori se pueden resumir en dos «ortodoxias», las cuales se
han dado por sentadas a pesar de haber sido desafiadas y desacreditadas.
A Percy Smith se le adjudica el haber establecido la cronologia de la
migracién maori por medio del método de andlisis de las genealogias
maoriy la atribucién de un tiempo de vida «promedio» a cada generacion.
Por medio de ese «método» se establecieron las fechas y los periodos de
tiempo, y el mito de la «Gran Flota» ingresé a la manera en que el pasado
maori ha sido enmarcado histérica y geograficamente. Segiin este «mito»,
el grupo principal de maori llegé a Nueva Zelandia alrededor de 1300
DC en una Gran Flota de canoas. Elsdon Best apoy6 la idea de que habia
algunos maori con un origen més «melanesio», que probablemente fueron
conquistados y asimilados por los maori mis agresivos de ascendencia
polinesia. Esta creencia reforzé el segundo mito més grande, concretamente
el mito de los moriori. Este «mito» afirma que en Nueva Zelandia habia
un grupo de gente mas pacifica antes de que llegdran los maori y, debido
a que los maori eran m4s agresivos por naturaleza, estos conquistaron a
los moriori y los acabaron. En parte, el poder de estos dos «mitos» reside
en el hecho de que ellos han moldeado la comprensién sobre los maori de
generaciones de nifios indigenas y no indigenas, y por otra parte en que
ellos también han moldeado los discursos académicos sobre los maori
so§tenidos por eruditos que quieren probar o refutar varias teorias sobre el
origen. Sin embargo, la mayor importancia ideolégica de los mitos es que
apoyan y brindan legitimidad al papel de la conquista y la migracién en la
colonizacién. Al «demostrar» que la conquista y luego la migracién eran
partes esenciales de los patrones indigenas de asentamiento se sugiere
que estos eran procesos naturales y universales del asentamiento humano,

A
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los cuales, bajo los modos occidentales de colonizacion, eran mucho mas
civilizados y humanos —por lo tanto los indigenas maori debieran estar
profundamente agradecidos. _ '
La investigacién académica sobre los maori se empez0 a orientar hacia
tales debates y se obsesioné con la descripcion de varios modelos de
decadencia cultural. El <impacto fatal» de Occidente sobre las sociedades
indigenas se ha teorizado generalmente como una progresion por etapas
desde: (1) descubrimiento inicial y contacto, (2) disminucion de lapoblaqén,
(3) aculturacién, (4) asimilacién, (5) «reinvencion» como una cultura hil?ﬂda
y étnica. Aungue los términos pueden diferir de acuerdo al paradigma
tebrico, el descenso historico hacia un estado de vacio y de desesperanza
ha tendido a persistir. Las perspectivas indigenas también mues.nan una
progresién por etapas, generalmente expresadaast: (1) c?ntacto e invasion,
(2) genocidio y destruccién, (3) resistenciay supervivencia, (4.) rgcupeladén
como pueblos indigenas. El sentimiento de esperanzay optumsmo_a una
caracteristica de 1a politica contemporédnea indigena, a menudo f:nticada
por eruditos no indigenas debido a que es considerada demasiado ldeali.f:ta.
Mientras las teorias occidentales y los académicos describian, definian
y explicaban la desaparicién cultural, el Estado sistematicamente quitaba
a los indigenas sus tierras y recursos; los indigenas estaban siendo
marginalizados cada vez mas y estaban siendo sometidos a las capas del
colonialismo impuestas por politicas econoémicas y sociales. Este fracaso
delainvestigacién y de la comunidad académica para lidia:\r conlos asuntos
sociales reales de los pueblos maori fue recordado en ocasiones posteriores,
cuando la inquietud indigena se volvié més politizada y sofisticada.
Enfrentamientos muy directos tuvieron lugar entre los maori y algunas
comunidades académicas. Tales enfrentamientos también ocurrieron en
Australiay otras partes del mundo indigena, loque resulto en resistencias
mucho més activas de las comunidades ante la presencia y las actividades
de los investigadores.

Vender al Otro

En un titular publicado justo antes del nuevo milenio, un politico
neozelandés fue citado con referencia a un debate altamente politizado
sobre el financiamiento del canal Television Maori diciendo que «a los
maori se les deberia pagar... con mantas»*’. Ademds de brindar de nuevo

27 £l articulo escrito por el columnista Barry Soper se titulé: «No hay nubes, pero sopla
gran tormenta. El airado lider de ACT, Richard Prebble, dice que a los maorl se les
deberia pagar con mantasw [«No Clouds but Big Storm Blows, Maori Should be Paid
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un muy buen ejemplo del poder y de la persistencia de los discursos
coloniales, el comentario ilustra las bases econémicas del imperialismo
cultural. Existe una relacién directa entre la expansion del conocimiento,
la expansion comercial y la expansion del imperio. Esa relacién continda,
aunque en el discurso reenmarcado de la globalizacidn se atribuye a la
relacién entre la expansion de la tecnologia/informacién, la expansion
de las oportunidades econoémicas y la expansion del «mercado». A pesar
de que se ha escrito mucho sobre el desarrollo del comercio y el papel de
los comerciantes y las empresas mercantiles en el imperialismo, incluido
el papel de los empresarios indigenas en el proceso, el mundo indigena
atin estd tratando de entender como ha sido posible que el «comercio» de
seres humanos, artefactos, curiosidades, piezas de arte, especimenes y
otros objetos culturales haya esparcido nuestros restos por todo €l mundo.
El término «comercio» asume por lo menos una transaccién de doble via
entre aquellos que vendieron y quienes compraron. Ademas, asume que
los seres humanos y otros objetos culturales eran mercancias o bienes

y que de hecho estaban disponibles «para la venta». Los indigenas no

creen en esas suposiciones. Desde la perspectiva indigena, los territorios,

la gente y sus posesiones fueron robadas, no comerciadas®.

Muchas de las respuestas indigenas a las practicas de «comercio»
occidental generalmente han sido enmarcadas por el sistema juridico
occidental y han tenido que sostener demandas basadas en robo
demostrado o de exorbitantes e injustas tasas de cambio (cien mantas
y cincuenta collares no compran cien millones de hectéreas de tierras
por el resto de la eternidad). Las demandas mas dificiles han intentado
establecer el reconocimiento de la espiritualidad indigena dentro de la
ley occidental. Adn cuando la evidencia esté abgumadoramente a favor
de un caso indigena, amenudo existen estatutos de limitacién, los cuales
determinan qué tan atras en el tiempo puede llegar una demanda, o existen
acuerdos internacionales entre Estados o bien algunas instituciones
simplemente se niegan en principio a considerar la posibilidad de que

in Blankets Fumes Act Leader Richard Prebbles). Sunday News, Auckland, 2 Febrero
de 1997, pag. 1.

28 Al hablar sobre la tierra, los indigenas emplean casi automdticamente las palabras

«robarw, «robada», Segin Margo Thunderbird: «Ellcs llegaron buscando nuestras
tierras, y lo que crecia o podia ser cultivado en ellas, y los recursos que ellas guardaban,
y al robdrnoslo también nos arrebataron nuestra cultura libre, nuestros modos libres
de andar por la tierra, y a nuestros mejores lideres les dieron muerte con sus guerras,
© los asesinaron». Citado en W. Rose, «The Great Pretenders. Further Reflections on
Whiteshamanisms, en The State of Native America; Genocide, Colomization, and Resistance,
ed. M. A James (1992): 403-22.
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un grupo indigena realice una demanda de todas maneras. Sin embargo,
la fragmentacién y la alienacién de un «patrimonio» cultural durante
cientos de afios ha dejado el legado en anicos en el sentido de que la
conexion material entre la gente, su lugar, sus idiomas, sus creencias y
sus précticas Ha sido despedazada.

La cuestiéon fundamental en esta discusion se relaciona con la naturaleza
comercial de ladransferencia de conocimiento, més alld de consideraciones
sobre €l conocimiento especifico que se ha recopilado, la manera en
que ello se haya hecho o cdmo se haya representado. En ese sentido, la
gente y su cultura, lo material y lo espiritual, lo exético y lo fantéstico,
no solo se convirtieron en materia prima de suefios e imaginacion, de
estereotipos y erotismo, sino ademads se volvié la primera iniciativa
comercial verdaderamente global: la venta del Otro. Este comercio tuvo
sus origenes antes de la Ilustracién, pero el capitalismo y la cultura
occidental han transformado las pricticas de comercio anteriores (como
los sistemas feudales de tributo), por medio del desarrollo de los apetitos
nativos por los bienes por un lado y del deseo de los extranjeros por lo
extrafio por el otro. Relacionada con este intercambio estd la creacién de
mercados laborales y de consumo; la proteccién de rutas comerciales,
mercados y pricticas, y la creacién de sistemas para la proteccién del
poder de los ricos y para mantener la impotencia de los pobres. La
venta del Otro es una industria enorme que se basa en la superioridad
posicional y las ventajas obtenidas durante el imperialismo. Le interesan

" mas las ideas, el lenguaje, el conocimiento, las imigenes, las creencias
y las fantasias que cualquier otra industria. La venta del Otro profunda
e intimamente define el pensamiento occidental y su identidad. Como
industria no se preocupa por la gente que originalmente produjo las
ideas o las imdgenes, ni por el como o el por qué se produjeron esas
formas de conocimiento. De hecho, no devolverd y no puede devolver
los materiales primarios con los que se hicieron sus productos. Ya no
tiene una oficina administrativa principal con oficinas regionales a las
que puedan acudir los indigenas a hacer filas por horas y registrar quejas
que no seran escuchadas ni resueltas.

Para bell hooks en su ensayo «Comiéndose al Otro», en sus formaciones
contempordneas la venta del Otro es una «comodificacion de la otredad»,
lo cual, seg(in ella, «ha sido tan exitoso debido a que es ofrecido como un
nuevo placer, mas intenso, mas satisfactorio que las formas normales de
hacer y de sentir»*. hooks también sefiala cudn ficil y peligrosamente

29 hooks, pdg. 21.
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puede incorporarse la venta del Otro en la politica negra, en donde las
comunidades de resistencia son reemplazadas por comunidades de
consumo. El académico maori Graham Smith enumera algunas de las
nuevas maneras en las que la cultura indigena maori est4 siendo preparada
para el comercio en el marco econémico de la «nueva derecha» que
domina la escena en Nueva Zelandia. Estas incluyen la comodificacién
de cosas, como: los derechos del Tratado, la identidad, el conocimiento
tradicional, las costumbres tradicionales, las organizaciones tradicionales,
los titulos de tierras, la fauna y la flora®. Mientras que todos estos
elementos han sido previamente tema de esfuerzos para despojar,
controlar y asimilar, los «nuevos» ataques tienen como objetivo lo que
queda del patrimonio indigena y son un fuerte recordatorio del control
que a'u’m mantiene y ejerce la mayoria colonizadora sobre la agenda,
los términos de referencia y los procesos para lograr acuerdos sobre
los asuntos indigenas alin pendientes. Los pueblos indigenas que han
resistido activamente las propuestas para crear areas de libre comercio
como parte del mercado global se ven como una seria barrera para el
libre comercio. La venta del Otro es un gran negocio. Para los indigenas
el vendernos no estd en la agenda.

Definir el «problema» indigena

Puede parecer curioso el relacionar a viajeros y comerciantes con
los esfuerzos mds serios de investigadores y cientificos aficionados.
Desde una perspectiva indigena, las distinciones mds sutiles entre las
cglegon’as de colonizadores no se establecieron basadas en diferenciar la
cienciay todo lo demads. Era muy probable que fiera m4s una distincién
entre aquellos que eran «amigos» y aquellos que no lo eran. Uno de
los lugares en donde se cruzan los diferentes conocimientos sobre los
indigenas es en las discusiones sobre «E] problema de... (introduzca el
nomb‘re del grupo indigena)». A veces se expresd como «La cuestion...».
}El «problema indigena» es un tema recurrente en todas las tentativas
imperiales y coloniales de tratar con pueblos indigenas. Tiene sus origenes
den}ro los amplios discursos de racismo, sexismo y otras formas de
posicionamiento del Otro. Su pulcritud y simplicidad le da al término su
poder y durabilidad. Enmarcar «el problemade...», delinearlo, describirlo

30 Smith, G, H. (1995), sNew Formations of Colonizations, en The Fiscal Enveloped, [
it ), o ; . Econom

Politics and Colonization, Moko Productions and the Research Unit for Maori EducalI::'

Auckland, pags. 33-9. '
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en todas sus diferentes manifestaciones, tratando de deshacerse de
&1, asumir la responsabilidad de €I, hablar sobre €l, escribir columnas
de peri6dico sobre él, pintar caricaturas sobre él, ensefiar sobre €,
investigdndolo una y otra vez... (cudntas ocasiones, cenas formales y
conferencias académicas quedarian sin temas de conversacion si «el
problema indigena» no hubiera sido tan problematizado?

La preocupacién sobre «el problema indigena» comenzd como
una preocupacion explicitamente militar o policial. El problema fue
expresado en términos de «sofocar la rebelién» 0 «deshacerse de» rebeldes
recalcitrantes. Jefes o lideres individuales que resistieron varios intentos
de ser controlados fueron etiquetados como rebeldes, y los «problemas
reales» y las versiones de los medios de comunicacién ayudaron a
fomentar un odio desenfrenado de los colonizadores blancos hacia
estos individuos. El nivel de odio legitimé los intentos de «cazarlos» o de
«proteger a la gente» de su propio liderazgo. El debilitamiento sistematico
de lalegitimidad de los lideres indigenas era parte de una estrategia mas
amplia de colonizacién. Esta estrategia no ha desaparecido, ya que los
activistas indigenas conterhporineos también son representados de
la misma forma. Aun cuando los lideres usaron la resistencia pasiva
y simplemente se retiraron de cualquier participacién en la sociedad
de los blancos, sus acciones fueron consideradas provocativas y con
posibilidades de incitar pensamientos rebeldes. En Nueva Zelandia, un
ejemplo delusodela resistencia pasiva en ladécada de 1870 en Taranaki
por un lider llamado Te Whiti fue interpretado por el gobierno como
un desafio a la soberaniay a la civilizacion europea y se emprendio
una guerra, en la cual Te Whiti y su gente no contraatacaron. Te Whiti

y otros lideres fueron etiquetados como fandticos y sus seguidores |

como desilusionados e irreflexivos,cuyas mentes eran controladas.
Eventualmente la comunidad de Te Whiti en Parihaka fue invadida, los
lideres fueron arrestados y 1a comunidad fue destruida®.

Después de que los pueblos indigenas habian sido reunidos y ubicados
en reservas, el «problema indigena» se arraigd como discurso politico,
el cual se extendié a todos los aspectos del intento gubernamental
por controlar a los nativos. Tanto «los amigos de los nativos» como las
personas hostiles con los indigenas conceptualizaron los problemas
de la colonizacién y la invasién europea de los territorios indigenas en
términos de un problema de los nativos. De acuerdo con este punto de

. vista, los nativos eran los culpables por no aceptar los términos de su

31 Riseborough, H.(1989), Days of Darkness: Taranaki 1878-1884, Allen and Unwin, Wellington.
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colonizacién. Con el tiempo las politicas sociales, por ejemplo de salud
y educacién, también fueron vistas como remedios para el «problema
md!g.ena». Para la década de 1960 este enfoque se habia teorizado
repetidamente alrededor de las nociones de privacion o déficit cultural, el
cual culpaba atin mds directamente a los mismos indigenas de su propia
pobrgza v marginalizacion. Para ese entonces el «problema indigena»
famblén se habfa convertido en un discurso académico en el cual la
investigacion tenfa un papel crucial. Muchos pueblos maori que crecieron
en Nueva Zelandia en aquella época creian que nosotros teniamos la
cu!pa Y otros indigenas compartian la misma creencia. Problematizar
lo {ndxgena es una obsesion occidental. El discurso se ha mgvido de las
ogmiones de déficit cultural hacia las opiniones de diversidad cultural.

Atn dentro de estas opiniones lo indigena puede ser percibido como

un problema, ya que muchos son considerados como «no auténticos» y
muy malagradecidos. La creencia en el «problema indigena» todavia estd

presente en la psiquis occidental. Algunos autores la han representado
como un miedo y odio profundo por el Otro*.

Un legado persistente de lo que se ha llegado a dar por sentado como
una conexion natural entre el término «indigena» (o sus sustitutos) y el
@blm es que muchos investigadores, incluso aguellos con las mejores
intenciones, enmarcan sus investigaciones en formas que asumen que el
punto r!e un.problema particular de investigacién yace en el individuo o la
comu.mdad indigena mas que en otros problemas sociales o estructurales.
Por elefnplo, los investigadores que analizan la mala salud o el bajo
rendimiento educacional entre las comunidades indigenas a menudo se
enfocan en la comunidad como tnica fuente del problema, y debido a
que e_ste es su enfoque, obviamente fallan en analizar o en entender los
amplios contextos sociales, econémicos y politfcos en los cuales existen
las comunidades. A menudo su investigacion simplemente afirma sus
propias creencias. Para las comunidades indigenas, el problema no sélo es’
q}xe los pueblos indigenas mismos tienen la culpa de sus propioé fracasos
sino que tan}bién se les comunica explicita o implicitamente que ellos;
mismos no tienen solucién para sus propios problemas. Esta opinién es
exacerbada por los medios de comunicacion y la retdrica politica sobre
la d.ese.:zperanza o la corrupcion general de las comunidades indigenas y
los m.d_xgenas. Este entorno brinda un callejon sin salida y establece las
condiciones para alimentar un resentimiento profundo y una resistencia

32 See Mander, |. (1991), In the Absence of the Sacred: the Fail
391), In | ure of Technology and th
Survival of the Indian Nations, Sierra Book Club, San Francisco. 4 o
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i os grupos indigenas. En el contexto de la investigacién, los

‘ :Zg:rc\{arll:sl«ingves?gacibng» y «problema» también estdn fuertemente

coneétados. Se vuelve un tanto complicado para l?s investiga'dores

indigenas discutir «investigacién», «problema» e «indigena» sin que

los individuos o comunidades «se desconecteny» debidoala histgna de

‘ definir a los indigenas como... el problema. Para muchas comunidades

indigenas la investigacién misma significa «probleman; se cree que

la palabra investigacion significa, muy literalmente, la construccién
continua de los indigenas como el problema.

Capitulo 5
Apuntes desde el Pacifico Sur

El final de una parte y el comienzo de otra

Para muchas personas el imperialismo europeo pertenece a la historia.
Mas importante atn, para muchos es la idea de que las lecciones que el
pasado nos enseifa ya se han aprendido; por lo tanto el mundo de hoy
es un lugar diferente de lo que era en el pasado -mucho mds benévolo
con los pueblos indigenas y con otras culturas. Estos «apuntes desde
el Pacifico Sur» («Down Under»)' concluyen la Primera Parte del libro
e introducen la Segunda Parte. Son comentarios sobre el imperialismo
en la segunda década del siglo XXI. Mientras se escribe este capitulo, el
régimen de Muamar el Gadafi ha caido, Estados Unidos ha indicado que
retirard sus tropas de Irak y las economias de los paises desarrollados
del mundo se han estancado, mientras China se levanta como el poder
econémico del nuevo siglo. A nivel global, 1a Tierra esta en crisis con
grandes cambios climaticos que ya han ejercido un impacto sobre los
atolones de tierras bajas del Océano Pacifico. El mundo desarrollado
ha consumido la mayoria de los recursos de la tierra, creando desastres
ambientales con consecuencias duraderas en nuestro medio ambiente
natural. El acceso a la buena comida, agua potable, el aire limpio y otras
necesidades basicas de los seres humanos se vuelve raipidamente un
privilegio exclusivo de los ricos y de las naciones ricas. Las violaciones de
los derechos humanos todavia abundan en un mundo donde los centros
del poder contintian oprimiendo y esclavizando a pueblos y poblaciones.

Una de mis iwi mora en los valles y a lo largo de los pies de la cordillera
en la costa este de Nueva Zelandia. Las comunidades que componenla iwi

1 Nota de la traductora: El titulo de este capitulo en inglés se refiere a Australiay a
Nueva Zelandia con la frase coloquial «Down Under», que se podria traducir como
«Por debajos. 4
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viven en pequerios asentamientos rurales o valles aislados. Si se incliye
a los miembros que viven fuera de los limites de la tribu, la poblacién
iwi asciende a mds de setenta mil personas. Si contamos solamente a
los que viven dentro de sus fronteras, la poblacién alcanza las doce mil
personas. Las playas son lindas y no muy concurridas por turistas. El mar
esuna fuente de alimento. Las tierras que alguna vez estuvieron cubiertas
por arbustos nativos y luego fueron despejadas para crear granjas de
ovejas, ahora han sido cultivadas con bosques de pinos, mientras que
los arbustos nativos se aferran a los afilados bordes de las cordilleras.
Salpicados dentro de cada poblado estin los marae, casas de madera
tallada para reuniones y lugares comunitarios construidos por familias,
incluidos los parientes lejanos. Algunos marae tienen mds de cien afios
y otros son mas recientes. Al lado de cada marae hay un cementerio bien
mantenido, el cual casi siempre tiene sefiales de un entierro reciente,
con tierra amontonada hace poco tiempo y coronas marchitandose. Las
personas de esta iwi tienen fama de ser implacablemente independientes,
orgullosas y nacionalistas; las mujeres de la iwi son consideradas
especialmente acérrimas y seguras, estridentes segtin algunos relatos.
La anterior es una imagen que se promociona conscientemente en la
manera en que nos hemos socializado. En términos culturales, incluidos
nuestro idioma, nuestras canciones y costumbres, siempre esta iwi ha
sido fuerte. Es una iwi de muchos lideres, de muchos oradores, muchos
de los cuales mueren jovenes.

El desempleo, la mala salud y la pobreza subyacen a lo que en la
superficie pueden parecer condiciones idilicas. Se manda a los jovenes
abuscar més educacién y empleo afuera de la comunidad. Mucha gente
vive de los beneficios de asistencia social. De vez en cuando alguien
muere violentamente, otros simplemente mueren de enfermedades
cardiacas, cancer, enfermedades respiratorias, diabetes, fiebre reumadtica,
suicidio, accidentes. Muchos de ellos mueren lejos en las ciudades y
son traidos a casa para ser enterrados. A mediados de los ochenta, un
ciclén causé gran devastacion en la regién: dafios por inundaciones,
muerte de ganado, tierras barridas al mar. El ciclon trajo consigo una
prorroga en el desempleo, ya que se desarrollaron esquemas de trabajo
para reparar el dafio. Tambi¢n a mediados de los ochenta comenzé un
programa de reestructuracion economica del gobierno, el cual eliminé
los subsidios agricolas, privatiz6 industrias estatales e institucionaliz
una serie de politicas «usuario-paga». Lo anterior fue un sintoma del
experimento econdmico neoliberal de Nueva Zelandia, el cual resultd
en enormes despidos y arranco el corazon de la fuerza laboral maori.

_I““'

De vez en cuando los helicopteros de la policia escudrifiaban las laderas’
de las montafias en busca de cultivos de cannabis. Del pueblo de donde
vengo hay una iglesia por cada marae. De hecho, hay més iglesias de lo
que pareciera ser posible en una comunidad tan pequeia. Mientras que
las iglesias en los marae normalmente son anglicanas, religién que los
primeros misioneros les ensefiaron a los maori, las iglesias en la calle
principal son de los Santos de los Ultimos Dias, los adventistas del
Séptimo Dia y la Asamblea de Dios. Por un tiempo hubo una campafia
clandestina que result6 en el incendio de varias iglesias. Gente joven y
desilusionada intenta darle sentido a la vida mientras se les hace pasar
por programas de entrenamiento para prepararlos para trabajar en
comunidades en donde nadie estd dando empleo. La televisién importa
la cultura americana y educa los gustos de los jévenes por la ropa de
marca y el rap africano-americano.

En el pueblo estd la estacién de radio tribal local que transmite las
noticias y la musica local en el dialecto tribal de ambos idiomas: inglés
y maori. Con frecuencia se discute la politica local iwi,junto con otros
sutiles detalles de los juegos de rugby mas recientes. Todos los marae
han sido renovados y se estdn construyendo unos nuevos o por lo menos
se estd considerando la idea. Durante las reuniones, el brindar comida
a los visitantes todavia es una gran muestra tribal de hospitalidad y de
riqueza. En el verano esta region es famosa por el suministro de cigala
y erizos de mar, ademds de otros frutos provenientes del mar. A pesar
del desempleo, todavia la gente trabaja duro y se espera que los jovenes
ayuden con las necesidades colectivas de todos los familiares. Todavia
se espera que la gente-cuide de los enfermos y de los ancianos. Atn se
valora bastante la risa de los nifios y sus travesuras. Nuestra iwi acaba de
firmar un Acuerdo con la Corona que «resuelfen la mayoria de nuestros
reclamos histéricos sobre el incumplimiento de las oblighciones del
Tratado de Waitangi. El proceso ha sido largo y perturbador. Ha sido
elegido un nuevo grupo de gobernacién para asumir el liderazgo en el
desafio de avanzar nuestras aspiraciones culturales y econémicas. La
silvicultura, la pesca, la acuicultura y el ecoturismo han creado nuevas
esperanzas. Las empresas multinacionales hablan de negocios con los
lideres de las tribus. Nuevos misioneros, comerciantes y consultores
llegan y entran a la region. Algunos de nuestros lideres tribales hablan
sobre el desarrollo econdémico; otros todavia se refieren a la auto-
determinaci6n. Otras tribus han perseguido vigorosamente una ética
empresarial y han intentado convertir los conocimientos y los recursos
colectivos en bases de activos corporativos y de la riqueza financiera.
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La mayoria de las tribus lucha para cuidarse a si misma. La gente todavia
esta tratando de sobrevivir. :

;Es imperialismo todo eso? Nos dicen que no, ya es postcolonialismo.
Es globalizacién. Es independencia econbmi.ca. Es desarrollo triba’l. Es
progreso. Otros nos dicen que lo anterior significa el fin del modgrmsmo
y por lo tanto el fin del imperialismo tal como lo hemo_s conocido. Ese
negocio ya se acabé junto con todos los proyectos asociados a €, como
la descolonizacién. Dicen ademds que la gente ya vive en un mundo
fragmentado con identidades multiples y cambiar}tes. que los oprimidos
y los colonizados estén tan implicados en su propia opresion que no son
ni més ni menos auténticos que cualguier otro. s

Si bien es cierto que el Occidente estd sufriendo una fragmentacxgn,
para los pueblos indigenas este proceso de fragmentacién ya es bien
conocido bajo su viejo disfraz de colonizacién. Podemos hablar sobre
la fragmentacion de tierras y culturas. Sabemos bien lo que es tener
reguiadas por leyes nuestras identidades y lo que es la F}lmlnacién
forzosa de nuestras lenguas y costumbres. La fragmentacion no es un
proyécto indigena, es algo de lo que nos estamos recuperandc.). Aunque
regularmente se modifican las formas en las que los pueblos indigenas
nos recomponemos, el proyecto més grande es el de re-centrar las
identidades indigenas en gran escala.

El nuevo lenguaje del imperialismo

Si bien la tribu que he descrito anteriormente no tiene las caracterist.ic.as de
una tribu indigena genérica, aquella s comparte muchas de las ooqdlcnones
que asedian a otras comunidades indigenas a comienzos del sxg}o XXI.
Las formas econémicas, culturales y cientificas asociadas al imperialismo
del siglo XIX y comienzos del XX han sido reformuladas. La geografia del
imperio ha sido redibujada. La divisién Norte-Sur se ha convertido en una
manera mas significativa de distinguir entrelo que algunavezse c(?nocné
como el primer, el segundo, el tercer y el cuarto mundo. Los territorios
ya son denominados mercados, y aquellos curiosos pueblucho_s de mala
muerte ahora se corisideran como sitios potencialmente oomercuable.s que
atin no han sido explotados, y las variaciones tribales de culmra} e idlon’xa
ofrecen interesantes ejemplos de diversidad. Evangélicos y comerciantes alin
deambulan por sus paisajes renombrados fundamentalistas y empresarios.
Los aventureros actuales buscan las fuentes de enfem}edades viFales.
los {n’ospectores socavan en busca de diversidad g‘enénca v los piratas
asaltan sistemas ecolégicos para obtener nuevas riquezas, capturando

_]33-

plantas virgenes y saqueando aqui y alld una que otra selva. La comida
es empacada y vendida como Mc-algo, lista para comer. La television
transmite en vivo desde Estados Unidos las (iltimas noticias del mundo,
los juicios por asesinato mds importantes, iconos mundiales, musica
mundial, deportes mundiales, el clima mundial y ofertas mundiales. Los
ejércitos imperiales se retinen bajo la autoridad de las Naciones Unidas
para defender los principios de libertad, democracia y los derechos de
capital. Se envian comunicados al instante por internet desde las zonas
de guerra. Dos cosmonautas rusos pasan volando por el espacio con una
creciente pila de basura espacial tecnolégica. Las empresas estdn tratando
de enviar desechos tdxicos al Pacifico, visto por ellos como «tierra vacia»,
inutilizada por los nativos que pueblan sus islas. '
Algunas de las categorias por medio de las cuales hemos entendido el

mundo con cierta seguridad han sido desafiadas por las llamadas nuevas
realidades, nuevas identidades sociales, nuevas alianzas de poder contra
las cuales nos enfrentamos ahora. Nuevos anélisis y un nuevo lenguaje
marcan y enmascaran ese «algo» que ya no se denomina imperialismo.
Para los pueblos indigenas un término que ha marcado el sorprendente
cambio en el discurso es «postcolonial». Desde la perspectiva indigena,

el nombrar al mundo como «postcolonial» es denominar al colonialismo
como un asunto «ya no pendiente». En el enigmdtico comentario de

Bobbi Sykes, el término «postcolonial» s6lo puede significar una cosa: los

colonizadores se han ido. Hay evidencia contundente de que en realidad

«eso» no ha sucedido; y aun cuando ellos se hayan ido formalmente,

las instituciones y el legado del colonialismo todavia permanecen. La

descolonizacion, una vez vista como el proceso formal de entrega de los

instrumentos de gobierno, ya se reconoce como un proceso a largo plazo
que implica el despojo del poder colonial tanto Burocratico como cultural,
lingiiistico y psicolégico.

Los pueblos indigenas también han ido cambiando; sin embargo, ellos
se han reagrupado, han aprendido de experiencias anteriores y se han
movilizado estratégicamente alrededor demuevas alianzas. Los ancianos,
las mujeres y varias voces en desacuerdo dentro de las comunidades
indigenas conservan una memoria colectiva y una conciencia critica

. sobre las experiencias del pasado. Muchas comunidades indigenas se

constituyen como espacios de esperanza y de posibilidades, a pesar de
las enormes adversidades amontonadas en su contra. Algunos indigenas
utilizan un nuevo idioma. La soberania y la autodeterminacién todavia
dominan las conversaciones, pero estan presentes también términos
como «negociar», «reconciliar» y «acordar». Muchas comunidades,
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tribus y naciones indigenas, estdn dialogando con los Estados que
alguna vez intentaron por todos los medios posibles deshacerse de
ellos. El pensamiento intelectual estd siendo seriamente dirigido a la
consideracion de posibilidades de nuevos acuerdos entre Estados y pueblos
indigenas. Los términos «derechos indigenas» o «pueblos indigenas
y autodeterminacién» aparecen de vez en cuando en conferencias
académicas, en las conversaciones de figuras politicas importantes y
de empresarios lideres. Leo novelas de escritores indigenas y puedo
hablar con colegas de otros paises que comparten intereses semejantes.
Quizds no sea totalmente deprimente. Penséndolo bien, quizds silo sea.

Una nueva generacion de elites indigenas también pasea por el campo
con sus teléfonos celulares, maletines y bienes. Los jefes corporativos
y los guerreros corporativos intentan realizar tratos con los nuevos
agentes de poder y dinero. En los paises en vias de desarrollo, estas
elites todavia protegen los intereses de los grandes bloques de poder
de Occidente. Los mismos Estados que defienden la democracia y los
derechos humanos mantienen en el poder a muchos de estos lideres
a pesar de que son totalmente corruptos y malvadog. Otros lideres
indigenas se han separado de su propio sistema de valores indigenas y
han sido arrastrados en los juegos y las maquinaciones de un mundo que
sOlo entienden parcialmente. «Divide y reinards» todavia opera como
una estrategia basica para tratar con los pueblos indigenas. Adn opera
porque desafortunadamente todavia funciona.

Doce maneras de ser investigado (colonizado)

Los rapidos avances cientificos y tecnolégicos del siglo XX han posicionado
a los indigenas y a otros grupos marginados y oprimidos en un lugar
de extremo riesgo en el presente siglo. Sigue la bisqueda por el elixir
de la vida; esta vez ya no es oro, sino ADN, curas para enfermedades
occidentales y otras formas para encontrar iluminacion y significado. La
mezcla de ciencia, arrogancia cultural y poder politico sigue presentando
una seria amenaza para los pueblos indigenas. Asi como lo sostiene
Jerry Mander, el imperativo implacable de empresas y gobiernos para
promover la tecnologia como una solucién para nuestras vidas es el
mismo imperativo que reprime y destruye las alternativas indigenas’.
Desde el punto de vista de Mander, el conflicto mas evidente entre los

1 Mander, J. (1991), In the Absence of the Sacred: the Failure of Technology and the Survival
of the Indian Nations, Sierra Club Books, San Francisco.
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sistemas de creencias occidentales e indigenas proviene de la creencia
indigena de que la tierra es una entidad viviente, la Madre Tierra®. De esta
creencia se derivan valores y pricticas indigenas, estructuras sociales
y relaciones, las cuales posicionan a las opiniones indigenas en directa
oposicion con los valores occidentales.

Los proyectos colonizadores enumerados a continuacién no son
nuevos y todos estdn en marcha de una manera u otra. Es por €so que
los conocimientos, las culturas y los idiomas indigenas, y lo que queda
de los territorios indigenas, contintian siendo lugares de lucha. Los
intentos de los gobiernos y las compaiifas de inundar territorios yde este
modo construir represas hidroeléctricas, de destruir selvas tropicales
con el propésito de explotar esas tierras y el subsuelo, de envénenar
la tierra, las vias fluviales y el aire, todos esos proyectos, enfrentan
directamente a los grupos indigenas con un amplio rango de bloques
de poder occidental, los cuales incluyen comunidades cientificas,
organizaciones del medioambiente, gobiernos locales y nacionales y
sus burocracias, alianzas de paises ricos, empresas multinacionales y
los medios de comunicacién. ;

Arraigadas en cada uno de estos intereses sectoriales se encuentran
las perspectivas sobre el conocimiento y mas especificamente sobre
el dominio inherente del conocimiento occidental. Los saberes v
conocimientos locales o indigenas corren mas riesgo ahora que en
cualquier otro momento de la historia. De acuerdo con Vandana Shiva:
«ademds de presentar el conocimiento local como invisible, al declarar
qQue este es inexistente o invélido, el sistema dominante también hace
que las alternativas desaparezcan al borrar y al destruir la realidad que
ellos intentan representar»®. Segtin Aroha Mead, la «malversacién del
conocimiento indigena va en aumento y es especialmente violenta en
dreas clave de la investigacién, como las ciencias del medio ambiente
y la medicina»?.

El lenguaje del imperialismo puede haber cambiado, los objetivos
_especiﬂcos de la colonizacién pueden haberse modificado y los grupos
indigenas pueden estar mejor informados, pero el imperialismo atin existe.

Ibid., pags. 212-24. ¥

3 Shiva, V.(1993), Monocultures of the Mind, Zed Books, Londres, Thitd World Network,
Malaysia, pag.2. )

4 Mcad: A. (1994), «Misappropriate of Indigenous Knowledge: the Next Wave of
Colonizationw, en Nga Tikanga, Nga Taonga, Cultural and Inteflectual Property Rights —

The Rights of Indigenous Peoples, Research Unit for Maori Education, Monograph 23,
University of Auckland.
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1. Que tu genealogia e identidad (lineas celulares) sean robadas,
patentadas, copiadas

El proyecto «vampiro» o el Proyecto de Diversidad del Genoma Humano
(HUGO por sus siglas en inglés) es el intento mas grande y mejor conocido
dedicado a trazar el mapa de la diversidad genética de las comunidades
indigenas aisladas y amenazadas. Sin embargo, no es el (inico proyecto
de esta clase, ya que hay otros ejemplos de compatfifas o paises que
intentan patentar material genético humano?®. El gobierno de los Estados
Unides, por medio de su Instituto Nacional de Salud, también ha tratado
de patentar a un individuo del pueblo hagahai de Papua Nueva Guinea.
Para los pueblos indigenas, el acto de deshumanizar el robo para que
sea clasificado como conocimiento «cientifico» es parte de un proceso
que tiene una larga historia. Aroha Mead sugiere que la comunidad
cientifica es capaz de cualquier cosa para «des-humanizar lo humano
de los genes» en el proceso de copiar y reproducir variedades sintéticas®.

2. Que la sangre del cordén umbilical de los bebés abortados sea
«cultivado»

La mayoria de los pueblos indigenas considera a la sangre, la placenta
y las membranas fetales como algo «especial». El pueblo maori las ve
como algo «todavia activo» y sumamente tapu. La placenta solia ser
enterrada. En maori el término para tierra y placenta es €l mismo,
whenua. Hasta hace poco, los hospitales se negaban a aceptar las
peticiones maori de llevar consigo la placenta y enterrarla. Ya que se ha
demostrado que la sangre del cordén umbilical y la placenta son Gtiles
para tratar ciertos tipos de enfermedades, algunos médicos en Nueva
Zelandia han presentado una peticién para «cultivar» (palabra que ellos
mismos utilizan) el cordén umbilical de fetos abortados. Si bien para
las personas no indigenas también puede ser una decisién dificil, hay
mas posibilidagles de que ellas sean persuadidas por la razén de que la
sangre del cordon umbilical es iitil y de que el «cultivo» no causara dano
a nadie, siempre y cuando la madre dé su consentimiento, ya que no
tienen otros motivos culturales por los cuales oponerse. Sin embargo,
las personas maori si se oponen por razones culturales.

s Ver, por ejemplo, Third World Resurgence, 1995, No. 63, pags. 9-30.

6  Mead, A.(1995), «The Integrity of the Human Gene: Genes and Whakapapan, trabajo
presentado ante el New Zealand Health Research Council Consensus Development
Workshop, Health Research Councll, Auckland, Nueva Zelandia.
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3. Que tus instituciones culturales y tus rituales sean patentados
ya sea por una persona no indigena o por otro individuo indigena

Por ?xtraﬁcl) que suene, al parécer un hombre no indigena de la New
f}‘ge mtentp patentar la ceremonia de la casa de sudor de los indios
norteamericanos porque «los indios no la estaban realizando de manera
.corre’ctat:'. La moda actual de patentar cualquier cosa que podria ser de
Interes ajeno con el fin de coptrolar y beneficiarse econdmicamente de
las ganancias, ejerce bastante presion sobre las comunidades indigenas

quienes buscan protegerse a si mismas. El obtener ganancias dei
arte y de disefios indigenas ya es comin, dado que el arte puede ser
comercializado por internet sin ser muy controlado, ademads de ser
reproducidos en masa en camisetas, parios de cocina y otros productos
turisticos. También es posible comprar «té» de kava embotellado que se
utiliza en las ceremonias kava o ava en el Pacifico y ademas se pueden
comprar diversos productos de belleza tanto inventados como realmente

. utilizados por pueblos indigenas.

4. R?construccién cientifica y politica de un pueblo indigena
previamente extinto

Con los nuevos avances en la ciencia y el conocimiento que provienen
de proyectos como el Proyecto de Diversidad del Genoma Humano
ahora. es posible reproducir la estructura genética de personas que ya
No existen en tanto haya disponible una muestra de tejido celular, por
ejemplo de un cadiver o restos momificados. Tedricamente la ciencia
ya lo puede hacer; por otro lado, la politica se‘puede asegurar de que
los pueblos indigenas creados también sean socialmente construidos.
Los nuevos pueblos indigenas pueden ser recreados como poblaciones
purasy por lo tanto aptas para la experimentacion, para ser cultivados y
explotados de forma muy similar a los ratones de laboratorio; o pueden
ser fnventados como solicitantes de tierras con demandas mucho mds
an'uguas sobre territorios. Si los resultados de estos experimentos se
dejan en manos de los cientificos occidentales, sin duda se produciran
consecuencias totalmente desastrosas. Aroha Mead describe la 16gica de
este proceso de la siguiente manera: «si mueren por el racismo entonces

7 Yvhitl.'L (1995).. «Indigenous Peoples and the Cultural Politics of Knowledgen, en Issues
in Native American Cultural Identity, Peter Lang Publishing, Nueva York, pags. 223-72,
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resucitenlos de nuevo en 25 arios. |El racismo todavia seguira ahi pero
la ciencia podra hacer cualquier cosalp*

5. Morir y luego volver a vivir como un rebafo de ovejas o una
variedad de tomates

En este proyecto no se trata de la reencarnacion es.piritual sino del
potencial de la ciencia y la ingenieria genética de cambiar o crear nuevas
especies de vida®. Uno puede pensar que es poco probable, peroen P_Iucva
Zelandia una compaiiia escocesa ya ha intentado criar ovejas que tienen
material genético humano en su composicion. El propésito es producir
leche que contenga un gen resistente al enfisema. Las co'nsecu_encias que
tendrén para los seres humanos y los animales el ingenr. comida creada
genéticamente alin estan por verse. Los beneficios inmediatos para tratar
enfermedades, para prolongar la vida humana o para cultivar u?ma(es
mads grandes y verdes resistentes a las enfermedades se consude@n
justificaciones adecuadas para las acciones que tendran consecuencias

a largo plazo para la gente.
6. Comodificacion de la espiritualidad indigena

Aunque no sea tan nueva, la industria de la espiritualidad continuard
expandiéndose mientras la gente, en especial aquella de l.os pa!ses del
primer mundo, continte vacilando con respecto a sus identidades,
derechos, privilegios y la misma existencia. Actualmente'. los grupos de
la New Age se apropian de las creencias espirituales ix‘u%lgen‘as cuando
les place; algunos afirman estar poseidos por espmtust 1ndige1.ws
gufas, mientras que otros solamente interpretan sus «propios» suefios
(individualizados) como una experiencia espiritual indigena. l?scritores
y poetas también han creado una mistica alrededor de su Lr_aba;o. lo cual,
asi como Wendy Rose sostiene, «aspira a “encarnar al indio”, en efecto
“volviéndose” el indio “real”»*. A pesar de las repetidas declaraciones

8  Mead, A. (1993), «Cultural and Intellectual Property Rights ?f Tangata Whenuav,
trabajo presentado en la Conferencia Women in Science, Wellingtan, septiembr'e de
1993, reimpreso en Nga Tikanga, Nga Taonga, Cultural and Inzaﬂeczua_l Property Rights
~ The Rigyhts of Indigenous Peoples, Research Unit for Maori Education, Monograph
23, University of Auckland. !

9  Ver Mander, ). (1991), pigs.161-77,
C i Whiteshamanism»,
10 Rose, W. (1992), «The Great Pretenders: Further Rgﬂectwns on
en The State of Native America: Genocide, Colonization and Resistance, ed. M, Annette
James, South End Press, Boston, pags. 403-21.

de estos grupos de que la espiritualidad es una experienciaa través de la
cual las personas no indigenas tienen como objetivo ayudar a la gente,
indudablemente es una experiencia que produce ganancias.

7. Creacién de la cultura virtual como cultura auténtica

Para los que se pueden dar el lujo, la realidad virtual ya sustituye a los
viajes ex6ticos y al sillon de voyeurismo. Ahora se pueden ver colecciones
de arte de museos desde cualquier parte del mundo y los turistas
pueden reconstruir y entrar a ruinas antiguas sin necesidad de salir
de su casa. El aborigen de Tasmania Jimmy Everett afirma al respecto,
«De hecho la gente blanca “cultiva” la cultura aborigen... moldedndola
en imégenes estereotipadas y estaticas de lo que es aceptado por los
australianos blancos como aborigen. Cualquier cosa que no concuerde
con el criterio de los blancos se rechaza, basindose en la premisa de
que no es completamente aborigen»". El conocimiento «cientificon
de los pueblos puede ser creado por la experiencia virtual y se pueden
disenar conversaciones entre guerreros de la antigiiedad y observadores
de tiempos modernos. Las diferencias culturales se pueden controlar al
seleccionar y oprimir botones. Asf contintia la deshumanizacién del Ortro.

8. Alimentacion del consumo, la tuberculosis del mercado

En tanto que los gustos de los indigenas por los articulos de comercio
alguna vez se desarrollaron literalmente como gustos por el alcohol y el
azicar, ahora la television brinda el medio a través del cual sealimentan
los gustos de la cultura estadounidense en un gonstante descargue de
publicidad. Las comunidades indigenas lo notan més que nada entre los
jévenes, para quienes estrellas estadounidenses del deporte o del rap se
han convertido en sus nuevos héroes. El discurso de estos héroes estd
salpicado de expresiones estadounidenses y las interacciones de los
jovenes con los adultos se han contaminado de las relaciones sociales
de la clase media blanca estadounidenses. Para muchos jévenes el
consumo y la constante necesidad de obtener cada vez mas «Ccosas»
se vuelven més importantes que el sistema de valores colectivo de
sus propias comunidades. El peligro es que el consumo enmascara las

desigualdades econémicas y politicas e insensibiliza a los individuos

n Everett, ). (1994), «Australian Museums: A Role to Play in a Changing Indigenous
Environments, en Issues in the Control of Aboriginal Knowledge, Research Unit for Maori
Education, Monograph 21, University of Auckland, :



para hacerles creer que ellos son «seleccionadores» auténomos en un
mercado culturalmente neutro.

9. Creagién de reservas soberanas para la elite

Los pueblos indigenas han reclamado vigorosamente tanto el derecho a
la autodeterminacién como el derecho a establecer naciones soberanas
dentro de sus territorios tribales. Estas discusiones se han montado contra
el panorama de fragmentacién social en el Occidente. La ciudad es la
metifora dominante para el aparente colapso de los valores, sistemas y
préctiéas sociales occidentales. A pesar de que ahora estd bien establecido
como término, laidea de la «selva urbana» malvada y dominante, cargada
de crimen y poblada de salvajes, presenta a la clase media nuevos reu?s a
lo que se considera como su dominio. Los muy ricos siempre han. podido
escapar, mientras que las clases medias se han podido mudar a «c'xudz‘ades
planificadas» (duburbia) hacia las afueras de la ciudad o han podido 1r'de
vacaciones de vez en cuando. Sin embargo, ahora las clases medias también
se estan mudando mas permanentemente hacia sus propias zonas de
seguridad con policia privatizada y servicios sociales independientgs. La
posibilidad de separarse a si mismos del Otro a través del establecimiento
de reservas soberanas no es tan descabellada.

10. Negacion de la ciudadania global

Los pueblos indigenas ya han experimentado la negacion de su humanids{d
y muchos de ellos han luchado por el reconocimiento de su ciudadania
dentro de los Estados que los colonizaron. Las nuevas entidades politicas
globafes establecidas bajo tales disposiciones como el AGAAC/GATT y
otras zonas regionales de libre comercio hacen que la participacién dentro
de estas zonas dependa del cumplimiento de ciertos requisitos, como
el de eliminar cualquier proteccién a economias y culturas locales. El
pertenecer tiene un costo. El negarse a pagar o retirarse de hecho negara
* a Estados-nacionesy a sus miembros el estatus de ciudadania dentro del

orden global.
1. El ejercicio del terror en el siglo XXI
Durante la dltima cécada desde el ataque del 11/9 sobre el World Trade

Centre en Nueva York se ha creado una guerra contra el terrorismo
que ha transformado la vida diaria de millones de personas. Lo que
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' se esconde detrds de lo que tal vez haya legitimado la guerra contra el

terror, han sido otros terrorismos infligidos sobre poblaciones civiles
y comunidades vulnerables. Las mujeres y los nifos, los ancianos y los
jovenes, son los que estdn més en riesgo en estas guerras entre carteles
de narcotraficantes, de la paranoia de los dictadores, y del trafico de los
seres humanos. A pesar de la inaudita seguridad y vigilancia globales
sobre individuos y comunidades, el terror ha estallido como un arma
usada para callar y matar, traficar personas y drogas, explotar a nifios y
a mujeres, al parecer sin limite alguno. El terror es un aparato antiguo
que se ha remodelado con una tecnologia y brutalidad basada en una
falta de humanidad y de cualquier creencia en la parte humana de la
humanidad.

12. Que coman pasteles

Los individuos, las familias, comunidades, paises y grupos de paises
apenas logran alimentarse. Nos damos cuenta de esta realidad cuando
las noticias televisivas nos cuentan sobre alguna sequia o inundacién. Lo
que no logramos ver es que el mundo desarrollado no puede alimentarse
tampoco ~la comida se cultiva en otra parte en condiciones que no
queremos conocer. Comemos comida fuera de temporada porque podemos
hacerlo, la compramos porque est4 ahi y la consumimos con todos los
aditivos —de alguna manera convencidos de que alguna persona en
alguna parte la ha regulado para asegurarnos de que es buena, auténtica
y no nos hard dafio. Hay poca simpatia por los pobres mientras los ricos
tienen sus frigorificos llenos de comida que parece durar para siempre,
su color sin modificarse y su olor fresco durarge dias o semanas. «Que
los pobres coman pasteles» ya es una idea normal para los ricos, y mejor
aun si tienen que comprérselo a los ricos. La dependencia alimentaria,
la pobreza alimentaria y el monocultivo de productos alimenticios
contribuyen a un mundo que se muere de hambre.

Las décadas ve:'lideras

Para los pueblos maori, el final de la noche y el comienzo del dia son
momentos espirituales importantes. La primera bocanada de vida de
un recién nacido, el comienzo de una estacién, la inauguracién de una
nueva casa de reuniones, el comienzo de un nuevo proyecto, todos estan
empapados de un sentimiento de optimismo y desasosiego. Se realizan
losrituales y se retine a la gente para hacer que la transicién de un estado
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de ser a otro sea un proceso tranquilo y estable. Silas cosas no van bien,

se piensa que tal vez los rituales no se realizaron apropiadamente o

que no se trataron los asuntos importantes antes de asumir un nuevo

comienzo. Después de todo es muy arrogante por parte de los humanos

asumir un comienzo, nombrarlo y darle fecha cuando somos seres tan

pequernos en el universo; en realidad, solamente somos los cuidadores’
de la tierra y no sus dictadores.

Para los pueblos indigenas el comienzo de un nuevo siglo es realmente
una continuacién de una lucha'que comenzd hace cinco siglos. El optimismo
que prevalece se basa en la creencia de que ahora mds que nunca en los
ultimos quinientos afios los pueblos indigenas tienen mejor capacidad
de responder. El siguiente capitulo revisara algunos de los intentos de
los pueblos indigenas por reposicionarse estratégicamente, haciendo
uso de las alianzas internacionales de maneras que han reforzado un
sentido de movimiento hacia un futuro positivo. Pero esa es una opinién
optimista. La opinién pesimista es que estamos pereciendo y que el
legado de la presencia de los pueblos indigenas se borraré de la faz de la
tierra. Los pueblos indigenas se posicionan a lo largo de ambos finales
de ese continuo. No es de sorprender que en Nueva Zelandia el foco
renovado sobre las tradiciones guerreras apareciera en un momento
en el que el pueblo maori ha sentido un punto de inflexién en el cual
se puede avanzar o ir hacia atrds. Para el pueblo maori esa tradicién se
encuentra en el dicho frecuentemente citado por el jefe Rewi Maniapoto,
«Ka whawhai tonu matou, ake tonu ake», «Lucharemos por siempre
jamas». El contexto de cambio, inestabilidad e incertidumbre al que
se enfrentan las sociedades postindustriales posiciona a los pueblos
indigenas y a los asuntos indigenas en diferentes tipos de espacios con
diferentes posibilidades. Para muchos lideres indigenas estas posibilidades
son esperanzadoras; los espacios son espacios para ser reclamados. En
este proceso de cambio global, los pueblos indigenas se ven mas como

activistas socialmente interesados que como espectadores que s6lo
observan pasivamente. Tal vez es este posicionamiento el que ofrece
mayores posibilidades para la supervivencia de los pueblos indigenas.

Si bien es cierto el discurso del imperialismo y del colonialismo ha
cambiado, lo es también que los sitios de lucha permanecen. La lucha
por la validez de los conocimientos indigenas puede que ya no se trate
del reconocimiento de que los pueblos indigenas tienen formas tinicas de
ver el mundo, sino mas bien de probar la autenticidad y de conseguir el
control sobre nuestros propios saberes. Los debates sobre los derechos de
propiedad intelectual y cultural arrojan a la contienda sobre los saberes
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€N UN NUEVO marco. La comodificacién del conocimiento como propiedad
intelectual, pero del conocimiento colectivo como conocimichto pliblico,
y de conocimientos como valor agregado, llevan la lucha a otro 4mbito
de interpretaciones culturales. Ahora los indigenas tienen que probar
que lo que fue urilizado durante siglos para sanar una enfermedad fue
algo que fue «descubiertor y luego se le sumé un valor agregado a ese
descubrimiento a través de algiin tipo de proceso cientifico. La nocién
de autenticidad es critica en este dmbito, ya que generalmente es crucial
para las discusiones presentadas por los pueblos indigenas en relacién
con el conocimiento y Ia cultura. Atin si los fundamentos del debate han
cambiado, el choque entre la ciencia y los saberes indigenas permanece
constituido alrededor de los intereses de la ciencia. En el nuevo siglo
los pueblos indigenas tendrén que seguir adelante con la lucha para
defender y buscar la proteccién de los saberes, los conocimientos y las
culturas indigenas.

Hay que reconocer que los pueblos indigenas ofrecen alternativas
reales a la forma de desarrollo actualmente dominante. Los pueblos
indigenas tienen filosofias que conectan a los seres humanos entre si
y con el medio ambiente, las cuales generan principios para tener una
vida sostenible, respetuosa y posible. La tabla de Jerry Mander sefiala
las diferencias distintivas entre las personas tecnolégicas y los pueblos
nativos, sefialando cosmovisiones con un marcado contraste entre si,
las cuales han generado formas claramente diferentes de organizar la
vida social, politica, econémica y espiritual®, En proyectos relativamente
pequenios pero efectivos, muchas de estas alternativas indigenas se
han incorporado en diversas esferas, tales como programas de justicia
reconstituyente que utilizan circulos de sanacion, iniciativas de salud
comunitarias que utilizan intervenciones indigenas holisticas, modelos
de consulta gubernamentales para ocuparse de comunidades, modelos
de teleconferencias grupales para resolver temas sobre el cuidado
y la proteccién de jovenes, précticas hospitalarias que incorporan a
curanderos nativos, practicas en museos que involucran a los indigenas
propietarios de los artefactos, y estilos pedagdgicos indigenas en la
sale de clase. Muchas de estas iniciativas implicaron grandes debates
politicos y la resistencia ante agencias y poderosos intereses, pero una
vez establecidos se han discutido en conferencias internacionales y
reuniones intergubernamentales como si la idea hubiese surgido de la
generosidad de personas no indigenas.

12 Mander, ). (1991), pdgs. 215-19.
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Mas importante atin que las alternativas que los pueblf)s indigenas
ofrecen al mundo son las alternativas que los pueblos mdigenag se
ofrecen unos a otros. Las estrategias que funcionan parauna com.umdad
puede que también funcionen para otra. Las' gananaas obtenidas en
un contexto pueden ser aplicadas de forma 1til en otro. El c?mparm
recursos e informacién puede ayudar a gruposy a comunidades a
colaborar unos con otros y a protegerse mutuam.eme. El dcsat:rollo
de protocolos internacionales y alianzas estratégicas puede bru_ldar
una critica continua de las practicas de los estados vy las empresas. La
supervivencia de una comunidad puede ser celebrada por otra. Los re.cuxsos
espirituales, creativos y politicos compartidos entre las com}mxdades
indigenas pueden brindar alternativas mutuas. El compart:n' es algo
bueno, es una cualidad muy humana. El ser capaz de compartir, el tener
algo valioso que compartir, da dignidad al que da. Elaceptarun regalo’y
" el corresponder da dignidad al que recibe. El crear algo nuevo a través
del proceso de compartir es recrear lo viejo, reconectar las relaciones y

recrear nuestra humanidad.
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Capitulo 6
El Proyecto de los Pueblos Indigenas:
para establecer una nueva agenda

Sibien el objetivo principal de los capitulos anteriores ha sido identificar las
razones que explican por qué los pueblos indigenas aborrecen y desconfian
de la investigacjon, los capitulos que siguen cambian de enfoque y tratan
sobre el desarrollo que se ha llevado a cabo en el campo de la investigacién
tal y como ha sido conceptualizado y ejecutado por investigadores indigenas
que trabajan en comunidades indigenas. Debido a las razones expuestas
en los capitulos anteriores, a menudo el peso de la historia problematiza
la forma en la cual una persona indigena se posicione como investigadora.
Sin embargo, el contexto indigena ha cambiado dramdticamente y en
algunas areas hay un gran interés de parte de los pueblos indigenas en
la investigacion, y mas especificamente un interés en ciertas clases de
investigacion. Por lo tanto, se ve en estos contextos que se estd formando
por primera vez un campo de investigacién propiamente indigena. Es
un campo que privilegia las preocupaciones indigenas, las practicas y la
participacién indigena como investigadores e investigados. En los proximos
capitulos se presentan diferentes aspectos de la investigacién indigena.
Este capitulo expone el marco del proyecto moderno de los pueblos
indigenas. Muchos de sus participantes afirmarian que este proyecto ha
sido definido por el contacto de mas de quinientos afios con el Occidente.
En este sentido ademas, se lo puede describir como una lucha de resistencia
modernista’, En gran parte, durante los iltimos quinientos afios el proyecto
indigena ha tenido una prioridad principal: la supervivencia. Este objetivo
implica la supervivencia después de los efectos de una continua guerra
contra los colonizadores, de la devastacién por las enfermedades, del
desplazamiento forzado desde tierras y territorios, de las opresiones de

1 Notadelatraductora: el modernismoy lalucha modernista en América Latina se asocian
con tendencias literarias de Rubén Dario, Delmira Agustini, y José Marti entre otros, y
en Brasil con las artes plasticas de la segunda década del siglo XX, En inglés se refiere a
los profundos cambios socio-econdmicos y culturales de los siglos XIX y XX,
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vivir bajo regimenes injustos; la supervivencia en un puro nivel fisico
bdsico y como pueblos con nuestros propios y distintivos idiomas y
culturas. Si bien para muchos pueblos indigenas alrededor del mundo
la supervivencia en un nivel humano basico es todavia la principal
preocupacion, el proyecto de los pueblos indigenas fue reformulado
sobre una plataforma de cuestiones preocupantes mucho mas amplia
después de la Segunda Guerra Mundial y en especial desde los afnos
sesenta. Si en algunos contextos se buscé resolver estas cuestiones por
medio de violentas revoluciones o luchas armadas, en otros han surgido
estrategias de «descolonizacion de la mente», y en otros contextos mas
estas cuestiones han sido alimentadas y preservadas dentro de los sistemas
culturales de toda comunidad indigena. Laimportancia del periodo y de
la reformulacion del proyecto indigena que se desplegé durante esa era
se demuestra en el hecho de que se haya elaborado una nueva agenda
para la actividad indigena, 1a cual va mds alld de las aspiraciones de
descolonizacién de una comunidad indigena en particular y se dirige
hacia el desarrollo de alianzas estratégicas indigenas a nivel global. Este
capitulo describird dos aspectos del proyecto indigena: el movimiento
social de los pueblos indigenas que ha tenido lugar desde los sesenta, y
el desarrollo de una agenda o plataforma de accién que ha influido en
las actividades de investigacién indigena. .

El movimiento social de los pueblos indigenas

Las actividades de los pueblos indigenas se pueden comprender, a un *
nivel, simplemente como un movimiento social indigena que empez6
como un movimiento de un pueblo, el cual se convirtié en un movimiento
de pueblos. El movimiento se desarrollé simultineamente a partir de las
estrategias de supervivencia y los sistemas culturales que han nutrido
a la gente, sus valores y creencias dentro de sus propias comunidades,
reservas, tribus y naciones durante mds de quinientos anos. Normalmente
se alude a una revitalizaciéon cultural, pero este término tiende a
implicar que las culturas necesitaban ser rescatadas, lo cual sibien es un
aspecto del tema, no es el tinico. Dependiendo del contexto, diferentes
escritores indigenas han explicado el movimiento como un resultado
de las frustraciones causadas por la urbanizacién por una parte y de la
revitalizacion tradicional, de la base o de las reservas por otra?, El pun'to

2 Ver, por ejemplo, Alfred, G. R. (1995), Heeding the Voices of dur Ancestros, Kahnawake
Mohawk Politics and the Rise of Nationalism, Oxford University Press, Toronto; Awatere, D.
(1984), Maori Sovereignty, Broadsheet, Auckland; Jaimes, M. A., ed. (1992), The State of
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en comun es que generalmente el movimiento empezo fuera de vista
(de la sociedad dominante) antes de irrumpir en el escenario nacional
e internacional. De acuerdo con Franke Wilmer:

los pueblos indigenas utilizan todas las estrategias tipicas que se asocian
con los movimientos sociales y los grupos de presién. Donde sea posible
participan directamente en el proceso politico del gobierno nacional. Donde
no es posible o efectivo han movilizado campaiias de resistencia dedicindose
aprotestar o han utilizado otras clases de politica «extraordinaria» y directas.
Ll
'

Al explicar la aparicién de las organizaciones radicales'maori en Nueva
Zelandia, Ranginui Walker afirma que «eran una expresién clandestina
de creciente conciencia politican®.

En Nueva Zelandia, el movimiento maori ha sido refutado, debatido,
desarrollado, perfeccionado, priorizado ymoldeado por la accién radical.
El camino hacia un movimiento mas amplio liderado por los pueblos
maori se ha plagado de luchas politicas y conflicto social. Este movimiento
ha sido testigo tanto de los retos de una generacion de jovenes maori
hacia la hegemonia dominante de los lideres maori de los sesenta y
setenta, como también de los retos para los maori al proponer cambios
a través de muiltiples espacios de educacién, salud, desarroMo, politica
gl..lbemamental y de la sociedad no indigena en general. Algunosde los
hitos que han dejado huellas en este camino incluyen actividades como
la Marcha por la Tierra en 1974, las protestas del Dia de Waitangi desde
1971, la ocupacién de Bastion Point (1978) y de la Cancha de Golf Raglan
(1978), la interrupcién del Tour de Rugby Springbok (1981), Te Kohanga
Reo (1982), la Conferencia de Desarrollo de Bducacién Maori (1984),
la Cor.lferencia de Desarrollo Econdémico Maori (1985) y Kura Kaupapa
Maori (1986). Aunque las protestas politicas todavia son un aspecto de
la ?ccién maori, hay que tomar en cuenta que ademas de las protestas

existe una amplia gama de iniciativas y de proyectos de revitalizacién
cultural que van progresando. En el contexto maori un suefio compartido
se ha concebido parcialmente alrededor de conceptos culturales clave
como el tino rangatiratanga (soberania), whanau, hapu, iwi (grupos
familiares, grupos sub-tribales y la tribu), te reo (el idioma maori) y

Native America: Ccnoc{de, Colonization and Resistance, South End Press, Boston: Walker,

R. (1990), Ka Whgvhav Tonu Matou: Struggle Without End, Penguin, Auckland; Wilmer,

F.(1993), The Indigenous Voice in World Politics, Sage, Newbury Park. '
3 Wilmer, The Indigenous Voice, pig. 135.

Walker, Ka Whawhai, pdg. 210.
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tikanga maori(costumbres culturales maori). Estos conceptos, los cuales
estan arraigados en el idioma maori y en su cosmovisién, brindan una
manera de reunirse en términos propiamente maori. Mejor conocida
es la forma en la cual el Tratado de Waitangi ha ofrecido un marco de
organizacion para el didlogo con los intereses dominantes de la sociedad
de Nueva Zelandia y del gobierno mientras que la educacidn, la salud,
la justicia y el desarrollo maori se han transformado en espacios de
lucha mads definidos.

En Australia, los aborigenes en todos los estados han pasado por una
larga lucha por ser reconocidos como ciudadanos de Australia y porlos
derechosa la tierra. La resistencia se remonta hasta antes de la Segunda
Guerra Mundial y en los afos sesenta ella tom6 la forma de accién directa
a lo largo de varios estados y en los Territorios del Norte. Los grupos
aborigenes reclamaban titulos sobre las tierras, los cuales eran rechazados
constantemente por las cortes y los gobiernos estatales. El pueblo yirrkala
realizd una peticién de sus derechos sobre las tierras en su propio idioma
escrita en la corteza de un arbol®. Derechos sustanciales de ciudadania
a nivel federal para todos los aborigenes, entre ellos el derecho de ser
incluidos en el censo nacional, no se ganaron sino hasta después de un
referendo que tuvo lugar en 1967 para cambiar la constitucion australiana.
A pesar de que el referendo conté con un apoyo abrumador, es irébnico
el hecho de que se les pidiera a los australianos blancos que votaran
para decidir si los indigenas australianos podian tener derechos en sus
propias tierras. El cambio constitucional no transformé radicalmente
la vida de los aborigenes®, Como lo ocurido en el contexto maori, la
lucha sobre los derechos a la tierra después de 1967 estd marcada de
hitos como la accién directa, peticiones publicas, una embajada en una
carpa de campana en 1972, protestas silenciosas durante la celebracion
de Australia blanca con 200 afios de asentamiento en 1988, y desafios

tanto en las cortes como ante las autoridades estatales. La decisién de
la corte Mabo, la cual anulé la doctrina de terra nullius, resulté en una
politica reaccionaria del gobierno conservador de la Commonwealth
de naciones que tenia como meta el refrenar acceso al titulo nativo y

5 Lippman, L. (1981), Generations of Resistance. The Abariginal Struggle for Justice, Longman
Cheshire, Melbourne, pig. 49,

6  Ver, porejemplo, Sykes, R. (1986), Black Majority, Hudson Hawthorn, Victoria. Roberta
(Bobbi) Sykes también fue activista durante los afios setenta y su libro es un andlisis de
las condiciones de los pueblos aborigenes en los veintiin afios desde que se cambié
la constitucion. Ofrece un retrato asombroso de los variados campos de justicia,
alojamiento, salud, educacién, empleo y derechos humanos,

- 154 -

apaciguar los intereses de poderosos grupos constituidos por personas
no indigenas, como los pastoralistas y las compaiiias mineras.

Protestas semejantes sobre derechos de tierras, lenguas, derechos
culturales, derechos humanos y derechos civiles tuvieron lugar, literalmente,
en todo el mundo, desde tierras muy al norte con los sami de Noruega
hasta acciones por la lengua galesa, pasando por protestas vascas en
Espafia hasta diferentes grupos indigenas en el Medio Oriente, Africa,
Norte, Centro y Sudamérica, Filipinas, India, Asia y el Pacifico. Todas
estas luchas nacionales tienen sus propias historias independientes
pero la creciente connotacién de lucha politica a nivel mundial que
?dquirieron estas demandas le otorgé renovado impetu a otros grupos
indigenas. El movimiento social incluye muchas caracterfsticas que
reflejan tanto una gran diversidad de intereses y objetivos, de enfoques
y de métodos de trabajo, como también una unidad de espiritu y de
propdsito. Mientras retéricamente el movimiento indigena puede que
esté encapsulado dentro de la politica de autodeterminacion, en realidad
es un movimiento mucho més dindmico y complejo, el cual incorpora
multiples dimensiones, algunas de las cuales estin por desarrollarse.
Implica por un lado una revitalizacién y reformulacién de la cultura y
!a tradicién, una mayor participacién y un rechazo articulado de las
mstlnfciones occidentales, y por otro lado un enfoque en las relaciones
estratégicas y en las alianzas con gruposno indigenas. El movimiento ha
desarrollado un lenguaje o discurso internacional compartido que permite
a los activistas indigenas dialogar a través de sus diferencias culturales
a la vez que responden a las demandas de sus propias comunidades o
naciones, que les brindan guia y orientacién.

El movimiento social internacional indigendes muy politico en todo
nivel. Se cruza de maneras complejas y normalmente contradictorias
con las politicas internas de muchas naciones indigenas. Segiin Gerald
Alfred, «se ha dicho que el nacer indio es nacer dentro de la politica.
Creo que es verdad, porque al nacer Mohawk de Kahnawake no recuerdo
ningiin momento libre del impacto del conflicto politico»?. Para el
pueblo maori, la mayoria de las veces el Tratado de Waitangi ha sido la
norma que ha enmarcado las conversaciones politicas. Tanto nuestras
ms'tit.uciones culturales que promovian el debate oral como el sentimiento
de injusticia que avivaba los debates hacian que la politica fuera la base
de la vida diaria en nuestro contexto. Internamente la presién politica
se manifiesta con frecuencia a través de luchas por el liderazgo, sobre lo
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que se considera «tradicional» y sobre los intereses particulares dentro
de la comunidad que se estdn favoreciendo por medio de acuerdos y
convenios especiales.

La fuerza del movimiento se encuentra en los ejemplos de come las
comunidades se han movilizado localmente, o sea el desarrollo desde
la base. Hay que senalar el nivel local como el sitio donde las culturas
indigenas y las culturas de resistencia han nacido y se han alimentado a
través de generaciones. Las comunidades por si mismas han desarrollado
iniciativas exitosas utilizando sus propias ideas y practicas culturales.
Importantes reservas de confianza y creatividad dentro de muchas
comunidades han generado una gran variedad de iniciativas sociales,
educacionales, sanitarias y artisticas. En este proceso, los movimientos
de revitalizacién cultural y lingiiistica han sacado provecho de una serie
de recursos culturales que han recentrado los papeles de las mujeres y
los ancianos indigenas y 1os grupos que han sido marginalizados a través
de varias costumbres coloniales. Estos grupos en la comunidad eran a
menudo aquellos que habfan conservado las pricticas «tradicionales»
que los ancianos les habian ensenado, hablaban el idioma con fluidez
y tenian conocimientos especializados sobre la tierra, el sistema de
creencias espirituales y las tradiciones orales de la comunidad.

Si bien algunas comunidades se enfocaban principalmente en la
revitalizacién cultural, otras, ya fueran organizaciones separadas 0 pequenos
grupos de individuos, decidieron mds concienzudamente dedicarse a
reorganizar sus relaciones politicas con el Estado. En este sentido, las
comunidades indigenas han desafiado y demandado, obteniendo diferentes
resultados tanto en las cortes como a través de la legislatura. Los desafios
constitucionales presentados por las naciones indigenas han trastornado
de manera profunda la comodidad colonial de algunos Estados. En el caso
de Canada, por ejemplo, tales demandas presentadas por los pueblos que
forman las Naciones Originarias (First Nations) durante la crisis constitucional
de Quebec forzé la inclusion de consideracion de los derechos indigenas
en la agenda nacional. Se han presentado reclamos en muchos aspectos
que han desafiado la legitimidad de las doctrinas sobre las cuales los

Estados coloniales se han fundamentado. Los aborigenes australianos han
desafiado constantemente la doctrina de la terra nullius o «tierra vaciar,
la cual ha sido utilizada para denegar el progreso de cualquier reclamo
sobre territorio. Otros pueblos indigenas han iniciado reclamos basdndose
en tratados. Otros simplemente han pedido que se les dé una disqulpa.
Muchos de los reclamos hechos al Estado se han basado en la legitimidad,
desde la perspectiva de los indigenas de ser los primeros pueblos en dichas
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tierras. Para Wilmer, «la voz indigena responde criticamente a la narrativa
(algunos dirian mito) del Estado-nacion —el Estado jerdrquico incorporado,
coercitivo que existe, en parte, para facilitar el proceso de creacién de un
superdvit econ6mico a escala internacional»*.

Se puede sostener que estos reclamos indigenas al Estado formaban

parte de una crisis de legitimidad mucho mayor, debido al hecho de que
los Estados naciones modernos han enfrentado extensas transformaciones
culturales y econémicas de amplio alcance. El activismo indigena
nc?rmalmente se organizé —alrededor o como parte de- incémodas
alianzas con otros grupos sociales marginados: feministas blancas,
socialistas, comunistas, antirracistas, activistas religiosos y sindicatos
de trabajadores. En Nueva Zelandia, las protestas en contra de las giras
de n_.lgby hacia o desde Sudéfrica movilizaron acciones generalizadas
que involucraron a grupos antirracistas, organizaciones de clase media
y grupos maori. En Australia, las luchas aborigenes sobre los derechos
a la tierra y las luchas antirracistas a menudo se combinaban a pesar
Eie que esta confluencia no lograba incluir el apoyo de otras minorias
em.xca's para la causa aborigen. En algunos lugares, el aliarse con grupos
no indigenas representaba una parte significativa de la politica en general,
sin embargo, las organizaciones indigenas siempre consideraban que
estas alianzas eran problemdticas. En el caso de Nueva Zelandia, por
ejemplo, Donna Awatere sostiene que «estas alianzas son necesarias
porque los cambios para los maori no pueden lograrse solos. Los
pueblos blancos han atravesado barreras clasistas para unirse con otros,
basando la alianza en la unién contra la hegemonia blanca, es decir, la
dominacion de los maori por los blancos. Para superar esta hegemonia se
necesita una reestructuracion de la alianza blanca»®. Otgo razonamiento
mads fundamentalista sostenia que las alianzas con organizaciones e
individuos no indigenas eran totalmente innecesarias. Obviamente,
el contacto con la gente blanca ha sido terriblemente negativo para
muchos pueblos indigenas, por lo tanto no es de sorprender que no
tengan confianza alguna ni en las actividades ni en las intenciones de
grupos o individuos no indigenas.

8  Wilmer, The Indigenous Voice, pig. 194.
9  Awatere, Maori Sovereignty, pég. 34.
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Movilizacion internacional

El trabajar dentro del Estado-nacién produce un nivel de frustracion
tal que ello llevo a algunas comunidades indigenas a establecer o a re-
establecer, en algunos casos, conexiones internacionales o relaciones con
otras comunidades indigenas. Michael Dodson, aborigen australiano y
Comisionado de Justicia Social de los Islefios del Estrecho de Torres, sugiere
que para los pueblos indigenas «Lo que nos ha unido es precis'amente
nuestra situacion desventajosa y nuestra lucha por el reconocimiento
de nuestros derechos»™. Sin embargo, este proceso requirié bastante
tiempo para que las comunidades pudieran redescubrirse a si mismas y
conectarse a nivel nacional, regional, lingiiistico y luego internacional.
Wilmer enumera una cronologia de la formacion de las organizaciones
indigenas, la cual muestra un desarrollo de veinte afios, que reunié a los
diferentes grupos indigenas del Norte, de la Amazonia y Latinoamérica,
de Canada y los Estados Unidos, y de Australia y Nueva Zelandia.
Posteriormente, conferencias mundiales de grupos indigenas han
incluido la participacién de delegaciones de todas partes del planeta.
La movilizacion internacional de los pueblos indigenas ha tenido lugar
en alianza con muchas organizaciones no indigenas que han brindado
todo su apoyo con su trabajo en el campo de los derechos humanos.
Redes editoriales con sede en el norte han ayudado en la distribucién de
informacién y han proveido apoyo financiero para facilitar la participacién
indigena en eventos importantes.

Desde la perspectiva de los pueblos indigenas, tanto la historia de
las relaciones internacionales (las relaciones entre naciones) como la
de los movimientos de resistencia se remonta hasta antes y también
después del contacto con el Occidente". Bajo el imperialismo europeo
los pueblos indigenas se encontraban dentro de formaciones politicas
nuevas qug provocaron una ruptura con las relaciones anterioyes.‘l?s
alianzas estratégicas, las rutas de comercio y los métodos de comunicacién
con otras naciones indigenas. La imposicién de la soberania europea
sobre los pueblos indigenas tuvo como resultado la transformacion
efectiva del enfoque de las relaciones internacionales indigenas en
una relacion colonizador/colonizado. Por consiguiente, en el ejemplo

10 Dodson, M. (1996), Fourth Report of the Human Rights and Equal Opportunity Commission,
Australian Government, Commonwealth of Australia, pdg. i.

11 Radha Jhappap, C. (1992), «Global Community? Supranational Strategies of Canada’s
Aboriginal Peaplesw, in journal of Indigenous Studies, Vol. 3, No. 1, pags. 59-97.
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' de Nueva Zelandia, los esfuerzos de los pueblos maori para resolver

las demandas legales estaban dirigidos a la reina de Inglaterra y de
hecho existen varios ejemplos en los siglos XIX y XX de peticiones y
delegaciones enviadas a Londres, especificamente a la reina. Semejantes
delegaciones se enviaron desde Australia, Canada y otras colonias del
Imperio Britdnico. En los Estados Unidos, viajes de los representantes y
jefes de varias naciones americanas nativas, incluidas las delegaciones de
los soberanos del Reino de Hawai, llegaron a Washington DC para ver al
presidente. Para las colonias francesas, el destino era Paris. Debido a que
las relaciones internacionales que los pueblos indigenas establecieron
en este contexto existian dentro de los limites del imperio, se definieron
dentro de estos limites mas como asuntos domésticos que como relaciones
«internacionales»™. La cercana y amenudo intima relacién quelos pueblos
indigenas asumian con los soberanos o jefes de Estado era resultado de
la representacién de estos como protectores y «grandes padres y madres
de los nativos», sin embargo, esa relacién siempre fue decepcionante.
Los pueblos indigenas invertian gran energia y fe en la idea de que las
peticiones al centro del podér funcionarian. Muchos grupos indigenas
desarrollaron o ya habian establecido maneras bastante sofisticadas para
llevar a cabo los encuentros entre ellos mismos v los jefes de Estado o
dignatarios de alto rango. Los protocolos asociados con estos eventos
demostraban enorme respeto hacia los oficiales colonos, inclusive con
aquellos que tenian un rango inferior o de poco poder. Por otra parte,
las comunidades nunca han olvidado la falta de respeto que a menudo
mostraban los poderes imperiales y los colonos hacia las delegaciones
indigenas y el ridiculo al que eran sometidas.

El desarrollo de las relaciones indigenas internacionales, las cuales
comenzaron después de la Segunda Guerra Mundial, deben considerarse
dentro del contexto de las luchas indigenas para la autodeterminacién
que estaban ocurriendo desde la base. En Nueva Zelandia, Australia y
Canadd, asi como en Estados Unidos, el aumento del activismo indigena
fue andlogo al activismo alrededor del movimiento de los derechos
civiles, la liberacién de la mujer, los levantamientos estudiantiles y el
movimiento en contra de la guerra de Vietnam. Rebecca Robin relaciona
el «resurgimiento del activismo indio» en Estados Unidos «con una crisis
mas generalizada-manifestada en los movimientos de derechos civiles y

12 Morris, G. T. (1993), sInternational Structures and Indigenous Peoplesw, in indigenous
Peaples Politics: An Introduction, eds. Marc Sills y G. T. Morris, Fourth World Center,
University of Colorado, pigs. 22-45.
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de liberaci6n negra, los movimientos anti-guerray de poder estudiantil
y los incipientes movimientos de los derechos de los chicanos y de
liberacién de la mujer»®. Hasta cierto punto, lo que se ha escrito sobre
‘las protestas indigenas ha sido enmarcado por los eventos dramdticos
de este periodo, el cual se ha caracterizado como si marcara un hito
histérico para la modernidad. Sin embargo, el movimientc? mdlge.na
tenfa vigor propio y su estrategia de cambio incluia un amplio abanico
de acciones, desde protestas publicas hastala instalacion de pabellones
nacionales indigenas, pasando por encuentros y otras actividades de
intercambio y conexi6n internacional. En 1972 los pueblos aborigeqes
en Australia y los maori en Nueva Zelandia establecian sus propias
embajadas bajo tiendas de campana. Las ocupaciones de tierras y edxﬁqos
también eran estrategias efectivas para ganar la atencién de los medios
de comunicacién a nivel mundial y de las autoridades. Muchos de los-
«lideres» de los eventos de protesta eran blancos de la policia y otras
autoridades de vigilancia y eran sefialados como «enemigos internos».
En Nueva Zelandia, policias maori eran ubicados enlas lineas delanteras
para disolver la ocupacién del Bastion Point y se utilizaban tdcticas
semejantes en otras partes. En Estados Unidos, por ejemplo, el caso de
Leonard Peltier es conocido, por cuanto implica actos concretos del FBI
disefiados para “neutralizar” a los activistas indigenas™. A3
Una de las primeras iniciativas postguerra de los grupos indlgeqas en
el campo internacional fue preparada por una organizacion denomada
la Hermandad de Indios Norteamericanos (NAIB por sus siglas en inglés),
la cual tuvo origen en la Columbia Britdnica en los afios cincuenta bflio el
liderazgo de Andrew Paull. La NAIB envid una delegacion alas Na_cnorfes
Unidas®, Los vinculos entre las comunidades de las Naciones Originarias
de Canada (First Nations) y las comunidades de Nativo Americanos
(Native Americans) en Estados Unidos ya eran muy cercanos debido a
las relaciones tradicionales. Posteriormente, diferentes comunidades
indigenas de Canada visitaron a las comunidades indigenas en Nueva
Zelandia por medio de los esfuerzos de George Manuel, quien encabezaba
la Hermandad Nacional India de Canadd entre 1970y 1976". Siguiendo estas

13 Robbins, R. (1992), «Self-Determination and Subordination: the Ofasx. Presa.ml and Future
of American Indian Governments, en The State of Native America, ed. Jaimes, pdg. 76.

14 VanderWall, ). (1992), «A Warrior Caged; the Continuing Struggle of Leonard Peltiers,
en The State of Native America, ed. James, Boston, pégs. 291-310.

15 Sanders, D, E. (1997), The Formation of the World Council for Indigenous Pfoplcs. International
Work Group for Indigenous Affairs Document 29, Copenhagen, pags. 10-12,

6  Ibid., pag. 1.
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iniciativas a pequena escala, el Movimiento Indio Americano (AIM por
sus siglas en inglés) facilitd una gran reunién internacional involucrando
auna amplia variedad de delegaciones indigenas internacionales. De esta
reunion y bajo el fuerte liderazgo de individuos como Russell Mean y Jimmy
Durhan surgié el Consejo Internacional de Tratados Indios (International
Indian Treaty Council) en 1974". Casi simultineamente, cruzando la
frontera en Canadd, la Hermandad Nacional India estableci6 el Consejo
Mundial de Pueblos Indigenas (World Council of Indigenous Peoples)
en 1975. Ambas organizaciones buscaban estatus como representantes
no-gubernamentales para el Consejo Econémico y Social (ECOSOC por
sus siglas en inglés) de las Naciones Unidas™.

Mientras al interior de sus territorios practicaban nuevas formas de
resistencia «sin ruido», las comunidades indigenas de la década de los
cincuenta emprendian movimientos internacionales que a menudo
suscitaban el apoyo de organizaciones de derechos humanos y de ONGs y
otras organizaciones no indigenas. En 1957 la Organizacién Internacional
del Trabajo (OIT) adopté el Convenio 107, el «Convenio sobre Pueblos
Indigenas y Tribales», uno de los primeros instrumentos internacionales
en encargarse de los asuntos indigenas al nivel de derecho internacional®™.
El Convenio 107 no incluyé todo lo que los pueblos indigenas esperaban,
pero fue importante en reconocer y utilizar el término «indigena».
Posteriormente, en la década de los setenta, la Subcomisién de Prevencion
de Discriminaciones y Proteccion a las Minorias de la ONU publicé el
Informe Cobo, en nombre de su presidente, Martinez Cobo. Ese Informe
es un ejemplo de varias iniciativas emprendidas a nivel internacional
durante la década de los setenta gracias al apoyo de oficiales solidarios
y de grupos no indigenas y ONGs ya asociado# a la ONU.

Un asunto clave enrlos debates internacionales se ha enfocado en
el término «pueblos». Los activistas indigenas consideran que este
término es esencial, ya que son los pueblos los reconocidos por la ley
internacional como los que tienen derecho a la autodeterminacion.
Thornberry sostiene que:

17 Morris, G. T. (1992), «international Law and Politics: Towards a Right to Self-Determination
for Indigenous Peoples», en The State of Native America, ed. Jaimes, pig, 76.

18 Alinternational Indian Treaty Council (Consejo Internacional de Tratados Indios) le fue
concedido el estatus de consultor del ECOSOC en 1997, y al World Councll for Indigenous
Peoples se le concedi6 en 1979, Para més informacion, ver Aga Khan, Sadruddiny Hassan
bin Talal (1987), Indigenous Peopiles: A Global Quest for justice, a Report for the Independent
Commission on International Humanitarian Issues, Zed Books, Londres.

19 Morris, «International Law and Politicss, in The State of Native America, ed. Jaimes,
pags. 55-86.
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El discurso legal sobre los pueblos indigenas se ha desarrollado a tra}rés
de la consideracion de los derechos de los infieles, de la soberania nativa,
de la doctrina de la terra nullius, del «derecho cristiano», de la doctrina
de la tierra vacia, de la doctrina paternalista de la custodia y de todos los
incidentes de la misién civilizadora de los poderes. Los grupos in'digenas
hicieron su entrada al siglo XX sin apenas un estatus previo de «sujeto» en
el derecho internacional®,

Es asi como en los discursos indigenas el término «pueblos» se ha
convertido enun importante simbolo lingiiistico de nuestra identificacion
como puebfos con autodeterminacién. De acuerdo con Mic!mel Dodson, «en
cualquier definicion razonable, los pueblos indigenas son mdudabl.exrneme
“pueblos”. Estamos unidos por territorios comunes, culturas, tradiciones,

historias, idiomas, instituciones y creencias. Compartimos un sentimiento

de parentesco e identidad, una conciencia como pueblos diferentes y una
voluntad politica para existir como pueblos diferentes»*, La lucha p'ara
que se confiera esta definicién y estatus se evidencid en la elaboracion
del anieproyecto de la Declaracion sobre [la Proteccion de) lqs Derechos
de los Pueblos Indigenas, desarrollado por el Grupo de Trabajo sobre los
Pueblos Indigenas de la ONU. El foro donde se aprobaria la Declaracion
estaba conformado por los Estados miembros de la ONU, por lo tanto
es ilustrativo olservar su progreso hacia el borrador en las discusiones
porque también ha sido extremadamente politico, ya que los Estados
miembros se posicionaron de manera que promovian su pro?ia imagen
por un lado y al mismo tiempo protegian su propia soberania por otl:o.
Cuando por fin firmaron la Declaracion en el afio 2009, Nueya Zelandia,
Australia, Canada y Estados Unidos se negaron a firmar; sin embargo,
posteriormente Australia, Canada y Nueva Zelandia si lo han firmado,
quedando los Estados Unidos como el tinico Estado en el mundo que
parece mantener una oposicién absoluta.

Una agenda para la investigacion indigena

El movimiento social indigena desencadené todo un despliegug de
actividades y explosiones de energia. Al mirar atras, ahora es posible
;;'—.':I.'P;omberry, P. (1991), International Law and the Rights of Minorities, Clarendon Press,
Oxford, pdg. 332. ‘ l
) i ~Voi h; Indigenous Peoplas—
21 Dodson, M. (1994), «Voices of the Peoples ~Voices of the Earth; I le
' Subjugation or Self-determination?»s, en Voices of the Earth, ed. Leo van der Vlist,
International Books, NCIP, Netherlands, pégs. 24-5,

- 163 =

identificar temas y subproyectos que han atraido a diferentes grupos
indigenas. Ya es posible observar cémo los temas que surgieron a
finales de los sesenta han sido desarrollados o moldeados en los afios
precedentes. Estos temas constituyen una‘agenda de accién, la cual conecta
esfuerzos locales, regionales y globales que se estan movilizando hacia
elideal de un mundo indigena que goce de autodeterminacioén. Atin no
estd claro como este mundo indigena puede encajar en el contexto del
actual sistema de Estados-naciones. Ni siquiera se puede asumir que
los Estados-naciones necesariamente permanezcan como entidades
politicas efectivas para organizar la politica. La creciente influencia de
las diferentes clases de bloques de poder, los cuales atraviesan inclusive
al Estado-nacién, tales como las empresas multinacionales, las alianzas
econémicas regionales y los grupos de interés a nivel global, nos indican
que existe un posible espacio para los pueblos indigenas.

Por lo anterior se puede observar que la agenda de investigacion que aqui
se conceptualiza ha de adquirirla formade un programa definido por una
serie de acercamientos que se sittian dentro de la politica descolonizadora
del movimiento indigena. La agenda se enfoca estratégicamente en la
meta de la autodeterminacién de los pueblos indigenas y por esa razén
una agenda de investigacion va més alld de los propésitos politicos, toda
vez que lo que persigue es el logro de la justicia social, la cual se expresa a
través de un amplio campo de terrenos psicoldgicos, sociales, culturales
y econémicos. La justicia social necesariamente implica procesos de
transformacion, descolonizacién, sanacién ymovilizacién de pueblos. Los
procesos, los acercamientos y las metodologfas, aunque son dindmicos
y estan abiertos a diferentes influencias y posibilidades, son elementos
criticos de una agenda de investigacién estratégica.

Lafigura 6.1 es una simple representacién de una agenda de investigacion
indigena. La figura utiliza la metéfora de las mareas oceanicas. Desde
la perspectiva de los pueblos del Pacifico, el mar da vida, determina
el tiempo y transmite movimiento. Dentro del gran flujo y reflujo del
océano se encuentran ambientes mas pequenios y localizados que han
permitido alos pueblos del Pacifico desarrollar relaciones duraderas con
el mar. Para los polinesios, el dios del mar més importante es Tangaroa.
Aunque se pueden enumerar muchas direcciones, la tabla indica el
equivalente maori de los cuatro puntos cardinales: norte, este, sur, y
oeste. Las mareas representan el movimiento, el cambio, el proceso, la
vida, el flujo de ideas hacia dentro y hacia fuera, las reflexiones y las
aceiones. Las ctiatro direcciones enumeradas aqui —descolonizacién,
sanacion, transformacién y movilizacién— representan procesos. No son
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metas ni puntos finales en si, sino procesos que se conectan, informany
clarifican las tensiones entre {0local, 1o regional y 1o global. Son procesos
que se pueden incorporar en practicas y metodologias.

Figura 6.1 La Agenda de Investigacién Indigena

En la tabla se representan cuatro mareas principales: supervi\.re'ncia.
recuperacion, desarrolloy autodeterminacién. Estas son las condiciones
y los estados del ser a través de los cuales se estdn desplazal}do 1§s
comunidades indigenas. No es un desarrollo secuencial; la supervivencia
de los pueblos como seres fisicos, de sus idiomas, y précticas sociales
y espirituales, de las relaciones sociales y de las artes, todo depende de
una disposicién de prioridades fundamentales. De manera sgmeiame, la
recuperacién de territorios, de derechos indigenas e h|§torlas también
depende de la disposicion de ciertas prioridades, asi como a la_vez
depende del reconocimiento de que las culturas indigenas han cambiado
inexorablemente. La recuperacion es un proceso selectivo, que amenudo
responde alas crisis inmediatas més bien queauna estrategia plaflmfla. Esa
manera de responder se relaciona con la realidad de los pueblos indigenas,
en la que no tienen el control y estan sujetos permanentemente a.una
variedad de condiciones externas. En términos concretos, ello significa
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que se sefialan ciertas tierras y dreas designadas como prioridad, ya que
las excavadoras podrian empezar a destruirlas en cualquier momento.

Como va se ha observado, la agenda de investigacion indigena es
amplia en su alcance y tiene intenciones ambiciosas. Hay algunas
cosas que hacen que esta agenda sea muy diferente a la agenda de
investigacion de una gran organizacion cientifica o de varios programas
de investigacion cientifica a nivel nacional. Sin embargo, hay otros
elementos que son parecidos a cualquier programa de investigacién, lo
cual conecta la investigacién al «bien» de la sociedad. Los elementos que
son diferentes se pueden encontrar en palabras claves como sanacién,
descolonizacion, espiritualidad, recuperacion. Estos términos parecen
estar en desacuerdo con la terminologia de investigacién de la ciencia
occidental, demasiado interesada a nivel politico mds que de forma neutral
y objetiva. Sin embargo, las intenciones transmitidas por estos términos
estdn arraigadas en varias metodologias de investigacion de las ciencias
sociales. Por ejemplo, la creencia de que la investigacion «beneficiara a la
humanidad» expresa un fuerte sentido de responsabilidad social. Como
se planted en los capitulos anteriores, el problema con esa creencia en
particular es que los pueblos indigenas son sumamente cinicos sobre la
capacidad, los motivos y las metodologias de la investigacion occidental
para entregar cualquier beneficio a los pueblos indigenas, ya que esta
ciencia los ha visto por mucho tiempo como seres «no-humanos» y, de
hecho, los ha clasificado como tales. Debido a este profundo cinismo, las
comunidades indigenas tienen la expectativa de que los investigadores
con los que se topen, en efecto, «enunciardn» en detalle los posibles
beneficios de cualquier investigacion.

s

Los protocolos de investigacion ética '

Elinmenso problema de credibilidad que la comunidad de investigacion
enfrenta cuando trabaja con los pueblos indigenas también ha sido
abordado dentro de una agenda indigena. Al principio, el problema
se concibié como algo totalmente negativo, por lo cual los individuos
indigenas, comunidades y organizaciones, reaccionaron a la investigacién
como si fuera algo nefasto hecho por los investigadores blancos a los
indigenas. Estas reacciones posicionaron a las comunidades indigenas
como impotentes y a la investigacion como una actividad destinada
exclusivamente a despojar a los otros de su poder. Pareciera haber muy
poco espacio para cambiar dicha percepcion. El enlace entre los debates
que surgieron del movimiento indigena, las discusiones planteadas
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por otros grupos preocupados por la investigacion ética y los cambios
en algunos paradigmas de las ciencias sociales (que se discutirdn en
el capitulo nueve) ha creado un espacio en donde se puede negociar
mejores relaciones con la investigacion. Puede que algunas comunidades
cientificas en ¢l campo académico hayan dejado bien establecidas las
directrices étitas, pero muchas no. Aln si tales comunidades tienen
directrices, el reiterado, problema es que todavia se da por supuesto
que los pueblos indigenas son «objetos naturales» de investigacion. Es
dificil expresar al mundo no indigena lo profundamente arraigada que
se encuentra esta percepcion entre los pueblos indigenas.

Muchos de los problemas éticos han sido planteados por los grupos
interesados en los rapidos avances de la ciencia y la tecnologia y l1a rdpida
desaparicién de la diversidad. En el debate sobre la ética se definen las
distinciones entre requerimientos legales y los cédigos de conducta
ética. Los grupos indigenas sostienen que las definiciones legales de
ética estan enmarcadas de tal forma que incluyen el sentido occidental
del individuo vy de la propiedad individualizada, por ejemplo, el derecho
de un individuo a dar su propio conocimiento o el derecho a dar su
consentimiento informado. Los estdndares éticos se determinan con
referencia al «bien» social, el cual se basa en las mismas creencias sobre
el individuo y la propiedad individualizada. Los derechos indigenas y

_de la comunidad o las opiniones sobre este tema generalmente no son
reconocidos ni respetados. Por medio del desarrollo de instrumentos
como tratados, estatutos y declaraciones, los indigenas han intentado
enviar senales bien claras a las comunidades cientificas y de investigacion
del mundo de que los acercamientos estilo minero a cielo abierto para
investigar (ver, tomar y destruir) son absolutamente inaceptables. Los
debates en el mundo indigena sobre los derechos de propiedad intelectual
y cultural estdn teniendo lugar como respuesta a los antecedentes de
la desenfrenada explotacion en los campos de la biodiversidad y la
farmacéutica. Diferentes organizaciones estdn promulgando la ética
cultural o los cddigos de conducta indigena a menudo como un puro
acto de supervivencia.

El acta constitutiva de los Pueblos Indigenas y Tribales de los Bosques
Tropicales firmada en Penang (1993) incluye declaraciones que se
refieren a los derechos colectivos de los pueblos sobre la propiedad
intelectual y cultural, la participacién de los pueblos indigenas en la
direccién de proyectos, la promocién de sistemas de salud, el control
sobre conocimientos, y el mandato de que «cualquier investigacién
que se lleve a cabo en nuestros territorios, debe contar con nuestro
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consentimiento y direccién conjunta «(Articulo 45)». La Declaracién de
Mataatua sobre los derechos de propiedad intelectual y cultural de los
pueblos indigenas firmada en Whakatane, Nueva Zelandia (1993), aborda
estos problemas al declarar que «los indigenas del mundo tienen derecho
a la autodeterminacion y al ejercer tal derecho deben ser reconocidos
COII’IO los propietarios exclusivos de su propiedad cultural e intelectual».
Insiste en que «los primeros beneficiarios del conocimiento indigena
deben ser los descendientes indigenas directos de ese conocimienton.
La Declaracién se dirige a los gobiernos y demanda a los Estados a «que
desarrollen politicas y pricticas quereconozcan a los pueblos indigenas
como los guardianes de su conocimiento tradicional, los cuales tienen
derecho a proteger y controlar la divulgacién de ese conocimiento y
que los indigenas tienen el derecho de crear nuevos conocimientos con
base en las tradiciones culturales». Esta declaracion es una de las varias
flec'laraciones indigenas. Otros pronunciamientos oficiales ydeclaraciones
fndlgenas internacionales que tienen como objetivo proteger los derechos
indigenas y reforzar los estdndares éticos incluyen: la Declaracién de la
Cuenca Amazonica, la Declaracién Kari Oca de 1993, la Organizacién de
Salud Panamericana, el anteproyecto de la Declaracién Panamericana
de Pueblos Nativos, la Declaracién de las Montafias Azules, el estatuto
de la Alianza l.nternacional de los Pueblos Indigenas-Tribales de los
Bosques Tropicales de 1993, la Declaracion Oficial de Coolangatta sobre
los Derechos Indigenas a la Educacién de 1993. Se estdn preparando
muchas otras declaraciones oficiales a nivel comunitario.

En el contexto de Nueva Zelandia, la ética de la investigacién para
las comunidades maori se extiende mucho m alld de los asuntos de
consentimiento y confidencialidad individual’ En una discusién sobre
fxqqeuo que podria llegar a constituir principios éticos sélidos para la
}nveStigacién en las comunidades maori, Ngahuia Te Awekotuku ha
identificado una serie de responsabilidades que los investigadores tienen
para con los pueblos maori*, Su esquema se basa en el cbdigo de conducta
de la Asociacion de Antropélogos Sociales de Nueva Zelandia, el cual
a su vez estd basado en las directrices de la Asociacién Antropoldgica
l'\mencana". Te Awekotuku establece directrices bastante bésicas que
uenen.oomo objetivo el respetoy la proteccién de los «derechos, intereses
y sensibilidades» de las personas estudiadas. Sin embargo, hay algunas

22 TeAwekotuku, N. y Manatu Maori (1991), He Tik i
v 3 g anga Whakaaro. Research Eth
Maori Community, Manatu Maori, Wellington, R

23 New Zealand Association of Social Anthro i
ar pologists Principles of Professional
Responsibility and Ethical Conduct (adoptado en 1987 y enmendado en 1990).
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ideas culturalmente especificas que son parte de lo que se denomina
como las pricticas Kaupapa Maori*. Estas no estdn prescritas en los
c6digos de conducta de los investigadores, pero tienden a ser sugeridas
a los investigadores maori en términos culturales:

1. Aroha ki te tangata (respeto por la gente).

2. Kanohi kitea (la cara vista, es decir, preséntesele cara a cara a
la gente).

3. Titiro, whakarongo... korero (mire, escuche...hable).

4. Manaaki ki tangata (comparta y reciba amablemente a la gente,
sea generoso).

5. Kia tupato (sea cauteloso).
6. Kauaetakahiate mana o tetangata (no pisotee el manadela gente).
7. Kia mahaki (no alardee de su conocimiento)®.

Estos dichos reflejan sélo algunos de los valores que se atribuyen a
la manera en la que nos comportamos. Son muy diferentes a la imagen
«publica» de la sociedad maori vista como un foro para rituales, oratoriay
lideres, pero son la clase de comentarios que se utilizan para determinar
si alguien tiene «buenas» cualidades como persona. Existen otros
proverbios y dichos que incluyen los ideales y las aspiraciones que valen
la pena perseguir, asi como mensajes morales para quienes deciden no
seguir las reglas de la practica.

Recientemente, los pueblos indigenas de Australia, Canadd y Nueva
Zelandia han desarrollado directrices de ética titiles para los investigadores,
especialmente en relacion ala investigacion sanitaria. Estas y otras pautas
se pueden encontrar en Internet y en los sitios web de agencias especificas.
Estas directrices sobre la ética ponen énfasis sobre los valores criticos que
involucran tanto la integridad personal como la responsabilidad colectiva,
a la vez que ensenan principios de investigacion y de educacién como
también otras formas de interaccién. En estos contextos indigenas, es

24 Verel Capitulo 9,

25 He escogido estos dichos después de haberlos oido varias veces como comentarios
de evaluacién de las personas. El dicho «Titiro, whakaronga, korerow proviene de Te
Atarangi, el programa de la lengua maori para adultos. Parece ser un codigo de conducta
para los investigadores en varlas situaciones, De hecho, las kuia, o sea, las ancianas,
usan estos dichos mas que otros en el marae cuando observan, cuidadosamente, lo
que hace |a gente,
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esencial mantener buenas relaciones personales porgue las relaciones
respetuosas, reciprocas y auténticas se encuentran en el corazén de la
vida comunitaria y promueven el desarrollo de la comunidad.

Desde la perspectiva indigena los cédigos de conducta ética sirven
en parte el mismo propésito que los protocolos que gobiernan nuestras
relaciones con los otros y con el medio ambiente. Los indigenas utilizan
consistentemente el término «respeto» para recalcar la importancia de
nuestras relaciones y de la humanidad. A través del respeto el lugar de
todas las personas y cosas en el universo se mantiene equilibrado y en
armonia. El respeto esun principio reciproco, compartido, constantemente
intercambiable, el cual se expresa a través de todos los aspectos de la
conducta social. Haig-Brown y Archibald afirman que «para estar en
armonia consigo mismo, los otros miembros del reino animal y los otros
elementos de la naturaleza, se necesita que las personas de las naciones
originarias respeten el don de cada entidad y establezcan y mantengan
relaciones respetuosas y reciprocas con los otros»*. La negacion de la
humanidad de los pueblos indigenas por parte de los de Occidente, la
negacion de la ciudadania y los derechos humanos, la negacion del
derecho ala autodeterminacién, todo esto demuestra palpablemente la
enorme falta de respeto que ha marcado las relaciones de los pueblos
indigenas y los pueblos no indigenas.

26 Haig-Brown, C.y Archibald, |. (1996), «Transforming First Nations Research with Respect
and Power», en Qualitative Studies in Education, Vol. 9, No. 3, pigs. 245-67.
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Capitulo 7
Articulacion de una agenda de investigacién indigena

Los capitulos anteriores han sefialado que la investigacion estd altamente
institucionalizada a través de las disciplinas y los campos del conocimiento,
por medio de las comunidades y los grupos de interés académico y a
través de la academia. La investigacién también es una parte integral de
las estructuras politicas: los gobiernos financian la investigacion directa
e indirectamente por medio de la ensefianza superior, las organizaciones
cientificas a nivel nacional y los programas y las politicas de desarrollo.
Las naciones ricas gastan enormes cantidades de dinero en investigacion
en todas las dimensiones imaginables. Las naciones pobres hacen lo que
pueden para mantenerse al dia. Las empresas e industrias financian sus
propias investigaciones y, a veces, recogen datos para los gobiernos. Sus
programas de investigacién pueden tener un alcance global. Las ONG
y los grupos comunitarios locales también realizan investigaciones y
participan en el andlisis y critica de las investigaciones. Todas estas
actividades de investigacién son llevadas a cabo por personas que
de una u otra forma han sido entrenadas y socializadas bajo ciertas
maneras de pensamiento, de definicién y de entender lo conocido y lo
desconocido. Parece mis bien dificil imaginar la articulacién de una
agenda de investigacion indigena a tal escala. Sin embargo, el imaginar la
autodeterminacion también es imaginar un mundo en el que los indigenas
se vuelvan participantes activos y se preparen para las posibilidades y
los retos que hay por delante.

Este capitulo informa sobre el desarrollo de las iniciativas indigenas en
la investigacion y comenta algunas de las maneras en que actualmente se
estd articulando una agenda de investigacion indigena. Es sorprendente
que para los pueblos indigenas existen maneras claramente diferentes
de nombrar y pensar en la investigacién. A menudo no se refieren a los
proyectos como investigacion, a pesar de que la investigacién constituye una
parte central de la actividad del proyecto. Ademds de las razones expuestas
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en capitulos anteriores sobre el concepto general que tienen los indigenas
de la investigacion, existe otra razon que explica el recejo en nombrar a
una actividad o proyecto como investigacion. La investigacion también
se ve como el dominio de los expertos que tienen titulos académicos de
nivel avanzado y que tienen acceso a un lenguaje y a unas capacidades
altamente especializadas. Las comunidades que estdn llevando a cabo
lo que se puede considerar como un humilde y pequefio proyecto se
niegan a nombrar lo que hacen como investigacion en caso de que ello
provoque el desprecio y la indignacion de los investigadores «reales».
Ademds, partiendo de la agenda de autodeterminacion, las comunidades
indigenas activa y deliberadamente nombran al mundo de acuerdo auna
cosmologia indigena. Por ejemplo, alo que los investigadores denominan
como metodologia, en Nueva Zelandia los investigadores maori llaman
investigacién Kaupapa Maori o investigacién maori-céntrica. Esta
manera de denominar trata de llevar hacia el centro y de privilegiar los
valores, las actitudes y las pricticas indigenas en vez de disfrazarlos con
etiquetas occidentales como «investigacién colaborativa». Instituciones
como la academia e importantes agencias de financiamiento mantienen
y refuerzan la idea de que la investigacion es una capacidad altamente
especializada y que por definicion «tiene que ser» desarrollada y apoyada
a cierta distancia de la comunidad.

Hay dos caminos diferentes por los cuales se puede adelantar una
agenda de investigacion indigena. El primero es a través de proyectos de
accién comunitaria, iniciativas locales e investigacién nacional o tribal
con base en demandas. El segundo camino utiliza los espacios ganados
por los centros de investigacion indigena o por los programas de estudio
dentro de las instituciones. Aunque a menudo se dice que el acercamiento
basado en la comunidad tiene mayor derecho de propiedad y control
comunitario de lo que es posible alcanzar a través de la academia, esto no
siempre 0 no necesariamente es el caso. Con frecuencia los proyectos con
base en la comunidad son conceptualizados, financiados y dirigidos por
investigadores que han sido entrenados en una disciplina o paradigma
y que a menudo son empleados por una organizacion de investigacion.

También los investigadores universitarios que trabajan dentro de la -

proteccion de nociones tales como la libertad y la investigacion académica

‘pueden legitimar enfoques innovadores y vanguardistas que pueden
privilegiar los proyectos basados en la comunidad. En otras palabras,
estos dos caminos no estdn enfrentados el uno con el otro, sino que
simplemente reflejan dos desarrollos diferentes; se cruzan y se informan
reciprocamente en numerosos niveles diferentes.

- 172 -

La investigacién comunitaria
.
La idga de comunidad se define o se imagina de maneras muiltiples como
espacios fisicos, politicos, sociales, psicolégicos, histéricos, lingiiisticos,
econdmicos, culturales y espirituales. Para los pueblos colonizados muchas
c'omunidades locales se han creado a través de politicas deliberadas que
tienen como objetivo instalar a la gente en reservas, las cuales con frecuencia
no estdn a la vista del piiblico, y se quedan marginadas. La legislacién y
otras prdcticas coercitivas del Estado se han asegurado de que la gente
permanezca dentro de sus propios limites comunitarios. Sin embargo, las
cpmunidad&s también se han creado a si mismas a pesar de las politicas que
tienen por objetivo fragmentar los lazos familiares y separar a la gente de
sus territorios tradicionales. Las comunidades indigenas han convertido
mclpsq los espacios mds aislados y marginalizados en un hogar empapado
de s.lgmﬁcado espiritual e identidad indigena. En Norteamérica el término
Indian Country «Territorio Indio» define un sentido de comunidad, mientras
que una nacién nombrada como la Nacién Navaho define otro sentido de
comunidad, y una reserva nombrada define aun otro sentido diferente.
En Australia el término «muchedumbre» (mob) se u(iliza' para identificar
y distinguir los diferentes niveles y organizaciones de la fomunidad.
Algu'nos escritores se refieren a estas miiltiples capas de pertenencia
como «identidades anidadas». Por ejemplo, Gerald Alfred conceptualiza la
identidad Kahnawake en términos que se refieren a los «Kahnawake local,
Mohawk nacional, Iroquois en términos més generales y pan-nativo»',
El aﬂfma que «de este modo, las personas de descendencia Mohawk
que viven en Kahnawake tienen una identidad con varias capas, la cual
mcor_p'ora cadauna de las “comunidades” que éf o ella ha heredado yque
talnnb'len incluye la identidad del nativo —en términos mas generales—-yel
término mas comin de “indio”, cuya identidad fluye desde su afiliaci6n
¢ identificacién racial con los pueblos indigenas de Norteam¥rica®». Al

describir a las comunidades chicanas en los Estados Unidos, Irene Blea
sostiene que:

Al entrar en la discusién de los factores que componen la comunidad
chu_:a.n:.n'como un entorno fisico, socio-histérico y espiritual surge una
definicién mds clara de esta comunidad. Es inttil intentar categorizar
estos aspectos de la comunidad ya que con frecuencia se complementan.

1 :I;;e:’éc R.(1996), Heeding the Voices of our Ancestors, Oxford University Press, Toronto,

2 Ibid., pig.19.



Por ejemplo, el elemento espiritual de Aztl4n estd traspasado por su relacfén
con su aspecto socio-histérico, ya que Aztldn no es sola.mente una region
fisica sino también un estado mental, una creencia espiritual’.

Al visitar Nueva Zelandia en 1996, 1a historiadora africano-arpe.ricana
Bernice Reagon Johnson visitd una comunidad maori, v, al p_amcnpar en
las discusiones sobre el significado de la tierra para la identidad maori,
ella describid a su propia comunidad afirmando que esta'se manlie'ne
junta por medio de las canciones mas que por el territorio. Un amigo
aborigen también hizo un comentario parecido: «cantamos paraque la
tierra exista»“. Para los grupos maori existen varias maneras de identificar
que uno pertenece a cierta «comunidad» indigena. Una manera muy
comiin es presentarse a los demés nombrando la montaﬁa: el rio, el
ancestro tribal, 1a tribu (iwi) y la familia (whanau). Por mec.ho de esta
forma de presentacion, uno se localiza en una serie de identidades que
se han enmarcado geogrifica, politica y genealégicatpeme. '

Definir la investigacién comunitaria es tan complejo como definir la
comunidad. Por ejemplo, segtin las normas del trabajo ir.wesuptlvo. «la
comunidad» se considera como un espacio mds bien dxf_erente a aquel
dado «al campo». La «comunidad» representa un espacio mucho mas
intimo, humano y autodefinido, mientras que «el campo» asume que hay
un espacio «ahi afuera» donde es posible que la gente esté o no presente.
La investigacién comunitaria cuenta cony da valifiez alhechodequela
propia comunidad hace sus propias definiciones. Existen fnuchos eier'npl?s
de proyectos de investigacion que se llevan a cabo a nivel comunitario
local. Algunos proyectos se iniciaron y se llevaron a cabo por gente
local que trabaja en entornos locales, generando solucic_mes locales para
problemas locales. Otros proyectos, apoyados por agencias de desarro}lo.
tienen como objetivo fomentar las iniciativas de autoayuda y lzf creacllén
de comunidades con varias capacidades. La investigacién social a m_v'el
comunitario con frecuencia se conoce como investigacién de accién
comunitaria o como investigacién emancipadora. Ambos enfoques son
modelos que buscan marcar una diferencia positiva en las condlc}ones
de vida o en las mismas vidas de la gente. De acuerdo con Smnger,

la investigacién de accién comunitaria «es un proyecto colaborau-vo
para la averiguacién o investigacién que brinda a la gente los medios

3 Blea, I. 1. (1995), Researching Chicano Communities, Praeger, Westport, pdg. 2.
4  Notade la traductora: En inglés mve sing the land into existences.
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para tomar acciones sistematicas y resolver problemas especificos»s.
Estos acercamientos a la investigacion habilitan no solamente a las
comunidades, sino también a los investigadores indigenas para trabajar
como investigadores dentro de sus propias comunidades. Los enfoques
de accién comunitaria asumen que la gente sabe y puede reflexionar
sobre sus propias vidas, que tienen sus propias preguntasy prioridades,
que tienen destrezas y sensibilidades que pueden mejorar (o debilitar)
cualquier proyecto basado en la comunidad.

También hay comunidades de interés queno necesariamente ocupan
el mismo espacio geogréfico en el cual la investigacién comunitaria local
es llevada a cabo. Las mujeres indigenas son un ejemplo de este tipo
de comunidad, asi como también lo son los trabajadores de derechos
indigenas, los artistas y escritores indigenas, los trabajadores sanitarios
indigenas y los investigadores indigenas. Las comunidades indigenas
de interés han creado una amplia red de contactos y de relaciones que
prestan su ayuda. Se pueden considerar circulos de gente que se retine
para hablar de intereses semejantes. La comunidad tiene sus propios
limites y el negociar la entrada puede ser tan complejo como el entrar a
una aldealocal. Las comunidades de interés se han moldeado alrededor de
Sus propias prioridades y particularidades; a menudo tienen sus propios
discursos o codigos; tienen su propio andlisis de autodeterminacién; pueden
desconfiar de la persona de fuera; algunos pueden tener membresias
formales y otros posiblemente se reconocen los unos a los otros por
medio de cédigos de idioma o de vestuario. Por ejemplo, en el caso de
muchas mujeres indigenas, sus an4lisis han surgido de las intersecciones
entre la politica del feminismo occidental v 1a politica de sus propias
comunidades indigenas. El escribir y hablar de las experiencias de las
mujeres dentro de estos espacios se ha convertido en una prioridad
de investigacién para las mujeres indigenas. Esta prioridad conecta y
fundamenta una amplia variedad de prgocupaciones de las mujeres
indigenas a nivel local, nacional y mundial. Hay un florecimiento en la
literatura de las mujeres indigenas cuyos criterios van en contra de las

categorias literarias occidentales. En todos los enfoques comunitarios,
‘el proceso, es decir la metodologia y el método, es muy importante.
En muchos proyectos, el proceso es mucho més importante que el
resultado. Se espera que los Procesos sean respetuosos, que brinden
capacidades a la gente para sanar y educar. Se espera que ellos den un

5  Stringer, E, T.(1996), Action Research. A Handbook for Practitioners, Sage Books, California,
pég. 15.
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pasito mas hacia la autodeterminacién. El desarrollo de la comunidad
indigena tiene que ser informado por la investigacion arraigada en la
comunidad, la cual respeta y enriquece los procesos comunitarios. Lo
anterior es un reto enorme en todo el mundo en términos de desarrollo
porque muchas comunidades se ven sujetas por la investigacién experta
de Occidente por un lado y sometidas por modelos de desarrollo que
niegan el conocimiento local e indigena por otro. En el contexto maori
va creciendo la capacidad investigativa al nivel comunitario y ya se
encuentran destacados modelos de institutos de investigacion comunitaria
que trabajan para el desarrollo de la comunidad.

.

Iwi y la investigacion de la nacién indigena

Si bien el término iwi a veces se traduce como «tribu», los pueblos
maori utilizan el término para describir sus instituciones geopoliticas e
intergeneracionales y las relaciones que los conectan con un lugar, una
historia y los protocoles compartidos. Los iwi entonces comprenden
muchas comunidades distintas y representan la entidad politica mayor
que engloba a muchos grupos pequefios intimamente asociados por
genealogia y pricticas y costumbres consuetudinarias compartidas.'Lo
anterior explica por qué la investigacion realizada por los iwi en Nueva
Zelandia abarca una amplia gama de campos. Ademas de las demandas
presentadas al Tribunal de Waitangi con respecto a las tierras y a los
recursos injustamente apropiados por el gobierno después de firmar el
Tratado de Waitangi en 1840, se realiza investigacion iwien dreas como la
administracién de recursos, el desarrollo econémico, la salud, la educacién,
la justicia, la familia e hijos, la flora y la fauna y los conocimientos
tradicionales. En el caso de un iwi en particular, el Ngati Awa, el Centro
de Investigacion Ngati Awa fue establecido en 1989 para llevar a cabo una
investigacion relacionada a una demanda ante el Tribunal de Waitangi,
la cual resultd en la devolucién o la repatriacién de la casa de reunién
tallada de Mataatua, reabierta en 2011 después de mas de un siglo de
enajenacion, Después de la resolucion exitosa de esta demanda este
Centro se convirti6 en El Trust Ngati Awa de Investigacion y Archivos, el
cual sigue apoyando investigaciones econémicas, ambientales y sociales,
El centro de investigacion es una de las entidades gestionadas por el
runanga o concejo administrativo y ha contratado a varias personas
jovenes con titulos en investigacion. Los Ngati Awa también fundaron
una universidad tribal, Whare Wananga o Awanuiarangi, la cual ofrece
carreras en varios campos con titulos hasta el doctorado, todos con un
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componente de conocimiento maori. Te Whare Wanangao Awanuiarangi
.atrzfe a estudiantes de toda Nueva Zelandia como también a estudiantes
indigenas de otros paises. Sus profesores y estudiantes realizan una
contribucién importante al desarrollo de varios grupos iwi.

Otro i‘.Ul', el Waikaro Tainui, ha establecido su propio Instituto Superior
de Investigacién y Desarrollo. Dicho iwiha invertido grandes cantidades de
recursos en becas universitarias de posgrado para ayudar a los estudiantes
tanuf a cc:'ampletar sus estudios y un proyecto de investigacién relevante.
Este instituto universitario ya tiene como directora una investigadora
muy respetada del mismo iwi y la expectativa es que ella dirija a los
investigadores, ademas de administrar los diversos proyectos que se
emprenden para avanzar en el desarrollo de la comunidad. Otros iwihan
conﬁafif) en el muy pequefio grupo de maori con titulos universitarios
para dirigir las extensas investigaciones requeridas para sustentar una
demanf.la legal. Los procesos de demandas han fomentado lainvestigacion
y la solicitud de personal experto en diversos campos del conocimiento.
f[;guacr;t;;?sr;es tita cllado gran impetu a las peticiones maori de titulos

e nivel avanzad j ini
el i . 0 y ha puesto bajo escrutinio el papel d"f

El proceso de organ{zat una demanda legal en relacién al Tratado yla

preparaci6n para una eventual «audiencia» requiere del conocimiento,
esfuerzo y f:ompromiso colectivo de diferentes partes de la tribu. Hay
mucho en juego en tales investigaciones, ya que si no se toman en
cuenta los puntos de vista y los sentimientos de diferentes intereses
tribales puede haber inmensas ramificaciones negativas para la tribu
una vez que la audiencia se haya llevado a capo y se haya llegado a un
acuerdo. Cualquier signo de que se hayan realizado tratos secretos o
de que se haya hecho caso omiso a los procesos tradicionales puede
resultar en que no se les ofrezca mas trabajo a las personas a cargo
© puede producir una escisién dentro de la misma tribu. A menudo,
las personas externas ven tales contiendas como evidencia de que las
«.luchas internas» tribales son muy comunes. Aquellos que estan adentro
tienden a interpretar tales politicas como el resultado de un dejarse
llevar por la agenda gubernamental para llegar a acuerdos a cualquier
costo, mas que un reflejo de las précticas tradicionales. Los procesos
de gopsulta. las reuniones colectivas, el debate abierto y la toma de
deqslones compartidas constituyen aspectos cruciales delas pricticas
de investigacion tribal. ®

=77 -



Estudio de caso de una iniciativa de investigacién indigena dentro
de la academia

La investigacion es una caracteristica distintiva de las universidades. Las
universidades estdn comprometidas con la creacién de conocimiento a
través de la investigacion, la reflexién, 1a erudicién y la libertad académica.
Historiadores de la universidad han sostenido que este es un papel que
ella se ha ganado con mucho esfuerzo después de siglos de desarrollo.
El curriculo de una universidad moldea la forma en que se reproduce
el conocimiento para crear el curriculo de los colegios y la sociedad.
Los intelectuales brindan liderazgo para la sociedad en relacién al
conocimiento. Los pueblos indigenas consideran que las universidades son
instituciones mayoritariamente de elites que se reproducen a si mismas
a través de varios sistemas de privilegio. Incluso aquellas universidades
que estan financiadas por el gobierno son consideradas como bastjones
muy importantes del elitismo occidental. Es por esto que no es de
sorprender que muchos de los estudiantes indigenas encuentren poco
espacio para las perspectivas indigenas en la mayoria de las disciplinas
académicas y en la mayoria de los enfoques de investigacion. Existen
muchos ejemplos de programas de estudios indigenas y étnicos que han
tenido dificultades para sobrevivir en medios méas bien hostiles. Tanto
el personal indigena como los estudiantes indigenas han encontrado
que la institucién es toxica. Haunani Kay Trask describe algunas de
las experiencias turbulentas como académica de Hawai tratando de
trabajar como una académica hawaiana en la Universidad de Hawai®.
. Desafortunadamente, sus experiencias no son tinicas. La universidad
representa una clase especial de lucha y el pequefio caso que sigue
explica resumidamente una iniciativa que ha logrado sobrevivir y que
de hecho se ha hecho mas fuerte.

Las actividades de investigacién estan organizadas principalmente
alrededor de lad intereses de personas con ideas afines. El desarrollo de
grupos de investigacion tiende a ocurrir orgdnicamente dentro de las

-universidades. Es parte dé lo que se denomina cultura de la investigacion,
arraigada en las précticas del dia a dia y en los valores de la vida
académica. La mayoria de las actividades de investigacién que operan
anivel de grupo comparten ya sea temas o metodologias de interés. Sin
embargo, cuando algunos grupos de investigacion desarrollan acuerdos
mads formalizados, las organizaciones de investigacion especializada se
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desarrollan dentro de la universidad. En el sistema universitario estas
organizaciones tienden a ser,clasificadas en tres tipos: unidades de
investigacién que estan situadas dentro de departamentos de ensefianza;
€entros de investigacién que estdn localizados dentro de colegios o
facultades; e institutos de investigacién que cruzan los limites de las
facultades o de la ensefianza. La tarea de convertirse en cualquiera de
ellos es un proceso altamente politico.

En el contexto universitario de Nueva Zelandia, el desarrollo maori
indigena ha ocurrido como un desarrollo académico, en un primer
momento a través del estudio de los pueblos maori dentro de la disciplina
de la antropologia y, en tiempos mads recientes, a través del desarrollo
de centros académicos maori dentro de facultades y departamentos,
como el de educacién, medicina, derecho, comercio, historia del arte y
literatura. Dichos centros son de cierta manera diferentes de los de otros
contextos, en donde los programas indigenas existen mas como servicios

" paralos estudiantes sujetos a limitaciones administrativas y al dominio

académico exterior. Existen ventajas particulares al ubicarse dentro de las
estructuras académicas, las cuales se relacionan muy directamente con
el conocimiento y con el asunto de quién puede ensefiar yllevar a cabo
investigacién. Comparativamente, los pueblos maori son una minoria
indigena importante, pues representan alrededor del quince por ciento
de la poblacién total de Nueva Zelandia, A pesar de que los niveles de
participacion maori en las universidades han sido extremadamente
bajos, en los espacios donde los maori han tenido participacién, estos
han sido extremadamente exitosos como académicos. Por ejemplo, Sir
Apirana Ngata, quien estudié en la Universidad de Canterbury durante
la década de 1890, fue uno de los miembros #fnaori y no maori) mejor
ecucados del parlamento. Sir Peter Buck, titulado como antropdlogo
médico, estudié en la Universidad de Yale y fue un destacado erudito de
laantropologia del Pacifico. Las generaciores posteriores de académicos
maori obtuvieron sus titulos doctorales en Inglaterra o en los Estados
Unidos. Aunque son pocos todavia los profesionales maori que escogen
una carrera académica, no obstante forman parte de una fuerte tradicién.

En el mundo de héy existen varios ejemplos de centros de investigacion
dentro de universidades —en varios contextos australianos, en Suecia,
Finlandia, Noruega, en Canad4, en los Estados Unidos, América Latina y
er: Africa—, El Centro de Investigacion Sami, en la Universidad de Umea
en Suecia, tiene una enorme base de datos histéricos de la poblacién sami
que facilita la investigacién demogrifica y social. La Escuela Superior de
Trabajo Social de la Universidad de Washington cuenta con un equipo
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de investigadores nativos especializados en el trabajo de sanacién del
trauma histérico, y llevan a cabo este trabajo en todas partes del pais.
Por su parte, en Australia existen cengros de investigacién indigena en
la mayoria de las instituciones, y una nueva generacién de intelectuales
aborigenes y de las Islas del Estrecho de Torres se dedica a realizar un
trabajo original y fascinante.

En Nueva Zelandia, Nga Pae o Te Maramatanga es uno de los ocho

«Centros Nacionales de Excelencia en Investigacion», en este caso
dedicado a la investigacién maori. Fue establecido en 2002 por medio
de un proceso abierto de licitacién competitiva administrado por el
gobierno, y desde sus inicios se ha dedicado a transformar la sociedad
por medio de la investigacion maori de la mas alta calidad. El profesor
Michael Walker, cientifico bioldgico de gran renombre, y yo, cientifica
social y educacionista, fuimos nombrados los primeros codirectores.
Una caracteristica innovadora de Nga Pae o Te Maramatanga ha sido la
amplia colaboracion entre investigadores maori de diversas disciplinas
e instituciones —desde el inico ingeniero hasta los artistas, cientificos
sociales y educacionistas—. Uno de los principales objetivos del Centro
fue lograr que unos quinientos estudiantes se recibieran de doctores
dentro de cinco afios. Esa meta visionaria fue la idea del profesor
Graham Hingangaroa Smith, quien dirigio el desarrollo de la propuesta.,
Su propésito se basaba en la idea de que teniamos que incrementar el
niimero de estudiantes maori en el campo de la educacion superior a la
vez que abriéramos oportunidades educativas de la primera infancia:
nos hacia falta crear una generacion de nuestros propios intelectuales
indigenas para liderar la transformacién de nuestras comunidades. El
proposito de Hingangaroa Smith fue calificado como ambicioso en el
extremo y hubo un gran escepticismo sobre la posibilidad de lograr esa
meta, mas que nada por parte de la comunidad no maori.

Se dedicaron afios de trabajo al desarrollo del Centro de Exceléncia,
mas particularmente en el superar las barreras que el colonialismo
habia establecido en la educacién —romper el techo de cristal, disciplina
por disciplina e institucién por institucién— ha requerido un trabajo
literalmente de décadas. Algunos de nuestros modelos a seguir se habian
graduado de la universidad a fines del siglo XIX. La movilizacién hacia
la creacién de la capacidad investigativa comenzé resueltamente a
fines de los afios ochenta, cuando los activistas politicos demandaron
que los pueblos maori controlaran la investigacién hecha en nuestras
comunidades por investigadores externos y se promovieron argumentos
a favor de la autodeterminacién en todas las dimensiones de nuestras

- 180 -

vidas. Dentro de la institucién huésped del nuevo Centro de Excelencia
en la Investigacion, ya estaban trabajando juntos pequenos grupos de
investigadores maori en los campos de educacién, salud y estudios
maori. En cualquier institucién el acto de establecer pequeiios grupos de
investigacién puede representar un reto, tanto mds cuando el conocimiento
y la investigaci6én indigenas se consideraban con gran escepticismo y
a veces con una hostilidad abierta por parte de los profesores titulares
de una catedra.

FJ Centro emprendié actividades para crear una infraestructura nueva
de investigacién con vinculos entrecruzados en distintos niveles: se
conectarian investigadores indigenas los unos con los otros, trascendiendo
las disciplinas e instituciones; comunicindose las comunidades con los
investigadores y la investigaci6n indigena con el desarrollo indigena. Una
de las primeras tareas al respecto fue fortalecer la capacidad investigativa
por medio de incrementar el nimero de investigadores doctorados. El
programa de apoyo doctoral MAI fue disefiado por Graham Hingangaroa
Smith en la Universidad de Auckland y después fue implementado
como un programa nacional. Los estudiantes maori de doctorado que
participaron en el programa se reunieron habitualmente como grupo
para compartir problemas, discutir la literatura y probar sus ideas en
un ambiente seguro. Se financiaron conferencias nacionales y retiros
efpeciales para perfeccionar la escritura y los profesores titulares maori
sirvieron de mentores y coordinadores. Se lanzé una revista en linea para
los estudiantes, la Revista MAI, y una revista profesional AlterNative:
Una revista internacional de investigacion indigena (An International
Journal of Indigenous Scholarship) para los investigadores. junto con estas
iniciativas se cre6 un fondo nacional de investfgacién para ayudar a la
investigacion colaborativa y multidisciplinaria que produjera resultados
positivos para las comunidades maori. A fin de cuentas, se alcanzo la
meta de los quinientos doctores, muchos de ellos los primeros maori
en recibirse en ese nivel en sus disciplinas.

El entrenamiento de investigadores indigenas

Lo que ofrecen las grandes instituciones de investigacién y las culturas
de investigaci6n son programas, recursos, instalaciones y estructuras, los
cuales pueden apoyar y entrenar a investigadores indigenas, dependiendo
c!e si las condiciones son apropiadas. A pesar de que las comunidades
uene.n una perspectiva critica de las universidades y de lo querepresentan,
al mismo tiempo esas mismas comunidades quieren que sus miembros
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reciban equcacién occidental y titulos de alto nivel. Pero ellos no quieren
obtenerlo a costa de destruir las identidades indigenas, sus idnom.as,
valores y practicas. Mujeres y otros grupos de estudiantes minoritanqs
han compartido lo que los estudiantes indigenas han tenido que sufrir
en las universidades. Para muchos estudiantes la universidad puede ser
una experiencia alienante y destructiva. Janice Acoose lo describe fnuy
bien cuando escribe sobre sus experiencias al regresar a la Universidad
de Saskatechewan como estudiante:

Una vez en e] salén de clase, a pesar de que habia estado lejos de las
institucioned educacionales por muchos afos, me di cuenta de que poco
habia cambiado en términos del cardcter ideolégico de las ensefianzas
y de las estrategias pedagdgicas. De hecho, habia muchos gatedréticos
en varias disciplinas (si bien es cierto que tal vez de forma ignorante o
inocente) quienes implicitamente y explicitamente trataban de reforzar
nociones de supremacia cultural blanca’

El sobrevivir a la experiencia y al mismo tiempo obtener el titulo
produce una variedad de estrategias que los estudiantes indigenas
emplean a diferentes niveles. Estas estrategias varian desde volverse
lo mas invisible que se pueda hasta volverse lo mds visible posible. El
sobrevivir al trabajo universitario de pregrado es el primer obstaculo
para los estudiantes con potencial investiggdor. ya que la mayor parte del
apoyo sistematico y del entrenamiento de investigadores normalmente
no tiene lugar sino hasta el nivel de posgrado o cuando uno es empleado
como investigador. !

Lamayoria de los investigadores indigenas que trabajan con oorpt_xmdades
indigenas o con temas indigenas son autodidactas, habiendq recibido poco
apoyo curricular en las dreas relacionadas con log asuntos mdigengs. Sin

“embargo, hay varios programas académicos que se estan estable?nendo
y que son dirigidos especificamente al desarrollo de las capacidades
de investigacion. El Centro de Estudios Aborigenes de la Universidad
de Curtin en el occidente de Australia ofrece un programa de maestria
disenado conforme a las necesidades de los estudiantes indigenas que
estan trabajando con comunidades indigenas. Se le da énfasis al desarrollo
de las capacidades de investigacién en accién por medio de tareas de

7 Accose, ). (1995), Iskwewak-Kah' Ki Yaw Ni Wahkomakanak. Neither Indian Princes'sas nor
Eaéy Squaws, Women's Press, Toronto, pég. 30, Ver también Garr.od,. Ay C: I.anmqre,
eds. (1997), First Peoples. Native American College Graduates Tell Their Life Stories, Cornell

University Press, Ithaca,

- 182 -

investigacion especificas. En la Universidad de Auckland, la formacién
de los investigadores maori tiene lugar en varias facultades, como la de
artes, educacion, derecho, ciencias de la salud, administracién y ciencias.
En la Facultad de Educacién, el programa maori de la Universidad de
Auckland ha sido un precursor de muchos de los desarrollos tanto
dentro de esta universidad como en otros lugares. El programa se ha
desarrollado a través de un enfoque coordinado hacia el trabajo del
curso, el apoyo de las familias y los estudiantes, 1a asesoria de tesis, los
modelos de conducta de los estudiantes de tltimo afio y el empleo en
proyectos de investigacion. Se espera que los estudiantes desarrollen
sofisticadas capacidades teéricas junto con sus intereses especializados de
investigacion. Si bien el entrenamiento de los investigadores estd mucho
mis enfocado que aquel de un curso estandar, el programa también
S€ centra en un contexto en el cual el personal académico maori y los
investigadores estdn continuamente llevando a cabo investigacion. La
creacién de una cultura de investigacién maori ha sido deliberada ylos
estudiantes estan involucrados en las discusiones y los debates sobre
los problemas de investigacién desde el momento en que comienzan sus
programas de postgrado. El entrenamiento tiende a ser especificamente
disefiado para cada proyecto y algunos estudiantes son contratados a
tiempo parcial o tienen becas como asistentes de investigacién, llevando
a cabo revisiones literarias, entrada de datos, transcripciones, analisis
de datos y realizaci6n de entrevistas, fortaleciéndose gradualmente para
tomar la responsabilidad principal en un proyecto pequeno. Muchos
de los estudiantes tienen sus propios temas y se les anima a que los
examinen detenidamente y a que preparen propuestas, mientras que
otros estudiantes llegan con un proyecto cotunitario ya en mente.
Se alienta a aquellos estudiantes que tienen una fuerte red de apoyo
familiar o comenitario a que involucren a sus comunidades en sus
propios proyectos. Se anima a aquellos estudiantes que crecieron en
familias biculturales a que utilicen sus capacidades ganadas en sus
propios contextos. El programa asume que los estudiantes traen consigo
un conocimiento importante y unas capacidades. Al compartir con otros
estudiantes de diversa formacién, incluidos otros estudiantes indigenas
del Pacifico, ademas de la participacién en un programa estructurado,
se espera que ganen suficientes capacidades adicionales para ser muy
Gtiles puando regresen a sus propias comunidades.

Para algunos de los estudiantes indigenas, uno de los primeros
problemas que hay que enfrentar son sus propias identidades como
indigenas y sus identidades conectadas con los otros compaiieros
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indigenas. Si bien este fendmeno puede parecer raro, dado el hecho
de que ellos parecen haber escogido un programa indigena, a menudo
es muy probable que su participacion en el programa se relacione con
necesidades que no son necesariamente educacionales, sino por ejemplo
de apoyo emocional o en busca de autoconfianza. Algunos pueden
necesitar ayuda para reconectarse con sus propias comunidades, o
sentirse seguros dentro de ellas. El género y la edad son dos factores
criticos en algunos contextos indigenas. Para los estudiantes jovenes
existe una limitacién muy real sobre el acceso al conocimiento cuando
se trabaja con ancianos, y ademas hay protocolos de respeto y practicas
de reciprocidad. La tarea relativamente fécil de obtener consentimiento
informado puede tomar desde unos minutos hasta meses o afios. Algunos
estudiantes indigenas han tenido que regresar una y otra vez durante
el curso de un afo para ganarse la confianza de un anciano y se han
sorprendido de que sin darse cuenta han ganado todas las cosas que
estaban buscando con una mejor comprension y que, en el proceso,
también ganaron un abuelo o un amigo. El pedir permiso directamente
para realizar una entrevista también puede ser interpretado en algunas
culturas como un comportamiento maleducado. El consentimiento no
se da tanto para un proyecto o para una serie de preguntas especificas
sino para una persona, por su credibilidad. El consentimiento indica
confianza y asume que esta confianga no solamente serd reciproca,
sino que también serd negociada constantemente —es una relaciéon
dindmica mds que una decision estitica-. De manera semejante, los
ancianos indigenas pueden hacer cosas maravillosas en una entrevista.
Cuentan historias, toman el pelo, preguntan, piensan, observan, dicen
adivinanzas, evaltian y dan respuestas engafiosas. De manera inversa,
ellos también pueden esperar que un investigador indigena les haga
lo mismo. La calidad de la interaccion es mas importante que marcar
casillas 0 que contestar preguntas puntuales. Por otra parte, ellos pueden
simplemente contestar pasivamente a las preguntas, jugando el juego
requerido de la investigacién no indigena. Normalmente los jovenes
investigadores indigenas estdn acostumbrados a crear y a establecer
relaciones con los ancianos: los problemas tienden a estar relacionados
con lamanera en que algunas metodologias de la investigacion excluyen
tales conversaciones prolongadas, especialmente si esas conversaciones
son iniciadas por la persona entrevistada.

El negociar la entrada en una comunidad o en una casa también puede
ser sobrecogedor para los investigadores indigenas. Los acercamientos
formales pueden requerir de varias reuniones en las cuales se reitera
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la horrible historia de la investigacién sobre los indigenas, seguido por
discusiones francas y abiertas sobre el mérito y la conveniencia de un
proyecto, ademés de mencionar otros debates y comentarios que no estdn
relacionados con el tema y dar una conclusién que es muy ambivalente
0 que no es fructifera, lo que significa que el proceso se%debe repetir
de nuevo. Los acercamientos informales pueden ser iguales de tensos
cuando, por ejemplo, un anciano consulta a otros sobre un asunto
y luego repite este proceso de consulta sobre otro asunto diferente.
En muchos contextos indigenas es una préctica muy comin para los
investigadores indigenas el acercarse a los ancianos como primer punto
de contacto y tenerlos como mentores a largo plazo. Algunos ancianos
son mds competentes y amables que otros. Algunos ancianos pueden
luchar por su propia agenda, mientras que otros pueden quedarse
callados, en el fondo brindando seguridad, apoyo y retroalimentacion
critica y perspicaz. La dindmica de las relaciones es por naturaleza
inmensamente complicada. Para los investigadores, las capacidades y
las reflexividades requeridas para mediar y trabajar con esta dinimica
son bien sofisticadas. Los investigadores indigenas tienen que tener
bien claras sus intenciones. Necesitan haber considerado una visién
més completa de la investigacién y necesitan tener un analisis critico
de sus propios procesos.

Investigacién desde adentro y desde afuera

Muchas de las cuestiones planteadas por los investigadores indigenas se
tratan en la literatura de la investigacién con relacion a la investigacién
desde adentro/desde afuera. La mayoria de las mefodologias de investigacién
asumen que el investigador es una persona de afuera que puede observar
sin ser implicado en la escena. Esta perspectiva se relaciona con el
positivismo y las nociones de objetividad y neutralidad. La investigacion
feminista y otros enfoques mds criticos han hecho que la metodologia
desde adentro sea mucho més aceptada en la investigacién cualitativa.
Los planteamientos de la investigacién indigena problematizan el modelo
desde afuera de diferentes maneras debido a que hay multiples formas
de ser tanto incluido como excluido en los contextos indigenas. El
problema critico que tiene la investigacion desde adentro es la conistante
necesidad de reflexividad. A nivel general, los investigadores desde
adentro tienen que tener maneras de pensar criticamente sobre sus
procesos, sus relaciones y la calidad y la riqueza de sus datos y analisis.
Lo mismo es cierto para quienes son de afuera, pero la diferencia mas

- 1B5 -



importante es que quienes vienen desde adentro tienen que vivir con
las consecuencias de sus procesos dia a dia y para siempre, al igual que
sus familias y comunidades. Por esta razén los investigadores desde
adentro necesitan construir sistemas especiales de apoyo con base en la
investigacion y en las relaciones con sus comunidades. Tienen que tener
la capacidad para definir claramente los objetivos de la investigacién y
las «lineas de relacién», las cuales son especificas del proyecto y algo
diferentes de sus propias relaciones familiares. Los investigadores de
adentro también necesitan definir la clausura y tienen que tener la
capacidad para decidir que «no», lo mismo para decidir continuar.
;Cémo funciona en la prictica tal proceso? Una de mis primeras
experiencias como investigadora fue con una comunidad de madres y
* nifos maori que habian formado un «nido del idioma» maori. Yo formaba
parte del mismo grupo. Yo llegaba «desde adentro» como madre maori
y por haber sido una defensora del movimiento de revitalizaciéon del
idioma, y ademds participaba en las actividades de recaudacion de fondos
vy la organizacién. A través de mis diferentes relaciones tribales yo tenia
relaciones estrechas con algunas de las madres y con la organizadora
principal. Con otras mujeres compartia otras experiencias, ya que yo
habia sido profesora de algunos de sus hijos mayores en la escuela local.
De acuerdo con mis supervisores académicos, yo era una investigadora
verdaderamente desde adentro en el contexto indigena en este proyecto.
Sin embargo, cuando comencé las discusiones y las negociaciones sobre
mi investigacion, me di cuenta de las cosas que me convertian ami en una
persona de afuera. Asistia a la universidad como estudiante universitaria;
habia trabajado por varios afios como profesora y tenia ingresos a nivel
profesional; tenia un esposo y teniamos un coche de segunda mano, pero
que de hecho estaba registrado. Al involucrarme mas en el proyecto, al
entrevistar a las mujeres sobre sus propias historias de educacion y al
visitarlas en sus propias casas, estas diferencias se volvieron mucho mas
marcadas. Lo que realmente me impresiond como investigadora cuando
visité a las mujeres en sus casas, habiéndolo hecho en muchas ocasiones
anteriores como madre, fueron las practicas culturales formales que las
mujeres seguian. Una entrevista con una investigadora es una actividad
formal. Pude ver de inmediato que las casas estaban limpisimas y por
experiencia propia sabia que cuando se esperan visitantes se emplea mucha
energia en limpiar y desempolvar la casa. También habia comida que yo
sabia que habia sido preparada debido a mi visita. Los nifios estaban en
pijama (la camisa hacia juego con el pantalén), bafiaditos y listos para
ir a la cama a las 7:30 p.m. Las madres y yo sabiamos que como grupo
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todas éramos muy casuales sobre la rutina para ir ala cama, perolanoche
delaentrevista todo estaba organizado solamente para el beneficio de esta
persona desde afuera. Otros signos y comentarios que se hicieron durante
la entrevista reforzaron las formalidades que hacian los participantes
durante mi entrevista. Eran todos signos de respeto, la clase de cosas que
yo he visto a los miembros de mis comunidades hacer por extranos y las
précticas que se me han ensefiado que debo seguir. También eran barreras
construidas para mantener a raya a la persona de afuera, para prevenir
que el de afuera se convirtiera en un intruso. Yo no habia entendido eso
antes, es decir, no habia entendido que habia algunas practicas sobre las
cuales las comunidades tenian control como una manera de resistir a las
miradas indiscretas de los investigadores. Durante la investigacion tanto
como al final'de esta se me pidi6 que discutiera asuntos generales en
nuestras reuniones regulares, pero habfa muchas confidencias, algunas
delas cuales se me pidié conservar y otras que decidi guardar en silencio.
Después de que se completd el proyecto y les informé sobre el trabajo
final, nuestras relaciones antiguas se restablecieron y han continuado,
ya que nuestros hijos han seguido estudiando juntos en colegios de
pr.imaria y secundaria. Aprendi muchas cosas sobre la investigacién en
mi propia comunidad a través de esas mujeres. Realmente nunca les hice
justicia en el informe que eventualmente escribi como tarea; nunca supe
cdmo hacerlo, no tuve la capacidad o la confianza en ese momento para
condensar las complejidades de las relaciones investigador/investigado o
las complejidades de mi propio camino como una investigadora que sélo
estaba empezando. Pero recuerdo haber aprendido més sobre investigacion
y sobre como ser investigadora en ese pequefio proyecto que en cualquier
otro curso, clase o cualquier libro de investigacién.

La investigacién hecha por una persona de la comunidad tiene que
ser tan ética y respetuosa, tan reflexiva y critica, como la investigacién
hecha por una persona de afuera. También necesita ser humilde. Necesita
ser humilde, ya que el investigador pertenece a la comunidad como un
miembro con una serie de diferentes papeles y relaciones, nivel y posicion.
El papel del «experto» de afuera ha sido y continta siendo problemitico
para las comunidades indigenas. Asi como los expertos no indigenas se han
atribuido bastante aceptabilidad entre sus propios colegas y compaiieros,
entre los funcionarios gubernamentales y la sociedad con base en su
investigacion, las voces indigenas han sido silenciadas u «Otreadas» en
el proceso. El papel de una «voz oficial de una persona que hace parte de
la comunidad» también es problemética. El comentario: «Ella o é] vive en
la comunidad, por lo tanto sabe», definitivamente valida la experiencia;
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pero si un investigador asume que sus propias experiencias son todo lo que
necesita, entonces es arrogante. Uno de los mayores riesgos que toman los
investigadores que hacen parte de la comunidad es el de «ponera pru.eba»
sus propias perspectivas y premisas sobre su comunidad. Es un riesgo
porque puede desestabilizar las creencias, los valores, }as relgciqnes yel
conocimiento de diferentes historias. Por ejemplo, la investigacion con
base familiar puede revelar una historia de actos de iniust.iciagerpettac_l?s
por parte de una familia en perjuicio de otra. La investigacion también
puede llevar a descubrimientos que contradicen la imagen que algunos
investigadores jovenes e idealistas tienen de los ancianos.

Las complejidades de un enfoque de investigacién desde adentro
pueden ser mediadas a través de la construccion de estructuras de apoyo.
Uno de los siguientes capitulos ofrece un ejemplo de las estructuras
whanau utilizadas por los investigadores maori para asegurarse de 'que
las relaciones, asuntos, problemas y estrategias puedan ser discutidas
y resueltas. Mientras la mayoria de las comunidades indigepas tienen
alguna forma de organizacién de gobierno, es mas (til trabajar con ese
organismo de gobierno ya existente para establecer un grupo de apoyo
desarrollado con un propésito especifico, el cual retine a todas las personas
involucradas, las de la comunidad académica u organizacional con_las de
la comunidad investigada y con los investigadores. En algunos contextos se
selecciona o se autoselecciona un anciano para actuar como el gua:dién del
investigador, mediando sus jornadas en la comunidad y en la investigacion.
En la mayoria de los casos, antes de que cualquiera de estos apoyos se
pueda establecer, se ha tenido que convencer a los representantes de la
comunidad de que el proyecto de investigacién vale la pena y de que es
parte de sus intereses. Algunos modelos de investigacién no pertfxiten
ningin cambio —por ejempld, muchos cuestionarios y omfs. «medidas»
ya han sido desarrollados y evaluados con respecto a su fiabilidad mucho
antes de que el proyecto comenzara—. Las «normas» o los grupos con los
cuales se desarrollaron las medidas son casi siempre personas no indigena_s.

El convencer a una comunidad indigena de participar en tal estudio
requiere un amplio conocimiento del pax:adigma de la investigacion y la
capacidad de preparar una justificacién sofisticada y honesta. No todas
las comunidades indigenas son reacias a tales proyectos; sin embargo,
tienden a ser persuadidas no por el disefio técnico sino por las «buen?s»
y claras intenciones de los investigadores. También esperan y aprecian
la honestidad. Lo mas importante es detallar las limitaciones de un
proyecto y las cosas a las cuales no se les esta haciendo frente. Muchos
proyectos comunitarios requieren aportes intensivos de la comunidad.
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Las implicaciones de tal aporte para las comunidades empobrecidas o
para las comunidades bajo estrés pueden ser enormes. Toda reunion,
toda actividad, toda visita a una casa requiere energia, compromiso y
protocolos de respeto. En mi propia comunidad hay algunos términos
muy descriptivos que sugieren jlo molesto y cansador que puede llegar
a ser esta actividad! Los conceptos idealistas sobre la colaboracién de
la comunidad y su participacién activa necesitan ser atenuados con
evaluaciones realistas de los recursos y las capacidades de una comunidad,
aun si hay entusiasmo y buenas intenciones. De manera semejante, la
participacién de los recursos humanos de la comunic{ad también debe
ser considerada antes de dar una responsabilidad adicipnal a individuos
que ya llevan pesadas cargas de responsabilidad. .

La investigacién indigena enfoca y sittia la amplia agenda indigena en
el dominio de la investigacién. Este dominio esta sujeto por una historia,
por précticas institucionales y por paradigmas especiales y enfoques de
investigacién de comunidades de eruditos con ideas afines. Los espacios
dentro del dominio de investigacién a través de los cuales la investigacion
indigena puede operar son espacios pequefios sobre un terreno que cambia
continuamente. Negociar y transformar las précticas institucionales y los
marcos de investigacion es tan importante como llevar a cabo los mismos
programas de investigacién. Lo anterior hace de la investigacfbn indigena
una actividad altamente politica, y a pesar de que los experimentados
investigadores no indigenas y las organizaciones lo entiendan muy
bien, también puede ser percibida como una actividad amenazadora.
La comunidad investigadora utiliza varios términos como recursos de
exclusion bastante efectivos para rechazar los retos presentados desde
afuera de lo establecido. En ese caso, la investigacion puede ser juzgada
€Omo «no rigurosan, «no sélida», «no real», «no teorizada», «no vélida,
«no confiable». Los entendimientos conceptuales muy sélidos pueden
tambalearse cuando el disefio dela investigacién se considera defectuoso,
Si bien los investigadores se han formado para seguir los modelos que se
les dan, los investigadores indigenastienen que cumplir con estos criterios
asi como también con otros criterios indigenas, los cuales pueden valorar
la investigacién como «no titils, «no indigena», «no amigable» y «nojustax.
El reconciliar tales puntos de vista puede ser dificil. La agenda indigena

desafia alos investigadores indigenas a trabajar mas alld de esos limites. Es
unreto que brinda un enfoque y una direccién, los cuales ayudan a tomar
en cuenta lo compleja que es la investigacién indigena. Al mismo tiempo
el proceso estd evolucionando mientras los investigadores que trabajan
en este campo colaboran y dialogan sobre inquietudes compartidas.
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Capitulo 8
Veinticinco proyectos indigenas

Los imperativos que derivaron de las luchas de los afos setenta tuvieron
consecuencias en la investigacion indigena, las cuales en principio
parecen ser simples y claras: la supervivencia de los pueblos, sus culturas
y sus idiomas; la lucha hacia la autodeterminacion, la necesidad de
recuperar el control sobre nuestros destinos. Estos imperativos han
exigido mas que discursos politicos y actos de resistencia. Los actos de
recuperar, reformular y reconstituir las culturas indigenas y sus idiomas
han exigido la creacion de un ambicioso programa de investigacion muy
estratégico en términos de sus propositos y actividades, e incansable
en su bisqueda de justicia social. Dentro de este programa hay varios
proyectos particulares. Temas tales como la supervivencia cultural,
la autodeterminacion, la sanacion social, la restauracion y la justicia
social, son puntos que atraen tanto a los investigadores indigenas como
a las comunidades indigenas a ser participes de una diversa gama de
proyectos. Estos se cruzan de diversos modos,;ienen multiples metas
e involucran a comunidades indigenas con intereses diversos. Por
ejemplo, algunos proyectos han sido dirigidos por abogados indigenas y
expertos constitucionales; otros por mujeres y trabajadores sanitarios o
porasistentes sociales y expertos en analisis de politicas piblicas. Este
capitulo presenta veinticinco proyectos que actualmente estdn siendo
realizados por comunidades indigenas. Los proyectos constituyen un
programa de investigacién muy complejo. Cada uno se relaciona de
dos o tres maneras diferentes con la agenda de investigacién indigena
discutida en el capitulo seis, ya sea por sus lugares 0 sus procesos.
Cada proyecto ha sido esbozado para brindar una idea esquematica de
los parametros que cada uno ofrece y de qué manera estos se pueden
relacionar con los de los otros. "

Con lo anterior no se pretende declarar que todos los proyectos sean
enteramente indigenas o que estos hayan sido creados por investigadores
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indigenas. Algunos de los acercamientos derivan de las metodologias
usadas por las ciencias sociales, las que a su vez han surgido.de los
problemas metodol6gicos propios de hacer investigacion con diversos
grupos oprimidos. Algunos proyectos requieren una aproximacion
multidisciplinaria a la investigacion, mientras que otros han emergido
mads bien de las propias pricticas indigenas. Hay que establecer dos
puntos técnicos. El primero, es que mientras la mayoria de los proyectos
caben bien dentro de lo que se reconoce como investigacion empirica,
no todos lo hacen. Una parte importante del trabajo se relaciona con
teorizar los asuntos indigenas a nivel de ideas, andlisis de politicas
publicas y debate critico, y dejar constancia escrita de las creencias
espirituales indigenas y su cosmovision. Segundo, el enfoque esta
principalmente en los proyectos de investigacion de las ciencias
sociales mds que en aquellos relacionados con las ciencias naturales
o fisicas o con la tecnologifa. Hay una distincién técnica que precisa
clarificacion. En el capitulo uno hice referencia a la distincion basica
de Sandra Harding entre metodologia y método: «Una metodologia
de investigacion es una teoria y un analisis de como se hace o deberia
hacerse una investigacion» mientras que «un método de investigacion
es una técnica (o una manera de proceder) para reunir evidencia»'. La
metodologia es importante porque establece el marco de las preguntas
que deben hacerse, determina el conjunto de instrumentos y de métodos
aemplearse, y da forma a los andlisis. Dentro de un marco indigena, los
debates metodolégicos estin relacionados con las politicas generales y
las metas estratégicas de la investigacion indigena. Es en esta instancia
que los investigadores tienen que aclarar y justificar sus intenciones.
Los métodos se convierten en los medios y los procedimientos con los
cuales se abordan los problemas centrales de la investigacion. A menudo
las metodologias indigenas son una mezcla de enfoques metodolégicos
ya existentes y de pricticas indigenas. Esta mezcla refleja la formacién
de los investigadores indigenas —la cual todavia tiene lugar a nivel
académico—, y los parametros y el sentido comiin de la comprensién
de la investigacién que gobiernan cémo las comunidades indigenas y
los investigadores definen sus actividades.

1 Harding, S. (1987), Ferninism and Methodology, Indiana University Press, Bloomington,
pags. 2-3.
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Los proyectos

Los siguientes proyectos no estdn clasificados o enumerados en ningin
orden en especial.

1. Demandas

De cierta forma, el colonialismo ha limitado a los pueblos indigenas a
realizar demandas y afirmaciones sobre nuestros derechos y deberes.
Es un enfoque que tigne algo de polémico. Sin embargo, los indigenas
han transformado las demandas en un proceso interesante y dindmico.
Se ha invertido bastante trabajo y energia para desarrollar metodologias
que se relacionan con «demandar» y «reclamar». Para algunos grupos
indigenas el proceso de demanda formal exigido por los tribunales,
cortes y gobiernos ha requerido llevar a cabo proyectos de investigacion
intensivos que han dado como resultado la escritura de las historias de
la nacién, las tribus y las familias. Estas «historias» tienen un enfoquey
un propésito: establecer la legitimidad de las demandas impuestas para
siempre. Debido a que han sido escritas para respaldar las demandas por
territorios y recursos o injusticias pasadas, estas han sido construidas
alrededor de relatos elegidos. Estas historias de demandas también
han sido escritas para diferentes audiencias. Una audiencia es la corte
formal o la audiencia del tribunal, que generalmente es no-iridigena.
Otra audiencia es la poblacién general no-indigena; y una tercera
audiencia es el pueblo mismo. Para esta iltima audiencia las historias
también son historias con ensefianzas importantes. Esas ensefian a la
audiencia no-indigena tanto como a las nuevds generationes indigenas
una versién oficial de su historia colectiva. Pero, mds importante ain,
esta es una historia que no tiene final, ya que asume queé una vez queya
se haya hecho justicia, el pueblo continuara su camino. Puede ser que
dentro de cierto tiempo las historias se tengan que re-escribir basadas
en otras prioridades.

2. Testimonios

Mi nombre es Rigoberta Menchi. Tengo veintitrés afios. Quisiera dar
este testimonio vivo...2
]

2 Menchi, R. (1983), Me llamo Rigoberta Menchi y asi me nacié la conciencia, trans. A.
Wright, Seix Barral, Barcelona, pag. 21.
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Los testimonios se intersectan con las demandas porque son medios
a través de los cuales se presenta evidencia oral a un tipo particular de
audiencia. Existe cierta formalidad en los testimonios, ademéas dela idea
de que se estd revelando la verdad «bajo juramento». Los testimonios
indigenas son una manera de hablar sobre un evento o una serie de
eventos extremadamente dolorosos®. La formalidad del testimonio
brinda una estructura dentro de la cual se pueden relacionar los eventos y
expresarlos sentimientos®, Un testimonio también es una forma a través
de la cual se le concede un espacio y proteccion a la voz de un «testigo».
Se puede construir como un monélogo y como una funcién priblica.
La estructura de un testimonio —su formalidad, contexto y sentido de
inmediatez— atrae a muchos participantes indigenas, en especial a los
ancianos. Es un acercamiento que se traslada facilmente a un documento
formal escrito. Mientras la persona que escucha puede hacer preguntas,
los testimonios estructuran las respuestas, silenciando cierta clase de
preguntas vy formalizando otras. El testimonio se conoce mejor en el
contexto latinoamericano como una narrativa de memoria colectiva:
se ha convertido en un método literario entre otros que permiten hacer
comprensibles las historias, las voces y la representacién, como también
la narrativa politica de opresién?.

3. Contar historias

El arte de contar historias, las historias orales mismas, las perspectivas
de los ancianos y de las mujeres se han convertido en parte integral
de toda investigacién indigena. Cada historia individual es poderosa.
Pero el puntto clave sobre las historias no es que simplemente cuentan
una historia, 0 que cuentan una historia de manera simple, sino que
estas nuevas historias contribuyen a una historia colectiva en la cual
toda persona indigena tiene un lugar. Para muchos escritores indigenas
las historias son maneras de transmitir las creencias y los valores de
una cultura, esperando que las nuevas generaciones los aprecien y

3 Verpor ejemplo, Jonas, S.; E. McCaughan and E. Martinez (1984), Guatemala: Tyranny
on Trial, Sintesis Publications, San Francisco; and Beverley, ). (1992), «The Margin at the
Center: on Testimonies», en De/Colonizing the Subject: The Politics of Gender in Women's
Aur.obiogmphy‘, eds. S. Smith y ). Watson, University of Minneapolis Prgss, Minneapglls;
y Yudice, G. (1991), «Testimonies and Post Modernismm, in Latin American Perspectives:
a Journal on Cqbitalism and Socialism, Vol. 18, Nos 3-4, pigs. 15-31.

4  Vertambién Nabokov, P.(1992), Native American Testimony, Penguin Books, Nueva York.

5  Beverley, ). (2004) Teszimom‘o; University of Minnesota Press, Minneapolis.
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continten transmitiendo la historia. Tanto la historia como el narrador
ayudan a conectar el pasado con el futuro, una generacién con la otra,
latierra con la gente y la gente con la historia. Russel Bishop propone
que, como instrumento de investigacién, el contar historias es una
manera (til y culturalmente apropiada de representar la «diversidad
de la verdad» dentro de 1a cual el narrador y no el investigador retiene
el control®. Ademds, sugiere que «la comunidad indigena misma se
convierte en una historia que es una coleccién de historias individuales,
revelandose siempre a través de las vidas de las personas que comparten
la vida de esa comunidad»”. A'su vez, Margaret Kovach sostiene que
las historias estin conectadas con conocimientos y saberes y que la
historia sirve tanto para comunicar el significado como para establecer
un método, y por esa razén es un aspecto clave de la investigacién y
del conocimiento indigena®,

Jo-ann Archibald describe la historia como una obra que educa al
corazén, la mente, el cuerpo y el espiritu. Ella sugiere que las historias
establecen una relacién de respeto y reciprocidad entre los oyentes
y el narrador, creando y sosteniendo a las culturas orales®. Una
propiedad intrinseca de la narrativa es el enfoque sobre el didlogo y
las conversaciones entre nosotros como pueblos indigenas, por y para
nosotros mismos. Tal acercamiento encaja bien con las tradiciones
orales, que todavia son una realidad en la vida cotidiana indigena. De

‘manera importante, el contar historias también se trata de humor y
chismes y de creatividad. Estas historias narran encuentros amorosos
y sexuales, de guerra y de venganza. Sus temas nos cuentan sobre
nuestras culturas. Las historias utilizan personajes familiares y motivos
que pueden tanto apaciguar como desafiar. Lds personajes familiares
pueden tener las cualidades de un individuo o pueden ser utilizados
para invocar una serie de interpretaciones compartidas y de historias.

6  Bishop, R. (1996}, Collaborarive Research Stories, Dunmore Press, Palmerston North,
pdg.169.

7 Kovach, M.(2009), indigenous Methodologies: Characteristics, Conversations and Contexts,
University of Toronto Press, Toronto.

8  Archibald, ). (2008), Indigenous Storywork: Educating the Heart, Mind, Body and Spirir,
University of British Columbia Press, Vancouver.

9  Vizenor, C.(2008), Survivance: Narratives of Indigenous Presence, University of Nebraska
Press, Lincoln, Nebraska,
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4. Celebrar la supervivencia-con resistencia

El celebrar la supervivencia es una clase particular de acercamiemo._ La
investigacién no-indigena se ha empefiado en documentar la desapariqbn
‘yla asimilacién cultural de los pueblos indigenas. En cambio, es posxb!e
también celebrar lo que Gerald Vizenor llama la survivance para sugerir
tanto supervivencia como resistencia*. Esta frase acent(ia la medida
en que los pueblos y las comunidades indigenas han mantenido valores
culturales y espirituales y una autenticidad en resistir el colonialismo.
Este acercamiento se refleja a ratos en la historia contada, a veces en la
musica popular y otras veces como un evento en el cual los amstas y
los narradores se retinen para celebrar colectivamente un sentimiento
de vida, de diversidad y de conexién. Los eventos y los relatos que se
enfocan en la resistencia activa son importantes no sélo porque hablan
de nuestra supervivencia, sino porgue celebran nuestro ser a un nivel
humano comiin y afirman nuestras identidades como mujeres y hombres
indigenas. Gregory Cajete establece que «celebrar es un resultado natural
del compartir espiritual y también puede tomar diversas formas. Es. un
proceso individual y comunal que celebra el misterio de la vida y .el viaje
que cada uno de nosotros realiza. El celebrar es una manera de difundir

las luces»™, :
5. Recordar

La memoriade un pueblo no se relaciona tanto con el recuerdo idealizado
de un pasado de oro, sino mas especificamente con el recuerdo de un pasado
doloroso, una forma de rememorar en términos de conectar los cuerpos con
un lugar yuna experiencia y, mas importante atn, la respuesta del puebloaese
dolor. Mientras colectivamente las comunidades indigenag pueden dialogar
extensivamente sobre la historia de eventos traumaticos, con frecuencia
hay silencios e intervalos en las historias sobre lo que paso después del
evento. A menudo no hay una memoria colectiva, ya que las comunidades
fueron sistematicamente destrozadas, se llevaron a los nifios para darlos en
adopcion, grupos familiares fueron separados en diferentes reservas y por
medio de fronteras nacionales. En estas experiencias, la erradicacién de la

10 Notade la traductora: Survivance es una palabra inventada en inglés, comienza con la
palabra survival (supervivencia) y termina con el final de la palzbra resistance (resistencia)
survival + resistance.

1 Cajete, G.(1994), Look to the Mountain. An Ecology of Indigenous Education, Kiviki Press,
Colorado, pdg. 73.
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memoria fue una estrategia premeditada de opresion. Las repercusiones
de tal dolor fueron soportadas por individuos o por unidades familiares
pequeiias, a veces suprimidas inconsciente o conscientemente por medio
del alcohol, la violencia y la autodestruccién. A menudo las comunidades
se han encerrado en si mismas y han dejado que su sufrimiento dé pasoa
un deseo de estar muertos. La violencia y el maltrato intrafamiliar se han
afianzado en comunidades que no tenian esperanzas. La sociedad blanca no
lovioy nole importé. Esta forma de recordar es dolorosa, ya que involucra
lamemoria no solamente de lo que fue la colonizacion, sino también lo que
significd para nuestras propias pricticas culturales el ser deshumanizados.
Tanto la sanacién como la transformacién que han ocurrido después del
llamado «trauma histérico», se convirtieron en estrategias cruciales en
todo acercamiento que pide a una comunidad recordar aquello que ella
ha decidido olvidar consciente o inconscientemente.

6. Indigenizar y procesos indigenistas"

Este proyecto tiene dos dimensiones. El primero se parece a lo que ha
ocurrido en la literatura con una centralizacién de paisajes, imdgenes,
idiomas, temas, metéforas e historias en el mundo indigena y la desconexién
de muchos de los vinculos culturales entre la sociedad colonizadora y su
tierra natal metropolitana. Este proyecto involucra activistas no-indigenas
e intelectuales. El segundo aspecto es un proyecto mas estrictamente
indigena. El término se utiliza con més frecuencia en Centro y Sudamérica.
Eltérmino centraliza una politica de identidad indigena yla accion cultural
indigena. M. Annette Jaimes se refiere al indigenismo como el estar
enraizado en las nociones alternativas de cosnfovisién v los sistemnas de
valores: «Estas diferencias brindan una base para una conceptualizacién
del indigenismo que contrarresta las connotaciones negativas de sus
significados en paises del Tercer Mundo, en donde se ha convertido en
sinénimo de lo “primitivo”, o de atraso entre pueblos supersticiosos»®.

12 Nota de la traductora: La historia del término indigenista en América Latina varia
mucho dependiendo del lugary la época, se refiere una época, ladécadadelosig3oen
adelante cuando los no indigenas que simpatizaban con el pueblo indigena proponia
politicas pablicas para mejorar sus condiciones de vida, Hoy tiende a usarse para definir
a los investigadores no indigenas que trabajan sobre temas indigenas. En Canadd y
algunos lugares de Estados Unidos se reflere a las politicas e ideas propuestas por
los pueblos indigenas mismos.

13 Jaimes, MA. (1995), «Native American Identity and Survival: Indigenism and Environmental
Ethicsw, in Issues in Native American Cultural Identity, ed. M. K. Green, Peter Lang
Publishers, Nueva York.
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Lester Rigney, un investigador aborigen de la Universidad de Flinders,
en el sur de Australia, denomina investigacién indigenista al enfoque
que él usa, un enfoque que toma prestado libremente de la.mvest.ig_acxén
feminista y de los acercamientos criticos a la investigacion, pero que
privilegia a las voces indigenas. En los Estados Unidos, Karina Walters
y Jane Simoni han desarrollado un modelo para sobrellevar el estrés de
una forma «indigenistan, dirigiéndose a la «herida del alman» del trauma
histéricoy de ladiscriminacién contempordnea contra las mujeres nativas™,

7. Intervenir
’
El intervenir hace que la investigacién-accién signifique literalmente el
proceso de ser proactivoy de involucrarse comoun uabaiadc.yrcompmnetido
con el cambio. Los proyectos basados en la intervencién usualmente
son disefiados para realizar cambios estructurales y culturales. Gralfa_m
Smith describe este enfoque como necesario ante condiciones de crisis.

Smith sostiene:

primero, el hecho de que las crisis educacionales maori contintien —sefala
un fracaso de las reformas de las politicas educativas, de la invaﬁpd?n y
de los investigadores. Segundo, los investigadores educativos han dejado
de intervenir debido a que no se ha asignado responsabilidad alguna a los
invéstigadones' ni alos responsables de formular las politicas a.seguir. Tercero,
mucha de la investigacién ha sido contraproducente para los intereses maori
y solamente ha servido alos intereses de los grupos dominantes de pakeha,
manteniendo asi el statu quo de la distribucién desigual de poder™.

La intervencién se usa con frecuencia en contra de las comuni‘da(!es
indigenas —por ejemplo, cOmO una excusa para invadir. y ocupar territorios
con el pretexto de salvar o rescatarauna comunidad mdigen_a—. Bn 2008,
el gobierno australiano realiz6 una intervencién en el 'I‘e'mtono lﬁ!orte.
aparentemente COmo una reaccién urgente al abuso infantil generahzaflo.
Elusode las fuerzas armadas contra los ciudadanos de un pais democratico
es poco comtin, pero fue justificado usando las reglas de emergenciay fue

X . Sit lizing Native Women's Health: an
14 Walters, K. L and ). M, Simoni (2002), «Reconceptua 2
“Indigenist™ Stress-Coping Model», American Journal of Public Health, Vol. 92 (4), pags.

520-4. _
15 Smith, G. H. (1990), «Research Issues Related to Magqri», The Issue of Research and
h Maori, ed. G. H. Smith and M. Hohepa, Research Unit for Maori Education, Monograph

9, University of Auckland, pags. 14-22.
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apoyado por algunos activistas aborigenes. El proyecto de intervencién
indigena conlleva algunos principios de trabajo. Por ejemplo, que la
comunidad misma invite al proyecto y establezca sus parametros. También
se espera que los diversos departamento$ y agencias involucradas en tal
proyecto quieran cambiarse a si mismos de alguna forma ~reorientar
politicas, disefiar nuevos programas o entrenar al personal de manera
diferente~-. La intervencién va dirigida a cambiar las instituciones que
tratan con los pueblos indigenas y no a cambiar a los pueblos indigenas
para que encajen en las estructuras.

8. Revitalizar y regenerar

Los idiomas, las artes y las practicas culturales indigenas se encuentran en
diferentes estados de crisis. Muchos idiomas indigenas estdn oficialmente
«muertos» con menos de cien hablantes. Otros estan en las tltimas
etapas justo antes de lo que los lingiiistas describen como «muerte de
un idioma. Las iniciativas de revitalizacion de los idiomas abarcan
educacion, difusién, publicacién y programas con bases comunitarias.
Margie Hohepa ha usado el término regeneracién en vez de revitalizacién
al proponer que una lengua no muere y no necesita ser revitalizada, mas
bien las generaciones de personas que hablan la lengua mueren, y son
las nuevas generaciones las que necesitan hacer que las lenguas vivan
hablandolas. También se describen como lenguas en vias de extincién,
pues se estima que unas 3000 lenguas se extinguiran para finales del
siglo XXI'. Mientras los galeses oficialmente no forman parte de los
movimientos descritos en el capitulo seis, a menudo se estudian sus
programas como ejemplos de los logros indiéenas. En el caso de los
idiomas maori y galés, existe un idioma claro y singular. Muchos lugares
lidian con la supervivencia de varios idiomas hablados por poblaciones
reducidas. En Canada, por ejemplo, la mayoria de los idiomas indigenas
podrian ser categorizados como al borde de la extincién. Columbia
Britdnica cuenta con una diversa variedad de idiomas indigenas, todos
con necesidad de apoyo. Las campafias de alfabetizacién tienden a
considerar mas importante el alfabetismo que los programas dedicados
aregenerar idiomas. Tales campanas estan disefiadas ya sea alrededor
de idiomas oficiales o de uno o dos idiomas dominantes. A menudo el
idioma indigena se considera como una subversion ante los intereses

A

v

16 Hohepa, M, K. (1998), «"Hei Tautoko Te Reo": Maori Language Regenerationw, tesis
doctoral, University of Auckland,
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nacionales y las campafias de alfabetizacién nacional; por lo tanto,
dichas campafias tienen como propoésito eliminar al idioma indigena
—un proceso que Tove Skutnabb-Kangas y Dunbar han llamado genocidio
lingiiistico”.

9. Conectarse

Varios grupos minoritarios de investigadores han sefialado la importancia
de establecer conexiones y de afirmarlas. El conectarse coloca al individuo
en una serie de relaciones con otras personas y con el medio ambiente.
Por medio de la genealogia, muchas historias indigenas sobre la creacién
conectan a la gente con la tierra, con las estrellas y otros lugares en
el universo, con los pdjaros, con los peces, con los animales, con los
insectos y con las plantas. El estar conectado es estar completo. Una de
las formas en las que el proyecto de conexion se lleva a cabo en Nueva
Gales del Sur en Australia es literalmente conectando a los miembros
de las familias entre si. Se ha disefiado un programa de conexion para
restaurar los lazos entre los descendientes de los «nifios robados» (nifios
apartados de sus familias por la fuerza y adoptados), y sus familias. La
adopcion forzada y las deshumanizantes pricticas estatales del bienestar
del nifio se llevaron a cabo en muchos contextos indigenas. El proceso
_de ser reconectados con sus familias y su cultura ha sido un camino
doloroso para muchos de estos nifos que ahora son adultos. El conectarse
también implica conectar a las personas con sus tierras tradicionales por
medio del restablecimiento de rituales y de costumbres especificas. En
Nueva Zelandia un ejemplo de lo anterior es la costumbre de enterrar la
placenta en la tierra. De hecho, la palabra whenua hace referencia tanto
a la placenta como a la tierra. Esta costumbre fue prohibida, ya que las
madres maori fueron forzadas a dar a luz en hospitales en lugar de sus
casas. Ahora las politicas y las practicas de los hospitales han cambiado
y los padres maori han reinstituido la costumbre de tomar la placenta
y enterrarla en territorio tradicional. El conectar a los nifios con su
tierra y sus genealogias a través de este proceso también es parte de un
proyecto sanitario mayor, disefiado para animar a las madres jovenes
maori a cuidarse mejor a si mismas y a sus bebés por medio de soportes

17 Skutnabb-Kangas, T. and R. Dunbar (2010), «Indigenous Children’s Education and
Linguistic Genocide: a Crime against Humanity? A Global Vieww, Gdldu Cdla Journal
of Indigenous Peoples’ Rights, 1, <www.galdu.org>, 8

- 200 =

culturales mds fuertes. El conectarse se vincula con asuntos de identidad
y de lugar, de relaciones espirituales y de bienestar comunitario.

Existen otros desafios en relacion a este proyecto de conectarse. Los
investigadores, los responsables de formular politicas, los educadores, y
los proveedores de servicios sociales que trabajan con las comunidades
indigenas, o cuyo trabajo tiene impacto en ellas, necesitan tener una
conciencia critica para asegurarse de que sus actividades se conecten
de maneras humanizantes con las comunidades indigenas. Es una
experiencia muy comiin escuchar a las comunidades indigenas explicar
las miiltiples formas en que las agencias e individuos las tratan con
poco respeto y con desprecio. El conectarse se trata de establecer
buenas relaciones.

10. Leer

Las relecturas criticas sobre la historia occidental y la presencia indigena
enla creacién de esa historia han generado un impetu diferente de lo que
alguna vez fue un curriculo escolar disefiado para asimilar a 10s nifios
indigenas. El nuevo programa de lectura estd motivado en parte por
un deseo de investigar para poder establecer y apoyar demandas, pero
también lo motiva la necesidad de entender lo que ha informado tanto
al colonialismo interno como a las nuevas formas de colonizacién. La
genealogia del colonialismo se estd trazando y se est4 utilizando como
una manera de localizar una clase diferente de historia sobre el origen:
los origenes de las politicas y las practicas imperiales, los origenes de las
visiones imperiales, los origenes de las ideas y los valores. Estas historias
sobre el origen son versiones deconstruidas delOccidente, es su historia
a través de los ojos de pueblos indigenas y colonizados. La relectura de la
historia imperial por parte de los académicos de estudios postcoloniales
y culturales brinda un enfoque sobre la historia diferente y mucho més
critico de lo que anteriormente era aceptable. Ya no es solamente la
historia de importantes figuras blancas del imperialismo, de aventureros
y héroes que lucharon en su camino a través de tierras desconocidas para
establecer el dominio imperial y traer la civilizacién y la salvacién a los
«salvajes primitivos» que vivian en «absoluta degradacién».

11. Escribir y crear teoria

Los pueblos indigenas estén escribiendo y creando teoria. En el capitulo
uno esta forma de escritura fue denominada.el proyecto «el imperio
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responde». Sin embargo, en un contexto localizado el escribir se utiliza
en una variedad de formas imaginativas y criticas pero también formas
estrictamentefuncionales. El autor maori Witi Thimaera ha compilado
una antologia de cinco voliimenes de literatura maori. Segun él esta
representa la gencrucijada [...] de una literatura de un pasado con una
literatura de un presente y un futuro»®. El titulo de una antologia de
obras de mujeres nativas de Norteamérica, La reinvencién del idioma
del enemigo (Reinventing the Enemy’s Language), ofrece una idea de
las cuestiones que se estan explorando por medio de la escritura™.
Alrededor del mundo se estan publicando antologias parecidas y
trabajos de literatura indigena, de escritores indigenas, dirigidos a
audiencias de lectores indigenas. Los limites entre la poesia, las obras
teatrales, la escritura de canciones, la ficcidén y la no-ficcién son poco
claros debido a que los escritores indigenas buscan utilizar el idioma de
maneras que capturen los mensajes, los matices y el sabor de las vidas
indigenas. También han aparecido teéricos nativos de cine y literatura
como Craig Womack, Robert Warrior y Leonie Pihama, entre otros, que
contintian la tradicion anticolonial establecida por Ngugi Wa Thiong'o y
defienden la importancia de las ideas indigenas en y sobre la literatura y
el cine indigenas®. La actividad de escribir ha producido una actividad
relacionada: la publicacién. Las editoriales maori, junto con recursos
+ para la ensefianza del idioma y las revistas académicas especializadas,
como Alter Native: An International Journal of Indigenous Scholarship,
o la Canadian Journal of Native Education, o Pimatisiwin: A Journal
of Aboriginal and Indigenous Community Health, son ejemplos de
trabajos dedicados a producir una escritura concienzuda. Las iniciativas
de revitalizacién de las lenguas han creado una demanda de recursos
multimedia de lenguas para nifios. En las islas occidentales de Escocia,
una casa editorial Stornaway llamada Acair ha producido revistas de
historietas para nifios en gaélico escocés y libros de cocina y otros
materiales que apoyan al idioma gaélico. Pequefios grupos editoriales
semejantes estdn operando en todo el mundo indigena. En muchos
lugares se ofrecen talleres y cursos de escritura disefiados para personas
indigenas que quieren escribir, dictados por escritores indigenas como,

18  lhimaera, W. (1990), Te Ao Marama, Reed Books, Auckland, Vel. 1.
19 Harjo,).and G, Bird, eds. (1997), Reinventing the Enemy’s Language. Contemporary Native
Literature in English, Oxford University Press, Toronto. !

20 Womack, C. (1999), Red on Red: Native American Literary Separatism, University of
Minnesota Press, Minneapolis; Warner, J., Womack. K. and R. Warrior (2006), American
Indian Literary Nationalism, University of New Mexico Press, Albuguerque.
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la académica Okanagan Jeannette Armstrong®. Tanto lectores indigenas
como no indigenas leen los trabajos de autores como Patricia Grace, Paula
Gunn Allen, Louise Erdrich, Witi Thimaera y Sally Morgan. Una nueva
audiencia de lectores indigenas estd buscando biografias y autobiografias,
incluidas aquellas versiones «contadas a personas no indigenas».

12. Representar

Desde la colonizaci6n las comunidades indigenas han luchado para poder
ejercer lo que ya se considera un derecho fundamental: representarnos
a nosotros mismos. El proyecto de representacién abarca la nocién de
representacion como un concepto politico y como una forma de voz yde
expresion. En un sentido politico, el colonialismo especificamente excluy
alos pueblos indigenas de cualquier clase de toma de decisiones. Desde
hace mucho tiempo los Estados y los gobiernos toman decisiones hostiles
alos intereses de las comunidades indigenas, justificadas pPor un punto
de vista paternalista, en el cual los pueblos indigenas eran considerados
como nifios que necesitaban de otros para obtener proteccién y decidir
lo que era mejor para ellos. El paternalismo atin estd presente en muchas
formas, en la manera en que los gobiernos, los organismos locales y las
Ia§ ONGs toman decisiones sobre asuntos que tienen impacto en las
comunidades indigenas. En varios organismos de toma de decisiones
todavia se estd luchando por el derecho bésico de poder expresar los
puntos de vista y las opiniones de las comunidades indigenas. Incluso
en el nivel mds basico de representacién, las comunidades indigenas a
menudo son «mezcladas» con las dem4s minorias como una voz entre
muchas. Las politicas de soberania y de autbdeterminacién se han
dirigido a resistir esta mezcla con todos los otros grupos minoritarios
por medio de demandas basadas en derechos previos.
La‘representacién también es un proyecto de artistas, escritores y
poetas indigenas, como lo es también de productores de peliculas yde
otros que tratan de expresar un espiritu, una experiencia o una forma
de ver el mundo indigena. La representacién de los indigenas hecha
por los mismos indigenas consiste en contrarrestar la imagen que tiene
la sociedad dominante de los indigenas, de sus estilos de vida y de sus
sistemas de creencias. También consiste en proponer soluciones a los
dilemas de la vida real que las comunidades indigenas enfrentan, asi
como también en intentar capturar las complejidades de ser indigena.

21 Armstrong, ). (1991), The Native Creative Process, Theytus Books, British Columbia.
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Muchos de los dilemas son factores de estrés interiorizados en la vida
comunitaria, los cuales nunca son nombrados o expresados, debido a
que la comunidad los da por supuestos o los esconde. Existe un elemento
del humor como el de Alexie Sherman, quien escribié Reservation
Blues. Directores de peliculas como Merata Mita tienen un propdsito
muy claro en su trabajo, ubicado firmemente dentro de un marco de
descolonizacion. Ella afirma:

No debe sorprender mucho el hecho de que cuando comenzé mi lucha
obsesiva por la produccion de peliculas, me preocupara de los asuntos que
mads nos inquietaban a las mujeres maori —asuntos relacionados con la
injusticia, las tierras, te reo maori (el idioma maori}, el Tratado [de Waitangi]
y el racismo. A eso hay que agregarle asuntos de mujeres y de género, y
para aquellos que no lo saben, estas son las cosas que nos consumen,
consumen nuestra energia, nos acucian cada momento de nuestras vidas,
son brutales, violentas y algunas de nosotras morimos debido a ellas®,

13. Establecer género

El establecer género en los debates indigenas, ya sea que estén relacionados
con las politicas de autodeterminacién o con las politicas familiares,
trata de asuntos sobre las relaciones entre hombres y mujeres indigenas
que resultaron del colonialismo. La colonizacién es conocida por haber
tenido efectos destructivos sobre las relaciones de género indigena, los
cuales se extendieron a todas las esferas de la sociedad indigena. La
organizacién familiar, la crianza de los nifios, la vida politica y espiritual,
el trabajo y las actividades sociales fueron desordenados por un sistema
colonial que posicionaba a sus propias mujeres como propiedad-de
los hombres con papeles que eran principalmente domésticos.'En
muchas y diferentes sociedades indigenas las mujeres indigenas afirman
tener una relacién rotalmente diferente, una que esta arraigada en las
creencias sobre la tierra y el universo, sobre la importancia espiritual de
las mujeres y sobre los esfuerzos colectivos que se necesitaron para la
organizacion de la sociedad. Las mujeres indigenas afirmarian que sus
papeles tradicionales incluian una participacién completa en muchos
aspectos en la toma de decisiones politicas y dicha participacion marcaba

22 Mita, M. (1994), «Trick or Treat. Issues of Feminism and Post-colonialism en Relation
to the Artss, in Te Pua Journal of Maori Women’s Writing, Research Unit for Maori
Education, University of Auckland, Vol. 3, No. 1, pags. 37-41.
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separaciones de género, las cuales serian complementatias para asegurar
laarmonia y la estabilidad. El establecer género en los debates indigenas
contemporineos—como, por ejemplo, en cuestiones sgbre el desarrollo
econdmico, la violencia doméstica, el VIH/SIDA y la guerra— ocurre
dentro de las comunidades indigenas, y mientras dichas cuestiones se
debaten en otros contextos, como por ejemplo en los debates feministas
occidentales, las mujeres indigenas mantienen firmemente el an4lisis del
colonialismo como principio central del feminismo indigena. Un asunto
clave para las mujeres indigenas en cualquier desafio ala politica indigena
contemporanea es restablecer los papeles tradicionales de las mujeres,
como también sus derechos y responsabilidades. Aroha Mead brinda
una versién de una declaracién entregada por dos mujeresgmaori en la
Duodécima Sesién (1994) del Grupo de Trabajo sobre las Poblaciones
Indigenas de las Naciones Unidas, el cual abordé la manera en que el
colonialismo ha tenido influencia sobre los hombres indigenasy el efecto
perjudicial que este ha tenido en las relaciones de género indigenas. Ella
afirma lo siguiente: g

Nunca antes habia presenciado lo que ocurrié mientras se leia en voz
alta la declaracién. Las mujeres indigenas que estaban sentadas entre sus
delegaciones estaban visiblemente conmovidas —algunas de ellas miraron
a su alrededor para ver quién estaba hablando sobre su dolor—, algunas
hicieron sefales de victoria y sefiales fisicas mostrando estar de acuerdo,
y muchas, incluso tal vez la mayoria, estaban sentadas estoicamente con
ligrimas brotando de sus ojos. Las palabras rompieron las barreras del
idioma y del regionalismo. Claramente se habia tocado una herida abierta®.
N4
14. Prever

Una de las estrategias que los indigenas han empleado efectivamente
para unir a la gente a nivel politico es pedirles que imaginen yn futuro
en el cual ellos superan las situaciones del presente, las cuales son
generalmente deprimentes, y que suefien un nuevo suefio y establezcan
una nueva visién. El tener la seguridad de saber que hemos sobrevivido
¥ que sblo podemos ir hacia adelante le da algo de impetu al proceso
de prever. Al sentirse capaces de cambiar su vida y establecer nuevas
direcciones a pesar de sus condiciones empobrecidas y oprimidas los

23 Mead, A. (1994) «Maori Leaders'hlp-, en Te Pua Journal of Maori Women's Writing,
Research Unit for Maori Education, Val, 3, No. 1, pégs. 11-20.
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pueblos indigenas manifiestan una politica de supervivencia y resistencia.
Gregory Cajete compara la creacién de una visién con la creacién del
conocimiento, una de las metodologias para producir el saber indigena
« por medio de una biisqueda profética, un sueflo, un reflejo del espiritu
que es, a la vez, el pensar.

A yeces las visiones que retinen a la gente fueron establecidas hace
mucho tiempo y han sido transmitidas por generaciones por medio de
poemas, canciones, historias, proverbios o dichos. Probablemente toda
comunidad indigena tiene dichos, predicciones, acertijos y proverbios
. especiales, los cuales se discuten frecuentemente y se mencionan de
manera formal e informal. Los nifios se socializan entre estos dichos
y los transmiten a sus propios hijos. Las profundas declaraciones de
los lideres indigenas del siglo pasado y de siglos anteriores a menudo
estdn escritas en diarios y cuadernos, tallados en piedra, distribuidos
en camisetas y afiches. A menudo la fuente original del comentario ha
sido olvidada, pero el poder de las palabras permanece. Tales oraciones
hacen que nuestros espiritus se eleven y nos dan esperanzas. Los pueblos
indigenas han pedido prestado libremente los unos de los otros y no es
raro encontrar el dicho de un jefe indio pegado en la pared de la cocina
en una casa maori, o el dicho de un jefe maori bordado colgando en una
pared en una casa aborigen. Estos dichos han actuado como cédigos de
resistencia que pueden ser transmitidos de boca en boca a la siguiente
persona y a la siguiente generacion.

15. Reenmarcar

Reenmarcar significa tomar mucho més control sobre la manera en
que se discuten y se manejan los asuntos indigenas y los problemas
sociales. Una de las razones por las cuales tantos problemas sociales
que acucian a las comunidades indigenas nunca se resuelven, es porque
dichos asuntos han sido enmarcados de una forma en particular. Por
ejemplo, los gobiernos y los organismos sociales no han logrado ver
que muchos de los problemas sociales indigenas se relacionan de
alguna manera con la historia. Han enmarcado los asuntos indigenas
dentro de la canasta del «problema indigena» para manejarlos de la
misma forma cinica y paternalista. El enmarcar un problema consiste
en tomar decisiones sobre sus parametros, sobre lo que se encuentra
en primer plano, lo que esta en el fondo, las partes sombreadas o las
complejidades que existen dentro del marco. El proyecto de reenmarcar
se relaciona con el definir el problema o asunto y determinar la mejor
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manera para resolverlo. Muchos activistas indigenas han afirmado
que cuestiones como las enfermedades mentales, el alcoholismo y el
suicidio, por ejemplo, no son fracasos psicolégicos individualizados, sino
que se relacionan con la colonizacién o la falta de autodeterminacién
colectiva. Muchas iniciativas sanitarias a nivel comunitario se dirigen
a toda la comunidad, a su historia y a un contexto mas amplio como
parte del problema y de la solucién.

El reenmarcar ocurre en otros contextos en donde los pueblos
indigenas se resisten a ser puestos en una caja y a ser etiquetados de
acuerdo a categorias en las que no encajan. Lo anterior es particularmente
pertinente en relacién a varios programas de desarrollo gubernamentales
y nb gubernamentales. Por ejemplo, en el caso maori, una iniciativa
del idioma maori dirigida a nifios pequefios desde su nacimiento hasta
la edad escolar —conocida como Te Kohanga Reo, o «nidos de idioma
maori»—debe explicar constantemente por qué no es una guarderia sino
una iniciativa de idioma y cultura para nifios pequefios. El problema
de definir es importante en este caso, ya que afecta al financiamiento,
pero esta continua necesidad de justificar la diferencia la experimentan
muchas otras comunidades cuyas iniciativas tratan de cambiar las
cosas con una base holistica en vez de aprobar el énfasis del programa
individualizado de los modelos del gobierno. La necesidad de reenmarcar
significa retener el poder de una visién y la participacién de toda una
comunidad.

El reenmarcar también ocurre en la manera en que los indigenas
escriben o en como toman parte de las teorias y de las versiones
de lo que significa ser indigena. Por ejemplo, en la politica de las
mujeres indigenas existe una continua resisténcia a la manera en que
las feministas occidentales han tratado de definir los asuntos de las
mujeres indigenas y de categorizar las posiciones en que las mujeres
indigenas deben ser ubicadas. Los intentos de examinar el patriarcado
sin referirse al imperialismo y al racismo son siempre reenmarcados
como anélisis inadecuados por mujeres indigenas y, por supuesto, por
mujeres de otras minorias. De manera semejante, también se resisten
a las medidas en las que se ataca a la cultura indigena o los hombres
indigenas «como grupo», debido a que las mujeres indigenas consideran
que los problemas son mucho més complejos y el objetivo del analisis
estd siempre enfocado en resolver problemas. Al final, los hombres y
las mujeres indigenas tienen que vivir juntos en un mundo en el que
ambos géneros son atacados.
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16. Restaurar

Los pueblos indigenas alrededor del mundo tienen indices
desproporcionadamente altos de encarcelamiento, suicidio y alcoholismo.
Algunos activistas indigenas ven estos indices como la prolongacion de
una guerra. Bobbi Sykes afirma: «La cuestién principal que el gobierno
no ha enfrentado es la legitimidad o ilegitimidad de la suposicién de
que la dominacién blanca de los aborigenes es en si misma un concepto
de justicia»®. Para los pueblos aborigenes, los altos indices de muertes
negras bajo detencién provocé eventualmente el establecimiento de
una Comisién Real de Investigacion en 1987 para enfrentar un problema
que habia sido escondido por muchos afios. Se dijo que los indices de
muerte de los aborigenes bajo detencién eran mas altos que los indices
en Sudafrica durante la época del apartheid. Dentro de los indices de
encarcelamiento de personas indigenas, los correspondientes a mujeres
vjévenes que infringen la ley son semejantes. En el campo de la salud los
pueblos indigenas tienen altos indices de morbilidad y mortalidad. Las
mujeres maori tienen uno de los indices mas altos de cancer de pulmén
en el mundo. Los indices de suicidio maori, de hombres y mujeres,
habian incrementado draméticamente durante la década de los noventa,
situando los indices de Nueva Zelandia entre los mas altos en los paises
de la OCDE. Con frecuencia se citan los indices de enfermedad aborigen
como ejemplos del Cuarto Mundo, indices que son incluso peores que
los de Estados en vias de desarrollo del Tercer Mundo, y son adin mds
espantosos por el hecho de que estas comunidades viven en naciones
que tienen los estdndares de vida mds altos del mundo.

Restaurar el bienestar espiritual, emocional, fisico y material ha
involucrado a trabajadores sociales y sanitarios en una variedad de
iniciativas, algunas de las cuales han sido incorporadas en programas
convencionales. Por ejemplo, en Canada la justicia restaurativa aplica
conceptos como «circulo de sanacion» y recuperacién de la victima, los
cuales se basan en procesos indigenas. Estos sistemas se han discutido
ampliamente y se han utilizado para motivar a otras sociedades a
desarrollar mejores maneras de tratar con delincuentes y victimas. De
manera semejante, en Nueva Zelandia, las politicas de adopcién y los
programas para tratar con nifios han incorporado précticas indigenas.
El restaurar es un proyecto concebido como un enfoque holistico para
resolver problemas. Es holistico en términos del nexo emocional,

24 Sykes, R. B. (1989), Black Majority, Hudson Hawthorn, Melbourne, pag. 146.
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espiritual y fisico y también en términos de lo individual y lo colectivo,
asi como también lo politico y lo cultural. Los programas restaurativos
se basan en un modelo’de sanacién mas que de castigo. A veces utilizan’
conceptos como la vergiienza piiblica como una manera de provocar
un sentimiento de responsabilidad individual parallegar a la resolucion
colectiva de problemas. Los programas sanitarios que encaran problemas
de salud bésicos han comenzado a buscar maneras de conectarse con
las comunidades indigenas a través de modelos apropiados de politicas y
précticas de salud publica. El fracaso de los programas sanitarios piiblicos
para mejorar considerablemente la salud de las comunidades indigenas ha
estimulado la creacién de estrategias de autoayuda en estas comunidades.

17. Devolver

Este proyecto se cruza con el de demandas y supone la devolucién de
tierras, rios y montafias a sus duefios indigenas. Implica la repatriacién
de a;tefactos, restos y otros materiales culturales robados o sacados y
llevados al extranjero. Sykes enumera los siguientes ejemplos: «cabezas
en conserva, guantes humanos, petacas de tabaco hechas de escroto,
cuero cabelludo disecado, fetos en conserva, pieles disecadas, Cuerpos
enteros de ninos y de mujeres embarazadas momificado$ y disecados»*.
En Nueva Zelandia, el actual ministro de Asuntos Maort, quien es maori,
hapresentado un plan para devolver todas las cabezas maori tatuadas que
Se encuentran en museos y en otras colecciones alrededor del mundo;
se estima que son cientos. En un capitulo anterior mencioné la casa de
Mataatua, la cual ya ha sido devuelta a los Ngati Awa, y que fue reabierta
en 2011 como una magnifica casa de reunién moderna que esta preparada
para inspirar a otros en-la realizacién de oporu{nidad&s de desarrollo.

El devolver también incluye a los seres vivientes. Una de las tribus
més importantes en Nueva Zelandia ha negociado la devolucién de los
sitios de recoleccion de comida tradicional, los cuales serdn demarcados
de uso exclusivo para los miembros de la tribu. Se ha dado comienzo a
OLrOS programas para repatriar personas, ya sea asegurdndose de que sean
miembros y aparezcan en los registros tribales oficiales o reclaméndolos
fisicamente. Por ejemplo, se anima a los nifios adoptados a que busquen
a sus familias originales y a que vuelvan a sus comunidades.

25 Ibid., p. 266.
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18. Democratizar y el gobierno indigenista

A pesar de que las comunidades indigenas afirman tener un modelo
democratico en sus formas tradicionales de tomar decisiones, muchas
organizaciones indigenas contempordneas se formaron a través de la
participacion directa de Estados y gobiernos. La legislacion St_)lia ?stablecer
y regular los concejos y comités indigenas, las formas mdlgen:j\s de
representacion y los titulos indigenas de tierras. Estas son construcs:nones
coloniales que han sido dadas por supuestas como formaciones indigenas
auténticas. Huelga decir que muchos de estos concejos fueron crgados
como dominios exclusivamente masculinos, mientras que los programas
sanitarios y de bienestar fueron asignados a las mujeres. La abogada
maori Annette Sykes, en relacién a una demanda presentada por las
mujeres maori al Tribunal de Waitangi, sostiene que:

La esencia de la demanda es poner en la primera fila del Tratado de
jurisprudencia actual, la necesidad de considerar las nociones de_gobiemo
en Aotearoa y las practicas excluyentes que existen, las cuales inhiben y
previenen la participacién de las mujeres maori en los modelos tribales
de autodeterminacién, que han sido erigidos bajo la legislacién de Nueva
Zelandia y el deterioro que esto mismo ha causado en Te Mana Wahine en
Te Ao Maori [el mana de las mujeres en el mundo maori]*.

En términos indigenas, el democratizar es el proceso de extender. la
participacién hacia afuera por medio de la restitucién de los p}'ind})xos
indigenas de colectividad y de debate ptblico, sin que eso implique
inevitablemente recrear un estilo de gobierno parlamentario o de
senado. La gobernanza ha sido un tema importante para las agencias
de desarrollo que desean transformar a las sociedades y comunidades
subdesarrolladas. En los trabajos de esa indole, los conceptos como
«tribu» se consideran sobrecargados de significados que implican atraso,
ignorancia y crueldad hacia las mujeres y los nifios. Por lo tanFo. las
naciones y comunidades indigenas tienen que desarrollar a.oemmxemos
ala g‘estién piblica apropiados para el siglo XXI, enraizados en un
sistema de valores indigena y disefiados por los mejores pensadores y
las personass més capacitadas de la comunidad para responder a los
desafios sociales contemporaneos.

26 Sykes, A.(1994), «Constitutional Reform and Mana Wahinew, en Te Pua journal of Maori
Women's Writing, Research Unit for Maeri Education, University of Auckland, Vol.3,
No. 2, pags. 15-20. %
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19. Establecer una red de contactos

El establecer una red de contactos se ha convertido en un medio eficiente
para fomentar la circulacién de informacién, para educar a la gente
rdpidamente sobre asuntos y crear amplios circulos de comunicacién
a nivel internacional. El construir estas redes de contactos implica
construir conocimiento y bases de datos fundados en los principios de
las relaciones y las conexiones. Las relaciones se inician cara acaray
a menudo luego se mantienen por muchos afios sin ningtin contacto
directo. Los nombres de las personas se pasan de unos a otros y las
presentaciones traen nuevos miembros a la red de contactos. En los
encuentros cara a cara se verifican las credenciales de los individuos,
no sélo sus credenciales politicas, sino también sus personalidades y
espiritu. La red de contactos establecida por los pueblos indigenas es
una forma de resistencia. Se espera que la gente presente su posicion
claramente y que exponga sus propésitos. Una caracteristica importante
es el establecer confianza. En muchos paises es una practica comun la
vigilancia policial de activistas indigenas y de sus familias. En algunos
paises, como en Guatemala, la desaparicién de pueblos indigenas
también es una prictica comin. En estos contextos, el establecer una
red de contactos es peligroso.

Elestablecer una red de contactos es una manera de crear relaciones
erttre las comunidades marginalizadas. Por definicién, su marginalizacién
los excluye de la participacion en las actividades de la sociedad no
indigena dominante, la cual controla la mayor parte de las formas de
comunicacién. El proyecto de establecer una red de contactos es un
proceso, y los indigenas lo han utilizado efect;,vamente para construir
relaciones y difundir conocimiento e informacién.

20. Nombrar

|
Este proyecto toma su nombre del educador brasilefio Paulo Freire cuyo
dicho «nombra la palabra, nombra el mundo» (que se trataba sobre los
Pprogramas de alfabetizacién) ha sido aplicado en el contexto indigena
para literalmente renombrar el paisaje. Lo anterior significa renombrar
el mundo utilizando los nombres indigenas originales. Como proyecto
maori, el nombrar se puede ver en las luchas por 1os nombres geograficos
de algunas montafias y sitios importantes en Nueva Zelandia, los cuales
fueroh azarosamente «re-nombrados», es decir, sustituidos por nombres
de personas y lugares britdnicos. Muchos de los nombres maori ya han
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sido restituidos. El nombrar también se puede ver en los nombres de
los ninos. Los nombres indigenas llevan consigo historias de la gente,
de lugares y de eventos. Como resultado de las précticas de bautismo
cristiano, las cuales introdujeron nombres y apellidos cristianos, ademas
de las costumbres en las escuelas en donde las profesoras acortaban los
nombres o introducian ya fuera nombres genéricos o sobrenombres,
muchas comunidades indigenas escondieron sus nombres indigenas
utilizindolos solamente en ceremonias indigenas o posiciondndolos
como segundos nombres. Una afirmacion mas reciente en las practicas
maori para nombrar ha sido el nombrar de nuevo a los nifios con nombres
ancestrales largos y después van tomando nombres nuevos alo largo de sus
vidas, ambas de las cuales fueron anteriormente préacticas tradicionales.
Literalmente los nifios llevan puesta su historia en sus nombres. 7

El nombrar también se aplica a otras cosas. Consiste en retener tanto
control sobre los significados como se pueda. Al «nombrar al mundo» la
gente nombra sus realidades. Para las comunidades existen realidades
que solo se pueden encontrar en el idioma indigena; los conceptos que
son autoevidentes en el idioma indigena nunca pueden ser captados
por otro idioma.

21. Proteger

Este proyecto es multifacético. Tiene que ver con la proteccion de
personas, comunidades, idiomas, costumbres y creencias, arte e ideas,
recursos naturales y las cosas que los indigenas producen. El alcance
de la proteccion puede ser tan inmenso como el Océano Pacifico y la
selva amazoénica o tan menudo como un nifio. Puede ser tan real como
la tierra, y tan abstracta como una creencia sobre la esencia espiritual
de la tierra. Cada comunidad indigena esta tratando de proteger una
variedad de cosas diferentes de manera simultinea. En algunas dreas,
las alianzas con organizaciones no indigenas han sido beneficiosas en
términos de reunir apoyo internacional. En otras dreas, una comunidad
hace el esfuerzo de protegerse a si misma simplemente manteniéndose
viva 0 permaneciendo lejos del alcohol.

Algunos paises han identificado sitios sagrados y han designado dreas
protegidas. Desafortunadamente, muchas de estas se convierten en
sitios turisticos. Todas estas cuestiones relacionadas con la proteccién
del conocimiento indigena se han discutido en varias conferencias
indigenas, las cuales han redactado estatutos y acuerdos con el propdsito
de advertir al mundo en general que los conocimientos indigenas deben ser
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protegidos. La historia parece sugerir que muchas de estas convocatorias
de adhesion internacional a tales estatutos serin muy selectivas en el
mejor de los casos. La necesidad de proteger un estilo de vida, un idioma
y el derecho a hacer nuestra propia historia es una necesidad profunda
que se relaciona con la supervivencia de los pueblos indigenas.

22, Crear

El proyecto de crear implica trascender el modo de supervivencia basico,
utilizando un recurso o capacidad que toda comunidad indigena ha retenido
durante la colonizacion: la capacidad de crear y de ser creativo. El proyecto
de crear no se trata solamente de los empefios artisticos de individuos
sino del espiritu creativo ejercido por las comunidades indigenas durante
miles de afios. La imaginacién le permite a la gente superar sus propias
circunstancias, sofiar nuevas visiones y aferrarse a las viejas. Fomenta
los inventos y los descubrimientos, facilita simples mejoras en las vidas
de las personas y eleva nuestros espiritus. El crear no es un dominio
exclusivo de los ricos ni de los que son superiores tecnoldgicamente,
sino de los imaginativos. El crear consiste en encauzar la creatividad
colectiva para solucionar los problemas indigenas. Toda comunidad
indigena ha considerado y planteado varias soluciones innovadoras a
sus problemas, y eso fue desde mucho antes del colonialismo. Durante
el periodo de colonizacién los pueblos indigenas sobrevivieron debido
a su espiritu imaginativo, a su capacidad para adaptarse y para pensar
en los problemas de una forma no convencional.

Las comunidades indigenas también tienen algo que ofrecer al mundo no
indigena. Existen muchos programas que incorpgran elementos indigenas,
los cuales bajo esa consideracién son vistos como «innovadores» yunicos
en el ambito internacional. Las ideas y las creencias indigenas sobre los
origenes del mundo, sus explicaciones relacién al medio ambiente, a
menudo arraigadas en metédforas complicadas y relatos miticos, ahora
se buscan como base para pensar de forma mas lateral sobre las teorias
actuales acerca del medio ambiente, la tierra y el universo.

Las comunidades son las que saben las soluciones a sus propios
problemas, a pesar de que sus ideas tienden a ser desechadas cuando
son sugeridas a organismos y gobiernos. Las visitas a lag comunidades
que han desarrollado sus propios programas demuestran tanto una
creatividad viva a nivel comunitario, como la fuerza del COmpromiso
que se ve cuando el programa pertenece a la comunidad’
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23. Negociar

El negociar significa pensar y actuar estratégicamente. Se trata de
reconocer y trabajar hacia metas de largo plazo. La paciencia es una
cualidad que las comunidades indigenas han tenido en abundancia.
La paciencia y la negociacioén estdn vinculadas a una perspectiva
mds amplia de nuestra supervivencia. Cuando uno lee acerca de la
decision que varios lideres indigenas tomaron al aceptar los términos
y las condiciones de la colonizacién, lo que surge de esas historias es
la preocupacién que demuestran los lideres por las posibilidades de
supervivencia del colectivo, de su propio pueblo a largo plazo. Esa
fue la base de su valor, y a pesar del atropello que las generaciones
de indigenas mas jovenes pueden llegar a sentir a causa del acuerdo
que algunos lideres aceptaron en varios contextos indigenas, el
panorama mas amplio es de dignidad y de aceptacién de una realidad
especifica. Sus negociaciones fueron emprendidas literalmente con
fusiles apuntando a sus cabezas, con su gente pasando hambre y con
muerte a su alrededor.

Hoy en dia, el negociar todavia involucra conceptos de liderazgo y
concertarmcuerdos. Las negociaciones también se tratan de respeto,
de respeto por uno mismo y de respeto por la oposicion. Las reglas
indigenas de negociacion usualmente incluyen tanto rituales de
respeto como protocolos a seguir para la discusién. Los.protocolos
y los procedimientos son esenciales en las negociaciones reales, y la
negligencia o el incumplimiento en reconocer o0 en tomar seriamente
tales protocolos puede entenderse como una falta de compromiso con
el proceso, asi como con los resultados. Muchas sociedades indigenas
se socializan a través de algunas formas particulares de negociacion,
ya que estas forman parte de las costumbres de intercambio o estilos
bésicos de comunicacién. El proyecto de negociacion contemporaneo
se relaciona cqn la autodeterminacion, en base a la cual las naciones
indigenas estdh negociando los términos para los acuerdos, los cuales
a menudo implican un gobierno semiauténomo, 0 una representacion
legal, o el control sobre recursos clave, como los recursos naturales
dentro de sus propios territorios. Sin embargo, las negociaciones
también pueden tener lugar cuando hay en juego pequenas ganancias,
como cuando las comunidades locales han encontrado un acuerdo
con un gobierno, con un organismo local o con otra comunidad
local. La formalidad de la negociacién es importante para proteger la
inviolabilidad del acuerdo que surge de una negociacién. Los pueblos
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indigenas saben y comprenden lo que significa no respetar un acuerdo.
La fe ininterrumpida en el proceso de negociacién puede seguir
adelante mientras haya fe en la humanidad de las creencias, valores
y costumbres indigenas.

"24. Descubrir la belleza de nuestros saberes

Este proyecto consiste en descubrir nuestros propios saberes indigenas
junto con la ciencia y la tecnologia occidental y de lograr que nuestros
saberes funcionen para el desarrollo indigena. Hay muy pocos cientificos
indigenas que logran mantener fuertes conexiones con sus propias
comunidades. En muchos contextos, los estudiantes indigenas han tenido
dificultades con la ciencia occidental, tal como se les ha ensefiado en los
colegios. Histéricamente, 1a ciencia se ha mostrado implacablemente hostil
hacia las formas de conocimiento indigena. Por lo tanto, la ensefianza

. de la ciencia en los colegios también ha estado plagada de actitudes
hostiles hacia las culturas indigenas y las diversas formas en que los
estudiantes indigenas aprenden. Dentro de la comunidad cientifica hay
enormes debates sobre la naturaleza de la ciencia y sobre cémo debe
ensgﬁarse. El debate tiene que ver con la nocién de constructivismo,
y se centra en la medida en la que el conocimiento es construido
socialmente o existe «ahi afuera» como un cuerpo de conocimiento que
los estudiantes simplemente aprenden. El desarrollo de la etnociencia y
la aplicacién de la ciencia en asuntos de interés para los indigenas, como
la administracién de recursos y del medio ambiente o 1a biodiversidad,
ofrecen nuevas posibilidades a los indigenas para tomar parte en las
ciencias que ellos encuentren mas relevantes. pin embargo, el proyecto
enrealidad consiste en redescubrir saberes indigenas y 1a relevancia de
ese descubrimiento a la forma de llevar la vida. Se ha reconocido quelos
saberes y conocimientos indigenas sobre el medio ambiente son formas
tradicionales de conocimiento ecolégico. Sin embargo, los saberes y
conocimientos indigenas se extienden mds alld del medio ambiente,
pues se trata de valores y principios sobre el comportamiento humano
y la ética, sobre las relaciones sociales, sobre el bienestar y sobre como
llevar una buena vida. El conocimiento tiene belleza ypuede embellecer
al mundo si se usa de una forma buena®.

27  Aitkenhead, G, and H. Michell (201), Bridging Cultures: Indigenous and Scientific Ways
of Knowing Nature, Pearson, Toronto.
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25. Compartir

El proyecto final que se discute aqui se trata de compartir el conocimiento
entre los indigenas, entre sus redes de contactos y con todo el mundo
indigena. El compartir incluye opiniones sobre el conocimiento como un
beneficio colectivo, y, por otro lado, el conocimiento como una forma de
resistencia. Asi como el establecer una red de contactos, el compartir es un
proceso sensible a los contextos marginalizados en que las comunidades
indigenas existen. Incluso en el contexto de Nueva Zelandia —un pais
pequerio, relativamente adinerado en términos de televisores y de medios
de comunicacién-, el pueblo maori aprende mas sobre los asuntos que
le afectan en una de las muchas reuniones comunitarias que tienen
lugar en el marae de lo que aprende de los medios de comunicacion
dominantes. Bodas o funerales dan lugar a estas reuniones, pero también
son oportunidades para mantener a la comunidad informada sobre una
gran variedad de asuntos. El compartir es por naturaleza una experiencia
de verse cara a cara, lo cual se complementa con los periddicos locales
que se enfocan en temas indigenas y las estaciones de radio locales que
se especializan en las noticias y misica indigena. El compartir también
se relaciona con el fracaso de los sistemas de educacion para instruir a
los pueblos indigenas de forma adecuada o apropiada; es importante
compartir informacién para mantener a la gente informada sobre los
temas y los eventos que les afectan. Como una forma de alfabetismo
oral, el compartir también se conecta con el contar historias y con las
ocasiones formales que surgen en la vida indigena.

El compartir es una de las responsabilidades que implica la investigacién.
El término técnico que se usa es diseminacion de resultados, por lo general
muy aburrido para las personas que no son investigadores, ademds de ser
muy técnico y muy arido. Para los investigadores indigenas, compartir
se trata de desmitificar el conocimiento y la informacién y hablar en
términos claros a la comunidad. Las reuniones comunitarias brindan un
foro amedrentador para hablar sobre investigacion. Las presentaciones
orales se ajustan a los protocolos y las expectativas culturales. A menudo
el publico necesita participar emocionalmente por medio de la risa, la
reflexion profunda, la tristeza, laira, los desafios y el debate, Es un diestro
orador aquel que puede compartir abiertamente a este nivel dentro de

las reglas de la comunidad.
'
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Resumen

Los proyectos mencionados en este capitulo no se ofrecen como una
lista definitiva de actividades en las que las comunidades indigenas estdn
comprometidas. Desde que se public la primera edicion de este libro, un
sinndmero de articulos y libros han identificado y seguido metodologias
indigenas especificas que emergen de concepros indigenas. Existen
NUMErosos proyectos en colaboracién que se estan desarrollando con
investigadores y organizaciones no indigenas. Muchas de estas sociedades
de investigacion ayudan a capacitar al personal entrenado, brindando
mentores y orientacién por parte de investigadores no indigenas. Ademas,
hay proyectos y metodologias de investigacién méas comunes en las ciencias
sociales que no han sido mencionados aqui. Algunos de estos enfoques,
por ejemplo los de etnografia critica, han sido descritos y teorizados
por académicos que trabajan en esas disciplinas. Los nombres dados a
los proyectos enumerados en este capitulo se escogieron a proposito.
Espero que el mensaje de este capitulo que llegue a las comunidades sea
elde que en las comunidades si tienen cuestiones que son importantes,
como también que existen procesos y metodologias que pueden facilitar
la bisqueda de soluciones adecuadas. :
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Capitulo 9
En respuesta a las exigencias de una agenda indigena:
un estudio de caso maori

Los siguientes dos capitulos representan un estudio de caso del desarrollo
de un grupo indigena, el cual demuestra la convergencia de muchos
de los asuntos planteados en los capitulos anteriores. Este capitulo
explica el comienzo de una clase diferente de participacién maorien la
investigacion. En vez de aceptar la posicién de «victima» o de «objeto»,
los pueblos maori expresaron su resistencia a la investigacion desde
finales de la década de 1960 y empezaron a plantear sus propios temas
de investigacion. Tres motivos explican este cambio de enfoque en la
investigacion: (1) el establecimiento del Tribunal de Waitangi'; (2) el
desarrollo de un movimiento de revitalizacién de la lengua conocido como
Te Kohanga Reo (el Nido de la Lengua); y (3) la apertura de espacios en
las ciencias sociales gracias a acercamientos a investigacién mas criticos
y reflexivos. Este capitulo sigue la trayectoria de la transicion desde el
momento en que los maori eran los investigados hasta que los maori se
convirtieron en los investigadores. A pesar de que esta transicion se ha
dado en los tiltimos veinte anos, no se puede afirmar que ha ocurrido
un cambio total en las actitudes de los maoyi hacia la investigacion
o que se han realizado constantes cambios progresivos. Los espacios
comunes creadgs por el desarrollo de la investigacion para el Tribunal de
Waitangi, el nuevo entusiasmo que provocd Te Kohanga Reo y la critica
de la investigacion positivista de las feministas y de los teéricos criticos

1975, para resolver las demandas de los pueblos maori respecto de acciones a través
de las cuales, a partir de ese afio, la Corona los pusiera en una situacién de desventaja
respecto de otros, contraviniendo les principios del Tratado de Waitangi (1840). Esta

* Ley fue enmendada por la Ley del Tratado de Waitangi (1985), la cual dio al Tribunal
la autoridad de oir casos que se remontaban a 1840, cuando el Tratado de Waitangiy
fa versién maori Te Tiritl o Waitangl fueron firmados. El Tribunal se expandié de los
tres miembros originales de la Ley de 1974 a los siete equipos de miembros que oyen
casos en tado el pais.
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generaron una serie de condiciones desde las cuales se desarrollaron
acercamientos culturalmente sensibles para la investigacién y desde
los cuales empez0 a surgir un enfoque critico maori mas comprensivo.

Este capitulo tiene tres partes bien diferenciadas. La primera parte
estudia la creacién de una serie de condiciones mas favorables para la
investigacion que involucra a los pueblos maori. Se presenta una breve
discusion sobre las perspectivas abiertas por las criticas feministas y las
criticas al positivismo, tras lo cual se pondera el impacto del Tribunal
de Waitangi y del Te Kohanga Reo en la creacion de una agenda para
determinar las prioridades de la investigacién maori. La segunda
parte del capitulo sefiala los asuntos relacionados con la investigacion
sobre los pueblos maori y las maneras en que la investigacion se ha
utilizado y/o representado como «la verdad». También en la segunda
parte de este capitulo hay una breve discusion sobre las afirmaciones
alternativas maori relacionadas con el conocimiento y la investigacion,
las cuales se cruzan con la suposicién de que la investigacién amplia el
conocimiento. La cuestién que se plantea al comienzo de la segunda
parte es: «;La investigacion ensancha el conocimiento de quién?».
Esta pregunta aparentemente sencilla nos insta a reflexionar sopre
algunos temas generales gue se relacionan con las perspectivas maori
sobre el saber. La tercera parte del capitulo estudia los parametros de
«la investigacién culturalmente sensible», la cual es atin un modelo de
investigacién fundamentalmente occidental. Esta parte termina con
una breve discusion sobre las limitaciones de este modelo en relacién
con la investigacién no indigena de los pueblos maori.

Las criticas occidentales sobre la investigacion occidental

Como se mencion en el capitulo anterior, el archivo cultural occidental
contiene varias tradiciones de conocimiento y convenciones que
facilitan la discusioén sobre el conocimiento mismo. Estas convenciones
permitieron el desarrollo de sistemas o métodos de autocritica. Muchos
cientificos sociales dan por supuesta la nocién de que la investigacién es
un proceso objetivo, de cardcter cientifico y libre de valores, el cual tiene
por propésito observar y entender las realidades humanas; los filésofos de
la ciencia se refieren a esta actitud como el «positivismo». Sin embargo,
el hecho de que existan diferentes acercamientos a la investigacion
ha sido tema de debate ininterrumpido, porque quienes se dedican
a tratar de entender a la sociedad humana luchan con la naturaleza
problematica de la investigacion de las ciencias sociales. Dentro de las
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ciencias sociales se ha presentado una variedad de controversias sobre
el método, los significados y lo que constituye una «buena» investigacion.
El método es importante debido a que es considerado como la manera
en que se adquiere o descubre el conocimiento y como una forma en
la cual podemos «saber» 1o que es real. Cada disciplina académica estd
atada no sdlo a una serie de ideas sobre el conocimiento, sino también
a una serie de metodologias. Las controversias acerca del método
tienen lugar tanto al interior de las disciplinas como entre ellas. Esto
no debe sorprendernos: todas las disciplinas académicas, de acuerdo a
como son definidas por Occidente, derivan de fundamentos filos6ficos
compartidos. Sin embargo, algunas discusiones se han intensificado
dentro del mundo cientifico y han contribuido a crear importantes
escisiones entre las posiciones tedricas®. Hasta cierto nivel este debate
se ha centrado principalmente en los asuntos relacionados con la
metodologia y el método. Por lo tanto se enfocan en qué tan apropiado
es el disefio y el andlisis de la investigacion. Sin duda, las definiciones
de validez y de fiabilidad asumen una importancia critica en este punto
debido a que los investigadores tratan de construir y de perfeccionar los
instrumentos cientificos para observar y explicar el comportamiento y
la condicién humana. Sin embargo, en un nivel més general, veremos
que el debate se ha enfocado en los objetivos mas amplios y en el papel
de la investigacién en si. Los campos de investigacién de las ciencias
sociales dependen de la manera en que la sociedad es vista asi como
del cuerpo del conocimiento que legitima ese punto de vista. Es en este
nivel, entonces, que la discusién se refiere més bien a la validez de los
métodos cientificos dentro del paradigma positivista y de si este es un
paradigma apropiado para entender a la sociedad humana.

En realidad no fue sino hasta la década de: 1960 que la teoria critica
se consideré como una teoria para la investigacion, a pesar de que los
campos de exterminio de la Alemania nazi eran vistos por los criticos del
positivismo como la prueba por excelencia de la extrema irracionalidad
de la ciencia y la modernidad®. Para la década de 1960 se estaban
cuestionando los fundamentos del conocimientoy el poder, presentdndose
estas inquietudes no sélo a través del discurso académico, sino también
a través de movimientos sociales como el movimiento por los derechos

2 Adorno, T.W. et al. (1976), The Positivist Dispute in German Sociology, trad. G. Adey and
D. Frisby, Heinemann, Londres,

3 Paraun resumen histérico de la teoria critica que se relaciona con la educacion, ver

Blackledge, D.y B. Hunt (198s), Sociological interpretations of Education, Croom Helm,
Londres; Gibson, R. (1986), Critical Theory and Education, Odre and Stoughton, Londres.
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civiles, el movimiento contra la guerra de Vietnam, la segunda ola del
feminismo y el descontento estudiantil generalizado, que para muchos
observadores culminé en los motines estudiantiles de Paris en 1968.
Durante los afios sesenta y setenta tuvieron lugar otras movilizaciones
relacionadas con eventos sociales de importancia para los pueblos
indigenas. Las protestas sobre el Tratado de Waitangi, las Ocupaciones
de Bastion Point, las marchas por las tierras, las embajadas en tiendas de
campafa, las huelgas y las peticiones fueron eventos clave para los pueblos
maori4. Estos eventos se reflejaron en otras partes del mundo indigena
de otras maneras. Fue en este momento cuando cuestiones presentadas
por la teoria critica también estaban siendo planteadas por las personas
. fuera de la academia, en las comunidades locales. Estas personas eran
activistas indigenas mds que marxistas, pero planteaban cuestiones
similares sobre las conexiones entre el poder y la investigacion. Tales
indagaciones se basaban en un sentimiento de indignacién e injusticia
sobre el fracaso de la educacion, la democracia y la investigacion para
realizar un cambio social para los pueblos oprimidos. Dichas preguntas
se conectaban con la relacion entre el conocimiento y el poder, entre la
investigacion y 1a emancipacién y entre la realidad vivida y los ideales
impuestos sobre el Otro.

Durante este periodo la teoria social se tranformé y en el campo global
de la erudicion las teorias marxistas desafiaban a las teorias liberales
de modernizacion y del desarrollo, las cuales habian determinado la
manera en que el mundo imperial trataba a sus antiguas colonias. Gunder
Frank y otras personas que trabajaban en los contextos sudamericanos
y africanos reexaminaron las ideas de desarrollo y sugirieron que habia
una relacion causal entre las politicas econdémicas del primer mundo
y el subdesarrollo del tercer mundo. En relacién con la educacién, los
investigadores marxistas también resaltaron la relacion estructural entre
la sociedad y la educacién, considerando a los colegios como agencias que
reproducen sistemdticamente las desigualdades sociales®, Los vinculos
entre el imperialismo, la educacion y el desarrollo fueron explicados por
tedricos como Martin Carnoy®. Estas perspectivas han recibido multiples
criticas debido a su gran énfasis en modelos deterministas de anélisis
y en la negacion de la cultura como fuerza mediadora. Sin embargo, la

4  Ver el relato de estos eventos de Ranginui Walter en Walter, R. (1990), Ka Whawhai
Tonu Matou. Struggle Without End, Penguin, Auckland. - ta

5 Bawles, S.y H. Gintis (1976), Schooling in Capitalist America, Basic Books, United States.
6  Carnoy, M. (1574), Educarion as Cultural Imperialism, D. McKay Co., Nueva York.
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cuestion central sobre el poder y la emancipacién, la cual fue planteada
por tedricos marxistas, si se conecté con las aspiraciones radicales
de varias comunidades indigenas y de antiguas colonias que estaban
luchando por su autodeterminacién.

Los desafios de los andlisis feministas

El debate sobre el positivismo que surgi6 desde la tradicién académica
europea lo han mantenido en el mundo angloamericano las criticas
feministas y otras criticas radicales con posiciones positivistas. Mientras
el marxismo brind6 un contraataque poderoso al pensamiento liberal
en.la primera parte del siglo XX7, en la Gltima parte de este siglo, la
segunda ola del feminismo pudo haber sido mucho mis importante en
su desafio a los fundamentos epistemolégicos de la filosofia occidental y
ala prictica e investigacién académica. Los temas filoséficos «antiguos»
sobre la naturaleza humana, las versiones patriarcales del pasadoy las
reglas de prictica dadas por sentadas dentro de la academia han sido
examinadas rigurosamente y reformuladas por tedricos feministas, que
trabajan en una gran variedad de disciplinas y desde un amplio espectro
de orjentaciones filoséficas. Cada campo de estudio ha estado sujeto a
criticas de las tedricas feministas®.

Uno de los retos mds importantes para el feminismo blanco provino de
mujeres descritas diversamente como «muijeres de color», «mujeres del
tercer mundo», «mujeres negras» y «mujeres indigenas». Estos gruposde
mujeres desafiaron las suposiciones del movimiento de mujeres blancas/
occidentales de que todas las mujeres compartian algunas caracteristicas
universales y de que sufrian opresiones univergales, las cuales podrian
ser entendidas y descritas por un grupo de mujeres del mundo académico
predominantemente blancas y con formacién occidental. Los problemas
de «voz» y de «visibilidad», «silencio» e «invisibilidad» se convirtieron
€n preocupaciones importantes en un nivel concreto, mientras que
las mujeres asistian a conferencias internacionales y trataban de
desarrollar politicas internacionales relacionadas con los derechos de
las mujeres, el control demogréfico, el desarrollo y la justicia. Para las
mujeres interesadas en la investigacién y en el potencial emancipatorio
de la investigacién, habia bastante trabajo por realizar en términos de

7 Yesdepor siuna parte integra del proyecto modernista.

8 Foqow, M.M.y|. A.Cook (1997), Beyond Methodology. Feminist Scholarship as Research,
Indiana University Press, Bloomington.
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deshacer o deconstruir los paradigmas dominantes que delimitaban gran
parte de la investigacion cientifica y que conectaban la empresa de la
investigacion al feminismo y a la realidad social con la cual se conecta el
feminismo?®. Esta tarea implica el trabajo critico, el desarrollo de nuevas
metodologias y la posibilidad de maneras alternativas de conocimiento
o0 epistemologias™.

Una parte del andlisis feminista se dirige al campo de la teoria critica. Este
andlisis critico tiene dos enfoques: el primero se dirige a la inutilidad de la
teoria critica para contribuir a la emancipacion de los grupos oprimidos™.
El segundo enfoque sefiala la incapacidad de los tedricos criticos, como
miembros de la academia de cientificos, de reconocer sus propias practicas
patriarcales, las cuales han continuado marginalizando y silenciando a
mujeres del mundo académico. Este desafio se ha enfocado en la nocién
de reflexividad en la investigacion, un proceso de conciencia autocritica,
de introspeccion y de apertura al desafio. La erudicion feminista se ha
integrado lentamente en la academia y, en el drea de la investigacién en
particular, las metodologias feministas ya son aceptadas ampliamente
debido a que tienen legitimidad como método y a que han introducido
nuevos conceptos en términos de investigacion y erudicion.

Patti Lather se ha referido a estos nuevos conceptos de investigaciéon como
postpositivismo, un término que proviene de los enfoques postestructuralistas
y posmodernistas del conocimiento™. Lather explica algunos de estos
acercamientos en la tabla 9.1, utilizando un sistema de clasificacién en
parte sacado de las categorias de prediccién, comprensién y emancipacion
de Habermas, y ella agrega su propia propuesta de deconstruccion®. Este
cuadro puede servir para presentar y distinguir los diferentes nombres con
los que se conocen varias aproximaciones criticas de la ciencia positivista!
Con frecuencia estas «etiquetas» se utilizan para describir diferentes
acercamientos a la investigacion no positivista. Es de notar que lo que

9  Stanley, L.y S. Wise (1993), Breaking Out Again. Feminist Ontology and Epistemology,
segunda edicién, Routledge, Londres,

10 Ver, por ejemplo, Reinharz, S. (1992), Feminist Methods in Social Research, Oxford
University Press, Nueva York. Reinharz repasa los métodos feministas de etnografia,
revisién de investigacién, investigacién experimental y transcultural, historias orales
e investigacién para los estudios y 1a accién.

1 Ellsworth, E. (1989), «Why Doesn't This Feel Empowering? Working Through the
Repressive Myths of Critical Pedagogy», en Harvard Educational Review, Vol. 59, No.

3, pégs. 297-324. )
12 Alter, P. (1991), Getting Smart, Feminist Research and Pedagogy With/In the Postmodern.
Routledge, Nueva York. -

13 Ibid, pags. 6-7.
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esté. ausente son precisamente los acercamientos orgénicos e indigenas
:'a la'mvestigacién, los cuales han llevado al desarrollo de un movimiento
Endfgena anivel mundial y a importantes demandas constitucionales de
indigenas a Estados occidentales. Dichos acercamientos a la investigacién
a menudo se consideran como provenientes de los enfoques freireanos,
los cuales son considerados como «occidentales». Como se expondri
mas afielante. la posibilidad de que los enfoques puedan ser generados
a partir de sistemnas de valores diferentes y de formas de ver el mundo

diferentes son incluso negados dentro del paradigma emancipatorio del
“POSLPOsitivismon.

Tabla 9. Investigacién post-positlvlétz

Predecic Comprender Emancipar D;conm'ulr
Positivismo Interpretativo Critico Postestructural
Naturalistico Neomarxista Posimoderno
Constructivista Feminlsza Pospanadigmitico
Fenomenoidgico Orlentado a la praxis Didspora
Hermenéutico Educaivo
: Participativo
Freireano
Investigacidn-accién ]
FUBNTE P. LATHER, GETTING SMART, FEMMST RESEAACH AND WITMAN The ROUTLEDCE, NUBVA YORK, 1991,

El trabajo que llevan a acabo las feministas occidentales ha sido
cqntrgrrestado por el trabajo de las mujeres negras y de otras «mujeres con
etiquetas». De hecho, el mismo acto de etiquetar & las mujeres demuestra
e! plufalismo dentro del mundo feminista, ademas de las mﬁliiples
du‘ecqorfe.s de donde ha surgido la teoria feminista y hacia donde puede
llegar a dirigirse. Estas mujeres hechas «Otras» sostienen que la opresién
toma formas diferentes y que existen relaciones entrelazadas entre raza
gén.ero y clase, lo cual hace que la opresi6n sea una compleja condicién‘
sociolégica y psicolégica. Muchos sostienen que esta condicién no la
puedgn entender o analizar personas de afuera o personas que no han
e)fperunentado esta forma de vida o que no han nacido en ella. Patricia
Hill Co}llns sostiene que «si bien el pensamiento feminista negro pueda
ser registrado por otros, las mujeres negras lo producen»™. Ademas, ella

14 Collins, P.H. (1991) «Learning from the Outsider Within: The Soc ical Signi
1991), - iological Significance
of Black Feminist Thought», en Beyond Methodology. Feminist Scholarship as Lived
Research, eds, M, Fonow y ). A. Cook, Indiana University Press, Bloomington, péag. 37.
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argumenta que «las mujeres negras poseen un punto de vistade—ouna
perspectiva sobre—sus experiencias que son inicos ...[y]... a pesar de que
el vivir como mujeres negras puede llegar a producir ciertos puntos de
vista en comtin, aspectos como la diversidad de clases, regiones, edades y
orientaciones sexuales que determinan las vidas de las mujeres negras han
dado como resultado diferentes expresiones de estos temas comunes»',
Esta posicion se cruza con las actitudes maori hacia la investigacion y,
en particular, las obras de mujeres afroamericanas han sido titiles para
las mujeres maori para poder legitimizar, por medio de esta literatura,
lo que las mujeres maori también han experimentado.

El Tribunal de Waitangiy Te Kohanga Reo

El establecimiento del Tribunal de Waitangi en Nueva Zelandia en 1975
fue de suma importancia para la investigacién, ya que este ofrecié un
enfoque muy concreto para recuperar y/o representar las versiones
maori de la historia colonial y para situar el impacto del colonialismo
en la cosmovisién maori y en sus sistemas de valores. Las luchas sobre
asuntos relacionados con las tierras han sido permanentes desde la firma
del Tratado de Waitangi (1840) entre los jefes maori y los representantes
de la Corona britdnica, al tiempo que una de sus consecuencias, la
enajenacién de tierras indigenas, se vio eficientemente facilitada por
medio del Tribunal sobre las Tierras Maori, establecido en 1865*. Sucesivos
gobiernos y autoridades locales habian impuesto una serie de leyes y
de regulaciones, las cuales estaban disefiadas para enajenar las tierras
maori de los mismos pueblos maori". Esta estrategia continué durante
las décadas de 1950 y 1960 con lo que se ha conocido como la filosofia

15 lbid,

16  El Tratado de Waitangi le dio el derecho preferente a la Corona de comprar la tierra
maori —frente a los individuos o las empresas—, Esta practica se termind debido a la
presién de las empresas interesadas en colonizar |a tierra con colonos britdnicos.

17 Seqiin Asher y Naulls, «Desde 1840, cuando fue firmado el Tratado de Waitangi, los
estados tribales maori se han reducido de 27 millones a 1,3 millones de hectdreas. Y lo
que ha quedado con frecuencia son propiedades fragmentadas con muchos duefios, la
mayoria ausentes, Para mds informacién, ver Asher, G. y D. Naulls (19087), Maori Land,
New Zealand Planning Council, Wellington, pag. 46. La legisiacién que se usé como
instrumento para enajenar las tierrasincluye la Ley Public Works 1908, la cual incluyé el
derecho de oponersey compensacion. Ningdn aviso era necesario para despojar tierra
maori hasta |a Ley de las Tierras Nativas de 1909, |a cual autorizé que el Gobernador
General confiscara tierras maori para los ferrocarriles y caminos sin compensacion. Ver
Temm, P. (1950), The Waitangi Tribunal, Random Century, Auckland. Habla una serie
de leyes que facilitaron la apropiacién sistematica de las tierras,

«tisela o piérdala»™. La ley del Tratado de Waitangi de 1975 concedi6
poderes limitados al Tribunal, el cual no podia resolver demandas
legales sobre tierras que databan de 1840. A pesar de que la mayor parte
de las tierras sujetas a los reclamos maori habia sido tomada antes de
1975, por lo menos existia un foro a través del cual los pueblos maori
po’dian expresar legitimamente sus preocupaciones y por lo tanto lo
veian positivamente.

La Enmienda del Tratado de Waitangi de 1985 hizo m4s amplio el
alcance del Tribunal y es desde ese periodo que los iwi/tribus comenzaron
a desarrollar sus propios programas de investigacién con bastante
seriedad™. Las prioridades de la investigacién fueron determinadas de
acuerdo con la naturaleza de la demanda entablada y fueron conducidas
con el sentimiento de injusticia que tenia el iwi involucrado. Habia pocas
personas maori calificadas para realizar investigacién y muchos de los
individuos disponibles para realizar el trabajo estaban desempleados
0 jubilados. Otros programas de investigacion tribal dependian de un
solo investigador calificado rodeado de muchos jévenes aprendices que
ayudaban con mucho entusiasmo, algunos de los cuales habian estado
desempleados o en programas de capacitacién para obtener trabajo. Muy
pocos contaban con titulos universitarios. En general estos primeros
programas fueron llevados a cabo con financiamiento limitado y con
pocos investigadores calificados. En muchos casos se notaba la falta
de experiencia, porque cuando por fin se presentaba la evidencia en
el informe, muchas afirmaciones requerian pruebas bédsicas. El primer
nivel de investigacion exigia trabajo de archivos y familiaridad tanto con
los registros del Tribunal sobre las Tierras Maori como con las historias
orales. A esto le siguid otro nivel de investigac{én interpretativa, mas
que nada sobre asuntos controversiales, como el establecimiento de la
propiedad previa de tierras o recursos que estaban siendo reclamados al
mismo tiempo por otro iwi o disputados por la Corona. En este procesola
Corona nunca ha sido y todavia no es neutral. Después de 1985 el Estado
puso en marcha rdpidamente reformas econémicas y la privatizacién
de los activos del Estado. Los iwis sostuvieron que la mayor parte de
esos activos estatales habia sido construidas sobre tierras maori. Las
actividades de privatizacién han continuado sin cesar con la misma fuerza

18 Ibid., pig. 47.
19 Segin Margaret Mutu, por ejemplo, su iwi (Ngati Kahu) habia comenzado a hablar de
hacer su propia investigacién a comienzos de Ios.|980, pero no tenian fondos para

ello. Su caso tuvo su primera audiencia en 1987 y en 1995 todavia no habia concluido.
Comunicacién personal.
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y las actividades de la Corona en relacion al Tribunal funcionan para
subsumir su importancia y tratar con lo que es politicamente aceptable.
A pesar de que a cierto nivel existia un impetu en términos de entablar
casos en contra de la Corona, las comunidades maori tenian un deseo atin
mads grande de recuperar o aferrarse a la lengua maori y al conocimiento
cultural. Te Kohanga Reo (el Nido de la Lengua) materializo ese deseo
y anhelo, con lo cual se brindé un enfoque nuevo y positivo. Si bien se
entablaban las demandas en el Tribunal con base en los intereses tribales,
e inclusive estos se disputaban dentro de las tribus, se construyé el Te
Kohanga Reo con base en la unidad mas fundamental del whanau o clan
familiar. Te Kohanga Reo fue representado y se represento a si mismo
como «el futuro». Como fenémeno nacional, su credibilidad o apbyo
financiero no dependia de estructuras iwis. Aunque algunos Te Kohanga
Reo estdn situados claramente dentro de tribus, su centro administrativo
es la Fundacion Nacional Te Kohanga Reo, con base en la ciudad capital,
Wellington. Por lo tanto, estos dos avances, el proceso del Tribunal de
Waitangi y Te Kohanga Reo, estaban operando independientemente
uno del otro y tenian un impacto diferenciado sobre las comunidades.
Ademas, si bien Te Kohanga Reo puso cierto freno a la investigacion,
efectivamente estimulé el desarrollo de la idea autonomia entre sus
unidades individuales. Uno de los resultados de tal autonomia fue la
creacion de un espacio para los whanau para poder resolver problemas por
si mismos, y este proceso generd una gran variedad de actividades, una
de las cuales fueron las reuniones informativas. También fue un proceso
que comprometié a los padres a pensar mucho mas profundamente en
la educacién y en la relacién entre la ensefianza y la sociedad.

La investigacién como una extensién del conocimiento.
¢El conocimiento de quién?

La critica del positivismo hecha por las tedricas feministas, las minorias
étnicas y los indigenas ha surgido de la experiencia de la gente que ha
sido estudiada, investigada, escrita y definida por cientificos sociales. Es
desde esta posicién de “investigados” que los pueblos maori también han
resistido y desafiado la investigacidn de las ciencias sociales. Este desafio
ha hecho frente tanto a asuntos metodolégicos como a preocupaciones
epistemoldgicas, es decir, las técnicas de investigacion y las premisas
sobre el conocimiento que subyacen en la investigacion. Las criticas
planteadas por los pueblos maori sitian los debates teéricos del mundo
en general dentro del contexto local de Nueva Zelandia.
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Lainvestigacion intenta satisfacer la necesidad de saber yeldeseode
ampliar los limites del conocimiento existente por medio de un proceso
de indagacion sistemitica. La racionalidad en la tradicién occidental
permiti6 que el conocimiento fuera producido y articulado de una manera
cientifica y «superior». A medida que los €uropeos empezaron a explorar
y a colonizar otras partes del mundo, las nociones de racionalidad y
las conceptualizaciones del conocimiento se convirtieron en «una
herramienta préctica para desechar la comparacién seria de las formas de
pensamiento occidental con aquellas formas de pensamiento “primitivo”
que se estaban encontrando»*. Como lo ha sostenido Salmond, esta
perspectiva ha conllevado a «las evaluaciones europeas del conocimiento .
maori...[las cuales] hah sido caracteristicamente ideolégicas»*'. Los
pueblos maori identifican una paradoja en las concepciones europeas
del conocimiento y de la investigaci6n, porque si bien la sociedad maori
se consideraba «primitiva», no obstante esta misma brindaba un terreno
fértil para la investigacién. Los primeros etnégrafos, los investigadores
educacionales y los «viajeros» ocasionales describfan, explicaban y
anotaban sus versiones sobre varios aspectos de la sociedad maori, sin
embargo era de poca trascendencia la cuestién sobre quién se beneficiaba
al ver que su conocimiento se estaba extendiendo por medio de esta
investigacién. Los investigadores etnocéntricos creaban generalizaciones
basadas en pocos datos, las cuales distorsionaban bastante la realidad
social maori, pero tales tergiversaciones en un comienzo eran evidentes
s6lo para los pueblos maori*, Mientras esta clase de investigacion fue
validada por el «método cientifico» y por la «afirmacion colonial», este
procedimiento hizo poco por extender el conocimiento de los pueblos
maori. Por el contrario, dejé una base de datos€obre la sociedad maori
cargada ideolégicamente, la cual ha distorsionado las pociones de lo
que significa ser maori.

Este fenémeno a su vez ha atrapado a los pueblos maori dentro de
una definicién cultural, la cual no se conecta ni con nuestras tradiciones
orales ni con nuestra realidad vivida. Por ejemplo, las mujeres maori
estdn atrapadas entre las versiones escritas de escritores blancos y las
afirmaciones de las pocas mujeres maori que estdn refutando esas primeras

20 Egan, K. (1987), «Literacy and the Oral Foundations of Educationw, en Harvard Educational
Review, Vol. 57, No. 4, pdg-446.

21 Salmond, A. (1985), «Maori Epistemologiesw, en Reason and Morality, ed. ). Overing,
Tavistock, Londres, pdg. 240.

22 Smith, G. H. (1985), «Nga Kete Wananga-Akonga Maori: Maori Teaching anl Lezrning»,
Maori Studies Department, Auckland College of Education, Auckland.
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versiones. Por ejemplo, Elsdon Best comenta sobre su investigaciéon
entre la tribu Tuhoe: «Como en la mayoria de las tierras barbéricas,
encontramos que las mujeres eran consideradas inferiores al hombre®».
Eso en comparacion con lo que tiene que decir Rangimarie Rose Pere,
descendiente de los Tuhoe Potiki: «Como mujer he estado expuesta a
modelos de conducta femeninos muy positivos por parte de la linea de
descendientes de ambos de mis padres naturales. Los hombres y mujeres
mayores... dejaron muy en claro en el legado que ellos nos dieron que
hombres y mujeres, adultos y nifios, debian trabajar codo a codo, todos
juntos®». Aqui no se trata simplemente de rectificar alguno que otro error
en el registro del pasado. Mucho de lo que se ha escrito sobre los pueblos
maori en los siglos XIX y XX se ha convertido en parte de un corpus de
conocimiento comun que se da por sentado. Por lo tanto, la dura tarea
para las mujeres maori que buscan reconstruir los papeles tradicionales
consiste en el esfuerzo de desafiar el conocimiento «existente», el cual
es fundamentalmente ideoldgico o falso. Considérese tres ejemplos. El
primero de ellos es el siguiente:

Culturalmente el papel de la mujer fue dejado en claro en el recuento de su
creacion. La primera mujer fue formada de un montén de tierra y su creador
la impregno con un espiritu de vida. Desde este momento se considerd a
la mujer como un receptéculo pasivo del espiritu masculino dominante™,

Se pueden realizar tres observaciones en relacién a esta version. Primero,
los pueblos maori afirmarfamos que fuimos creados por un tipuna, el
cual tiene un estatus «semejante a dios», quien también impregné con
«espiritu de vida» a la mayoria de las cosas vivientes sobre la tierra. El
problema Yeside en la reduccion de nuestros mitos de creacién a una
historia de «hombre» y «mujer», como la version judeocristiana de «Addn
y Eva». El segundo problema con esta interpretacién se encuentra en el
concepto de «espiritus» masculinos y femeninos. Los humanos, asi como
las plantas, los animales, las piedras, los objetos tallados y otros objetos
animados e inanimados (de acuerdo con las clasificaciones occidentales)
cuentan con una «fuerza de vida» 0 mauri. En muchas versiones orales

23 Best, E. (1934),'The Maori As He Was, Maori Purposes Fund Board, Wellington, pig. 93.

Pere, R. (1988), «Te Wheke: Whaia te Maramatanga me te Arohaw, en Women and
Education in Aptearoa, ed. S. Middleton, Allen and Unwin, Wellington, pdg.9. ¥

Heuer B. {1972), Maori Women, The Polynesian Society, A. H.and A. W. Reed, Wellington,
pig. 55.
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las «esencias» masculinas y femeninas residen en esa fuerza de vida.
Mientras la fuerza de vida en las personas y en los animales se puede
manifestar fisicamente en caracteristicas «masculinas» o «femeninas»,
maurien sino tiene género. El tercer aspecto problematico de esta cita es
el concepto de un «recepticulo pasivor. Existen suficientes ejemplos en
las historias orales para demostrar que las mujeres fueron consideradas
siempre mds que «recepticulos pasivos». El segundo ejemplo es este:

Enlas actitudes maori hacia el lugar de una mujer, en la superficie parecia
que habia poco conflicto con la adhesién victoriana a una esfera doméstica
limitada®, '

La dificultad con esta cita es que su enfoque asume una actitud
comparativa con las victorianas y el concepto de una «esfera doméstica
limitada». La comparacion es peligrosa en dos sentidos: por una parte
reduce y descontextualiza los valores y pricticas maori (para poder
hacer la comparacion); y segundo, presenta sin ningiin problema la
«realidad» normativa de nociones tales como «el lugar de la mujer» y
«esferas domésticas». Tercer ejemplo:

Las mujeres [maori] sufrieron una opresién social tipica de todas las
sociedades que rechazaron la paternidad de Dios™.

La tercera cita utiliza una sola generalizacién todopoderosa
para justificar una nueva forma de colonialismo (el cristianismo
fundamentalista). No se reconocen fuentes de esta informacién y de
cierta manera no se necesitan, ya que es plapteada como si partiera
de «gentido comtin». Este acercamiento ha representado el peligro de
los paradigmas de investigacion etnocéntricos.

Los fragmentos citados arriba no fueron escritos por personas maori,
sino por individuos cuyas fuentes han sido la investigacién y el material
escrito y anotado por otros no maori sobre la sociedad maori. Este
proceso tiene como resultado el dar mayor legitimidad a los recursos
escritos aunque la mayoria del material més accesible no fue escrito por
personas maori. Por lo tanto, el potencial para reproducir las ideologias

26 Fry, R. (1985), It's Different for Daughters: A History of the Curriculum for Girls in New

Zealand Schools 1900-1975, New Zealand Council for Educational Research, Wellington,
pdq. 156.
27  Drake, M. (1989), The New Maori Myth, Wycliffe Christian Schools, Auckland, pig. 20.
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y las perspectivas colonizadoras siempre estd presente. Sin embargo, asi
como lo sostiene Merata Mita «el paternalismo no sirve y tan pronto
como lo rechazamos nos ven como si fuéramos nosotros los gue estamos
causando el “problema”, cuando de hecho el que ha creado el problema
es aquel, quien quiera que sea, que esta mirando por el microscopio»®,

La validez del conocimiento maori

La reafirmacion de las aspiraciones maori y de las practicas culturales
que tuvieron lugar gracias al Te Kohanga Reo, al Tribunal de Waitangi
y a otras formas de activismo maori ha demostrado la voluntad de los
maori de realizar reclamos explicitos sobre la validez y la legitimidad del
conocimiento maori. Esta voluntad ha sido expresada por medio de varios
programas educacionales y comunitarios. Las politicas gubernamentales
sobre la devolucion y la retractacién de activos del Estado también han
alentado a iwis a llevar a cabo investigaciones por su propia parte®. En
muchos casos las organizaciones maori han sido renuentes a permitir
que se lleven a cabo investigaciones hasta que se haya desarrollado una
base lo suficientemente fuerte.

Cuando Cook llegé aqui en el siglo XVIII, encontrd una sociedad
préspera y compleja. Los navegantes y viajeros que llegaron después,
incluso los misioneros cristianos, estaban fascinados y animados de que
los conceptos maori relacionados con la cosmologia y la espiritualidad
fueran tan sofisticados. Por ejemplo, se reporté que los mismos misioneros
tuvieron pocas dificultades para hablar sobre conceptos espirituales con
los maori*. A pesar de que los colonos que llegaron después vieron poco
de civilizado en las creencias o practicas maori, los primeros visitantes,
incluso muchos de los misioneros, supieron apreciar la amplitud y la

' '

28 Mita, M. (1989), «Merata Mita On...» en New Zealand Listener, 14 October, pag. 30.

29 Todademandaal Tribunal de Waitangi requiere enormes cantidades de Invesllga.dén
maori. Esta investigacién incluye buscar documentos de la Corte de Tiems.NatIvas.
investigar archivos, relatos escrites de whakapapa (las genealogias de las tribus que
se remontan a los ancestros que llegaron a Aotearoa por canoa e incluso més atrds
hasta la creacién del universo) y recolectar historias orales. En la mayorfa de los casos,
lo anterior requiere un equipo de investigadores que tienen fluidez en maori, pueden
orientarse en los documentos legales, ya tienen una comprensién séiida del contexto,
tienen los recursos para viajar, tienen capacidades informaticas y pueden interpretar
diferentes tipos de datos.

30 De hecha algunos, como Kendall, se involucraron personalmente en las.discusiones
sobre |a espiritualidad maori. Ver Binbney, J. (1968), The Legacy of Guilt: a Life of Thomas
Kendall, Oxford University Press, Auckland.
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sofisticacién de la epistemologia maori. Debido a la manera en que la
sociedad maori estaba estructurada, debido a su forma tinica de ver
el mundo y debido a su fuerte tradicién oral, el conocimiento en sf
nunca fue considerado universalmente disponible. La sociedad maori
valoraba mucho el conocimiento hasta tal punto que ciertas clases de
conocimiento eran confiadas solamente a pocos miembros del whanau.
Parte del conocimiento era considerado tapu y existian sanciones que
garantizaban que este fuera protegido, utilizado apropiadamente y
transmitido con precision.

Los maori tienen una historia altamente desarrollada de como se
obtuvo el conocimiento. En uno de nuestros primeros «proyectos de
investigacién» Tane-nui-a-rangi, uno de los hijos de los primeros padres
(el padre cielo y la madre tierra) viajé al décimo segundo «universo» para
obtener el conocimiento®. Dos aspectos a resaltar en esta historia esque
Tane-nui-a-rangi buscé el conocimiento de parte de todo el mundo y,
segundo, el conocimiento que obtuvo fue diferenciado en tres canastas
diferentes*, Estas canastas contenian diferentes clases de conocimiento,
El conocimiento se percibia como altamente especializado, pero cada
aspecto era esencial para el bienestar colectivo. También era percibido
como jerarquico. Habfa conocimiento que todo el mundo necesitaba
para llevar a cabo sus actividades diarias y se adquiria por medio de
la observacién, la préctica y 1a orientacién de kaumatua (los ancianos
sabios). Las historias y los proverbios demuestran que la apatia, la pereza
y el no completar las tareas no era tolerado y acarreaba consecuencias.

Todo el proceso de colonizacién puede ser visto como el arrancar el
mana (nuestro prestigio ante nuestros 0jos) y como un debilitamiento
de rangatiratanga (nuestra habilidad y derechgra determinar nuestros
destinos). La investigacién es una parte importante del proceso de
colonizacién, ya que se ocupa de definir el conocimiento legitimo. Hoy en
dia, en las comunidades miori existe una profunda desconfianzay sospecha
delainvestigacion. Esta sospecha no es solamente de los investigadores no

31 Unrelatoeninglés de una version de esta historia puede encontrarse en Buck, P. (1949),
The Coming of the Maori, Maori Purposes Fund Borrad, Whitcombe and Tombs Ltd.,
Wellington, pigs. 443-72. Buck identifica las «cestas de conocimientos» como kete
uruury matua (paz y bondad), kete uruuru rangl (oraciones y canticos) y kete uruuru
tau o tawhite (guerra, agricultura, trabajo con madera), pdg. 449. Otro relato se puede
encontrar en el manuscrito de Te Matorohanga que fue traducido por Percy Smith en
Smith, P.(1913), The Lore of the Whare Kananga, Polynesian Society, Thomas Avery, New
Plymouth, Nueva Zelandia.

32 Ademis de los tres tipos de conocimientos, Tane-nui-a-rangi también recogid dos
piedras mauri, Te Hukatai y Te Rehutai.



indigenas, sino de todala filosofia dela investigacién y de las diferentes
series de creencias que subyacen al proceso de investigacién. Incluso
en estudios recientes se ha observado tal hostilidad y actitud negativa
hacia la investigacién en general®. La metodologia de la investigaciéon
se basa en la habilidad de asignar a un problema una serie «apropiada»
de esfrategias investigativas. Su interés principal es el de asegurarse de
obtener acceso a la informacién de una manera que garantice su validez
y fiabilidad. Para este fin se requiere tener un entendimien:‘.q tedrico del
mundo, dgl problema y del método, ya sea explicito o implicito. Cuando
se estudia el como emprender una investigacién es muy facil pasar por
alto el campo del sentido comuin, las creencias bésicas que no solamente
ayudan a la gente a identificar los problemas de investigacién que son
relevantes y que valen la pena, sino que también les acompafia en Eodo
el proceso investigativo. Los investigadores tienen que ir mas alla del
simple hecho de reconocer sus creencias y suposiciones personales y
los efectos que estas tienen cuando interactian con la gente®. En un
contexto transcultural es necesario hacer preguntas tales como:

—;Quién definié el problema de la investigacién?

-;Para quiép es relevante y para quién vale la pena este estudio?
(Quién dice que esto es asi?

-;Qué conocimiento obtendrd 1a comunidad de este estudio?
—jQué conocimiento obtendré el investigador de este estudio?
~;Cuiles son los posibles resultados positivos de este estudio?
—;Cuéles son los posibles resultados negativos de este estudio?
—;Como se pueden eliminar los resultados negativos?

—;A quién debe responder el investigador?

~;Qué procesos existen para apoyar la investigacion, a los investigados
y al investigador?

' 33 Teariki, C. y P. Spoonley (1992), Te Whahapakari Te Mana Tanqa{a - Tﬁe Po'idq and
Process of Research for Maori, Department of Sociology, Massey University, Palmesston
North, Nueva Zelandia,
34 Aquivemos el punto limite de |a definicién de reflexividad.

Ademads, también es importante cuestionar la creencia mas fundamental
de todas: que los investigadores individuales tienenun derechoinherente
al conocimiento y a la verdad. No debemos asumir que ellos han sido
formados lo suficientemente bien para perseguirlo rigurosamente
ni para reconocerlo cuando lo han «descubierto». Un andlisis hecho
desde una perspectiva maori de la investigacién publicada sobre la vida
maori, parece indicar que muchos investigadores no solamente no han
encontrado «la verdad» o un nuevo conocimiento, sino que mas bien
han fallado en reconocer el meollo del asunto y, en algunos casos, han
sacado conclusiones sobre la sociedad maori con base en informacién
que escasamente tiene relacién con la forma en que opera la sociedad
maori®,

El marco social del mundo no indigena en el que los pueblos maori
se vieron obligados a moverse —como el colegio, el sistema de salud, el
sistema de asistencia social, el sistema de justicia— al mismo tiempo ha
brindado a los investigadores un punto de entrada en la sociedad maori.
Esencialmente, este marco ha creado una investigacion de crisis dirigida
a explicar las causas del fracaso maori y supuestamente a resolver los
problemas maori. Basdndose en las investigaciones llevadas a cabo en
los lugares de estos encuentros, a veces los investigadores han realizado
saltos deductivos enormes ademds de generalizaciones sobre como
funcionaba el resto de la sociedad maori y sobre cudles elementos de
esta sociedad inhibian el desarrollo exitoso®. Para volver a la historia de
Tane-nui-a-rangi y las tres clases de conocimiento, todos estos regalos
eran esenciales para la supervivencia y el bienestar del grupo. Debido a
que el conocimiento era concebido desde el principio como altamente
especializado, este tenia que ser distribuido eptre los miembros del
grupo. Los individuos con habilidades especializadas las tenfan en
nombre del grupo. Ellos también dependian de otros miembros del
grupo, con otras clases de conocimiento, para llevar a cabo diferentes
actividades interdependientes. Cuando un investigador usa informantes
individuales y entrevista a los individuos uno a uno, la informacién que
se obtiene puede estar bien lejos del panorama completo. La conexion del
conocimiento con el mana puede llegar a significar que un informante
no va a revelar demasiado, no va a admitir la falta de conocimiento, sino

35 Esteeselargumepto hecho por Toby Curtis. Curtis, T. (1983), «A Maori Viewpoint Related
to Research in Education in Maori Educations, reimpreso en The issue of Research and
Maori, Research Unit for Maori Education, Universidad de Auckland, Auckland.

36 Ver, por ejemplo, Beaglehold, E. y Beaglehole, P. (1948), Some Modern Maoris, New
Zealand Council for Educational Research, Wellington,



por el contrario, va a ejercer influencia o a imponer un panorama de
dominio de acuerdo con lo que se revela y va a dar una opinién individual,
desde una perspectiva individualista, del conocimiento y las actividades
del grupo. A pesar de que mucha gente argumentaria, bajo la influencia
de la sociedad colonial, que mucha de esta tradicion ha disminuido,
muchas personas maori alin creen que hay una forma tinica «maori» de
ver el mundo y de aprender. El crecimiento de Te Kohanga Reo parece
confirmar esta perspectiva. Las diferentes maneras en que los indigenas
y los no indigenas perciben el conocimiénto se complican mucho més
al cruzarse con el poder imperial. No se consideran igualmente véalidos
o como formas conmensurables de ver la realidad, mucho menos en la
investigacion. :

La colonizacién de la cultura maori ha amenazado el mantenimiento de
ese conocimientoy la transmision del conocimiento que es «exclusivamente»
o particularmente maori. El dominio de la cultura occidental y britanica
y la historia que respalda la relacién entre indigenas maori y pakehasno
indigenas han hecho extremadamente dificil aceptar como legitimas las
formas maori de conocimiento y de aprendizaje. Al afirmar la validez
del conocimiento maori, los pueblos maori han reclamado mayor
control sobre las investigaciones que se estén llevando a cabo en el
campo maori. Las cosmovisiones «tradicionales» brindan un ejemplo
histérico de la complejidad de las creencias y entendimientos maori del
.mundo. También dan bastantes ejemplos de los esfuerzos maori para
buscar el conocimiento, para organizarlo y aprender de este. Se puede
decir que este conocimiento histérico es irrelevante en un contexto
contemporaneo¥. Pero desde una perspectiva maori, estos saberes
solamente son irrelevantes asi como lo son los pensamientos de filésofos
occidentales como Platon o San Agustin, cuyas ideas han sido de vital
importancia para la epistemologia occidental. El conocimiento maori
representa el cuerpo de un conocimiento, el cual, en la sociedad de hoy,
puede ser ampliado junto con el conocimiento occidental ya existente.

Hacia la negociacién de las nuevas relaciones con investigadores no
indigenas

Un ejemplo de los generalizados abusos éticos de la investigacion es el
escandalo que tuvo lugar en Nueva Zelandia en 1988, relacionado con

37 Dehecho a menudo se puede lee en cartas al editor de algunos periddicos queel saber
maori, si tal cosa puede existir, es irrevelante, pagano, atrasado y equivocado.

el tratamiento, mds especificamente con el no tratamiento, del cincer
cervical en el Hospital Nacional de Mujeres durante al década de 1980,
Se han registrado abusos semejantes en otras investigaciones —por
ejemplo, el proyecto Tuskegee en los Estados Unidos, el cual involucrd
ala poblacién de una cércel para hombres negros en un proyecto sobre
lasifilis—. En resumen, mujeres con signos tempranos de pre-cincer que
eran examinadas en el hospital eran asignadas a uno de los dos grupos
sin tener conocimiento y sin su consentimiento. S6lo uno de estos
grupos recibié tratamiento. La investigacién llegé a ser conducida como
un proyecto en curso incorporado en las practicas institucionales, casi
como una politica oficial. Cuando dos periodistas feministas reportaron
el estudio se produjo una protesta de alcance nacional, a la que siguid la
respuesta oficial: una investigacién ad-hoc sobre el tema. La naturaleza de
esta investigacion bajo pesquisa de la comisién de investigacion desafié
la ética de los investigadores de una manera publica y dramdtica®, Fue
un momento en el que la sociedad no indigena dominante vislumbré
una pequena parte de una actitud generalizada y de un sistema de abuso
de los investigadores con el cual solamente los indigenas habian ¢stado
muy familiarizados. *

A pesar de que muchos de los investigadores involucrados en las
Ciencias sociales pueden afirmar con seguridad que sus investigaciones no
ponen en peligro vidas, se puede llegar a aprender mucho de tal pesquisa.
Aunque la mayoria de los investigadores desean sinceramente mejorar
las condiciones de los participantes de su investigacién, esto no sucede
siempre. Los proyectos de investigacién estin disefiados y llevados a cabo
con muy poco reconocimiento por parte de la gente que participa en
ellos —«los investigados»—. Con frecuencia los indigenas y otros grupos
en la sociedad han sido representados como:fas victimas indefensas
de la investigacién, la cual ha atribuido una variedad de déficits o de
problemas a casi todo lo que hacen. A menudo afios de investigacién han
fracasado en mejorar las condiciones de las personas que son investigadas.
Esto ha llevado a muchas personas maori a creer quelos investigadores
estdn decididos a tomar o a «robar» conocimiento de una manera no-
reciproca y, con frecuencia, solapada. La investigacién Cartwright motivo
una discusion mds pablica sobre la ética de la investigacion. Para los
maori esta pesquisa simplemente reforz6 una actitud de sospecha hacia
lainvestigacién, aunque también brind6 un espacio para negociar mucho
mas explicitamente la investigacién con investigadores no indigenas.

38  Ver, por ejemplo, Coney, S. (1988), The Unfortunate Experiment, Penguin, Auckland.
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Por ejemplo, los investigadores tenian que distanciarse del modelo de
investigacion gdntrolada experimental utilizado por los investigadores
médicos bajo pesquisa.

La investigadién en si es una intervencién poderosa, aun si se lleva a
cabo manteniendo distancia, lo cual ha beneficiado tradicionalmente
al investigador y a la base de conocimiento del grupo social dominante.
Cuando se emprende una investigacién, ya sea de manera transversal entre
culturas o dentro de una cultura minoritaria, es de vital importancia que los
investigadores reconozean la dindmica de poder que se encuentra arraigada
en la relacién con sus sujetos. Los investigadores reciben informacion
privilegiada. Ellos pueden interpretarla dentro de un marco tedrico explicito,
pero también e términos de un marco ideolégico encubierto. Tienen el
poder de distorsionar, de hacer invisible, de pasar por alto, de exagerar y
de sacar conclusiones basadas no en datos objetivos, sino en suposiciones,
juicios de valor escondidos y a menudo mal entendidos patentes. Tienen
el potencial de ampliar el conocimiento o de perpetuar la ignorancia.

Al reflexionar sobre los acercamientos a la investigacion que pueden
ser culturalmente sensibles nos referimos a una amplia variedad de
intentos para tener en cuenta los problemas y asuntos que preocupan a
las personas involucradas en la investigacin. Para las personas maori, este

. enfoque ha sefialado los esfuerzos de los investigadores para informar a
los «investigados» sobre si mismos y de una manera que respeta a la gente.
Cuando las comunidades maori (y otros grupos) presentan a la comunidad
investigativa la demanda de que estos investigadores se «mantengan fuera»
de la investigacién maori o de los asuntos maori, tal desafio representa
un enorme obstaculo, el cual ha introducido la implementacién de varios
procesos y nuevas estrategias para llevar a cabo mas investigaciones. Lo
anterior no significa que los académicos simplemente hicieron caso a los
maori y que por eso detuvieron toda investigacion, sino que buscaron
otras maneras de pensar sobre sus proyectos y procedieron con mucha
mas cautela al entrar en el dominio de las preocupaciones maori*®. Habia
diferentes caminos «para resolver el problema». En un articulo publicado
previamente enumeré algunas de las siguientes estrategias, las cuales
caracterizan el cambio hacia una mayor sensibilidad cultural*®, Son las
siguientes:

39 Es una interpretacién muy positiva, porque hay muchos ejemplos anecdbtic?s de
investigadores que simplemente seguian haciendo caso omiso de las preocupaciones
maori, . ‘

40 Smith, L.T. (1989), «Or Being Culturally Sensitive: the Art of Gathering and Eating Kina
Without Pricking Yourself on the Fingers, discurse magistral ante la New Zealand
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1. laestrategia de evitar: por medio de la cual el investigador evita
tratar con los asuntos maori o con las comunidades maori;

2. la estrategia de «desarrollo personal», por medio de la cual
los investigadores se preparan a sf mismos aprendiendo el
idioma maori, asistiendo a hui e informandose mas sobre las
preocupaciones maori;

3. laestrategia de consultar con las comunidades maori, en la cual
se hace el esfuerzo de buscar apoyo y consentimiento;

4. la estrategia de «abrir espacio», en la cual las organizaciones
de investigacién han reconocido y han intentado traer mas
investigadores y «voces» maori a sus propias organizaciones.

Estas estrategias tienen varias consecuencias, positivas y negativas,
para los investigadores y los investigados. Todas implican diferentes
maneras de realizar cambios, aunque la primera estrategia, la de evitar,
puede que no sea (itil para nadie. Conjuntamente con otros cambios en la
teoria de las ciencias sociales y el desarrollo de las criticas feministas de
lainvestigacion, el paso hacia una investigacién mds ética e interesada en
los resultados asi como en los procesos implica que aquellos que escogen
la investigacién con los pueblos maori tienen mis oportunidades de
pensar més detenidamente sobre lo que puede llegar a significar este
compromiso. Esto, sin embargo, no es necesariamente una garantia.

Graham Smith ha postulado cuatro modelos por medio de los cuales
los investigadores no indigenas pueden llevar a cabo una investigacion
culturalmente apropiada®'. El primer modelo al que se refiere es el modelo
tiaki o modelo mentor, en el cual los lideres maori con autoridad guian
y pattocinan la investigacion. El segundo modeld al que Smith se refiere
es el modelo whangai o modelo de adopcién®. El modelo whangai
se diferencia del modelo tiaki en que los investigadores whangai se
incorporan en la vida diaria de la comunidad maori y mantienen una
relacién de por vida que va mucho mas alli de los limites del campo de

Psychological Society Annual Conference, University of Auckland. Reimpreso en The
Issue of Research and Maori, Research Unit for Maori Education, University of Auckland,
Un kina es un erizo del mar, espinoso por fuera ¥ poco atractivo por dentro, excepto
para los que lo consideramos una exquisitez de verano.

41 Smith, G.H.(1992), «Research Issues Related to Maori Educations, en The Issue of Research
and Maori, Research Unit for Maori Education, University of Auckland, Auckland.

42 Ambostérminos, tiakiy whangai, definen tipos de relaciones que se consideran positivas
y apropiadas con ciertos limites,
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la investigacion. El tercer modelo que Smith propone es un «modelo para
compartir el poder», en el cual los investigadores «buscan la ayuda de
la comunidad para apoyar de manera significativa el desarrollo de una
iniciativa de investigacién». El cuarto modelo al que Smith se refiere
es el «modelo de resultados que confieren poder», el cual aborda las
clases de preguntas que las comunidades maori quieren saber y que
tiene resultados beneficiosos.

Todos estos modelos implican un acercamiento culturalmente sensible
y empadtico, pero van mas alld para tratar los asuntos que ma{t.jarén una
diferencia para los pueblos maori. Russell Bishop discute criticamente
algunos de los problemas generalmente asociados con la investigacion
emancipadora y con los modelos de investigacion que confieren pgdex".
Como él ha expuesto, el adoptar un modelo de investigacién emancnpad?r
de por si no ha liberado a los investigadores de ejercer una arrogancia
intelectual o de emplear pricticas evangélicas y paternalistas. Esto también
se aplica a los métodos que parecen ser cualitativos o etnogréficos.

Estos enfoques pueden sonar un poco més sensibles en el campo de la

investigacién, pero a menudo las suposiciones tras el punto central de
‘1a investigacién y la traduccién, su forma escrita, pueden llegar a sertan
probleméticas como otras formas de investigacion. .

Otro modelo de investigacién esta subsumido bajo la etiqueta de
«bicultural» o investigacién asociada. Aunque también se podria afirmar
que los cuatro modelos de Smith son de alguna manera biculturales, la
ultima interpretacion de la investigacién bicultural involucra tantoa los
investigadores indigenas como a los no indigenas que trat.m;an en un
proyecto de investigacién y que le dan formaa ese proyecto conjuntamente.
A veces este proceso implica que los investigadores no indfgenas tomen
la responsabilidad de entrevistar a los participantes no indxgsna‘s y que
los investigadores indigenas entrevisten a los participantes mfhgen;iS.
En otros proyectos implica una estructuracion mas c<_)rr.1ple;a de un
programa de investigacion, disefio y metodologia. Teariki y §poonley
afirman que la investigacion como asociacién implica traba)ax: en un
proceso que es inevitablemente politico*. Sostienen que la invgsugaaén
se debe negociar cuidadosamente y que se debe pensar detenidamente
en los resultados de la investigacién antes de emprenderla.

43  Bishop, R.(1994), «Initiating Empowering Research?», New Zealand journal of Educational
Studies, Vol. 29, No. 1, pags. 175-88.
44 Teariki, C.y P. Spoonley (1992) Te Whakaparkari,
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Establecer los limites de la investigacién de investigadores no
indigenas 'y

Todos los modelos mencionados anteriormente asumen guelos pueblos
indigenas estdn involucrados en la investigacién en posiciones clave y
con frecuencia a un alto nivel. Con tan pocos investigadores indigenas
calificados y disponibles, uno de los papeles que han tenido que asumir
los investigadores no indigenas es el de mentores de asistentes de
investigacion indigenas. Sin embargo, cada vez con mayor frecuencia, se
han presentado peticiones por parte de las comunidades indigenas para
que lainvestigacion sea émprendida exclusivamente por investigadores
indigenas. Se considera que los investigadores maori necesitan tomar mayor
control sobre las preguntas que ellos quieren abordar y que pecesitan
invertir mis energia y compromiso en Ia educacién y en conferir poder
a los maori como investigadores. Por ejemplo, algunas organizaciones
han dejado muy claro que la investigacion «estd totalmente prohibidas;
la més conocida de estas es el Fundacién Nacional de Inversiones Te
Kohanga Reo. Esta actitud antiinvestigacién se ha empleado con todos
los investigadores. Existe otra clase de limites que también se estd
estableciendo, ya que mas personas maori estdn empezando a trabajar
endiversos campos de investigacion en las ciencias sociales. Por ejemplo,

ahora muchos investigadores maori asisten a conferencias nacionales e
internacionales y a veces, en dichas ocasiones, cuestionan y desafian el

material de académicos de Nueva Zelandia®. En la educacién hay cada vez

mds académicos, investigadores, analistas de politicas y administradores

maorique se mantienen al corriente de la investigacion sobre los pueblos

maori y que, a su vez, divulgan los resultadosse las investigaciones

ripidamente al resto de la comunidad. Sin embargo, los limites mas

radicales a la investigacién no indigena estédn siendo establecidos por

el campo en desarrollo de la investigacién maori indigena y el creciente

niimero de investigadores maori tanto en las ciencias sociales como en las

ciencias fisicas y en el drea de historias tribales y de demandas de tierras.

El desarrollo de nuevas formas de pensamiento sobre la investigacién

maoriindigenay los acercamientos a la manera en que esta investigacion
debe ser enmarcada han surgido en la dltima década bajo el titulo de
investigacién maori Kaupapa. El siguiente capitulo abordari este tema.

45 También representan un desafio para los académicos de otros paises, especialmente
si se plensa que han ignorado la situacién de los indigenas en sus propios paises, o
peor, sl los han representado mal.
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Mi intencién principal en este capitulo era trazar el cambio que
ocurrié desde cuando los pueblos maori eran vistos como objetos de
* investigacién hasta que los maori nos convertimos en nuestros propios
investigadores. He sostenido que este cambio no fue simplemente un
desarrollo evolutivo, sino que se dio por otros cambios, algunos de
los cuales ocurrieron dentro de las politicas culturales maori, otros
provocados por la intervencion del Estado y otros més que ocurrieron
en los espacios creados dentro del campo de las ciencias sociales. No
he tratado metodologias o métodos disciplinarios individuales, sino
que he mantenido la discusién a nivel general en las ciencias sociales.
Claramente se presentaron cambios importantes en los acercamientos,
los cuales se desarrollaron a partir de la investigacion etnogréifica y de
otros métodos cualitativos.

Capitulo 10
Hacia el desarrollo de metodologias indigenas:
Investigacion Kaupapa Maori

:Cémo cambia la investigacién cuando los investigados se convierten
en los investigadores? Como se mencioné en capitulos anteriores, la
investigacion sobre los pueblos maori estd marcada por una historia que
ha dado forma a las actitudes y a los sentimientos que los maori han
adoptado hacia la investigacion. La investigacion forma parte integral de
la produccién de conocimiento occidental, de la naturaleza misma del
trabajo académico, de la produccién de teorias que han deshumanizado
alos pueblos maori y de las précticas que siguen privilegiando las formas
occidentales de conocimiento, ala vez que las mismas teorias y practicas
niegan a los pueblos maori la validez de su propio conocimiento, su
idioma y su cultura. También hemos mencionado el impacto general
de la investigacion occidental en las actitudes maori hacia la teoria y el
conocimiento académico, actitudes que han conllevado por lo menos
a algunos maori a rechazar toda teoria y toda investigacién. Uno de los
desafios para los investigadores maori que trabajan en este contexto,
entonces, ha sido recuperar algo de ese espacio. Primero, algo de espacio’
para convencer a los pueblos maori del valor de la investigacién para las
comunidades maori; segundo, convencer a las variadas y fragmentadas
pero poderosas comunidades de investigacion de la necesidad de involucrar
mucho més a las personas maori en la investigacion,; y tercero, desarrollar
enfoques y maneras de llevar a cabo investigacidn, los cuales tomen en
cuenta y no estén limitados por el legado de las investigaciones previas
o por los parametros de los enfoques anteriores o actuales. Lo que se
conoce hoy como «Acercamientos Kaupapa Maori de investigacion» o
simplemente «Investigacién Kaupapa Maori», representa un intento
formal por recobrar ese espacio y lograr esos objetivos generales. Este
tipo de investigacion ha brindado un acercamiento por medio del
cual los pueblos maori, como comunidades de investigados y como
nuevas comunidades de investigadores, han podido tomar parte en un
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didlogo sobre el establecimiento de nuevas direcciones con respecto a
prioridades, politicas y practicas de la investigacion para, por y con los
pueblos maori. Este capitulo comienza con un repaso de las maneras en
que la investigacion Kaupapa Maori se ha convertido en una forma de
estructurar suposiciones, valores, conceptos, orientaciones y prioridades
en la investigacion®. ’

Investigacion realizada por investigadores maori

Desde el comienzo es necesario aclarar que no todos los que escriben
o hablan sobre Kaupapa Maori estdn involucrados en investigacion.
Kaupapa Maori ha sido aplicada en una amplia variedad de proyectos e
iniciativas. Ademads, no todos los investigadores maori consideran que
ellos mismos o sus investigaciones concuerden con un marco Kaupapa
Maori. Existen elementos dentro de las definiciones de Kaupapa Maori
que ayudan a identificar lo que cuenta y lo que no cuenta. Por ejemplo,
uno puede preguntar: «;Un investigador maori que es anti-maori
puede llevar a cabo una investigacion Kaupapa Maori?». La respuesta
con base en las definiciones actuales es «definitivamente, no». Otra
pregunta que es mas dificil de responder es: «;Un investigador no
indigena puede llevar a cabo una investigacién Kaupapa Maori?». La
respuesta de acuerdo con las definiciones actuales es mas compleja. Una
respuesta posible podria leerse algo asi: «Una persona no indigena, no
maori, puede estar involucrada en una investigacién Kaupapa Maori,
pero no por si sola; y si estuviese involucrada en tal investigacion,
tendria que tener maneras de posicionarse como una persona no
indigena»; o una interpretacién més radical diria: «Por definicién, no,
pues la investigacién Kaupapa Maori es exclusivamente investigacion
maori». Por lo tanto, partiendo de estas dos preguntas y respuestas es
posible decir algo mds sobre lo que es y lo que no es la investigacién
Kaupapa Maori.

Kathy Irwin describe a la investigacién Kaupapa Maori como aql_xella
que es «culturalmente fiable» y que involucra a los ancianos como
«mentores», lo cual es relevante y culturalmente apropiado, mientras
que al mismo tiempo cumple con los rigores de la investigacién vy,
ademads, es emprendida por un investigador maori, no un investigador

46 Olssen, M, (1991), «Producing the Truth about People», en Growing Up, The Politics of
Human Learning, eds. ). Morss y T. Linzey, Longman Paul Auckland.

que casualmente es maori'. Esta afirmacién implica que las otras formas
de investigacion, es decir los modelos culturalmente sensibles, no han
sido satisfactorios a nivel de fiabilidad cultural. Irwin también basa
su trabajo en «un paradigma que es el resultado de una cosmologia
maori»*. Russell Bishop afirma que Kaupapa Maori «discute las
prevalecientes ideologias de superioridad cultural que se difunden
entre nuestras instituciones sociales, econémicas y politicas»*. El
modelo de Bishop estd enmarcado por los discursos relacionados con el
Tratado de Waitangi y por el desarrollo de las iniciativas maori dentro
de la educacién, las cuales estdn «controladas» por personas maori. Al
enmarcar el Kaupapa Maori dentro del Tratado de Waitangi, Bishop
deja un espacio para que los investigadores no indigenas se involucren y
apoyen la investigacion maori. El sostiene que, en general, las personas
no indigenas tienen la obligacién de apoyar la investigacién maori
(como socios del Tratado). Segundo, algunos de los investigadores no
indigenas, que tienen un verdadero deseo de apoyar el mundo maori,
deben ser incluidos, ya que pueden llegar a ser aliados y colegas
dtiles en la investigacién. En el razonamiento de Bishop, el asunto
del «control» estd relacionado con el objetivo de empoderar: «En el
contexto de la investigacién, la atribucién de poder significa que las
comunidades maori deben recobrar el control de las inyestigaciones
dentro de las vidas de las personas maori»®. Bishop también sostiene
que la investigacién Kaupapa Maori se ubica dentro de una concepcion
alternativa del mundo desde donde se pueden generar soluciones y
aspiraciones culturales. Esta concepcién alternativa proviene de un
c6digo alternativo. Irwin y Bishop mantienen la importancia del concepto
de whanau como una estructura organizaciongly de supervisién para
manejar las investigaciones. Bishop se refiere a este concepto como
una «investigacion whanau de interés». Por su parte, Irwin se refiere
a un «whanau de supervisores». Tanto para Bishop como para Irwin,
el whanau brinda un punto de encuentro en donde la investigacion
se entrecruza con los pueblos maori, o en donde los individuos maori
se encuentran con la investigacién en términos igualitarios. Obn estos
comentarios, se ve claramente cémo diferentes conjuntos de conceptos

1 Irwin, K. (1994), «Maori Research Methods and Practicesw, en Sites, 28, Autumn, pag. 27.
Ibid., pig. 28.

Bishop, R. (1994), «Initiating Empowering Research?» en New Zealand Journal of
Educational Studies, Vol. 29, No. 1, pig. 175. :

4 Ibid, pig.176.



y practicas se reivindican porque son centrales bajo la ribrica de la
investigacion Kaupapa Maori. El punto de contacto con lainvestigacion
puede identificarse con una actividad investigativa en particular: Ofros
puntos estan enmarcados como suposiciones, otros mas como préacticas
y métodos y algunos estan relacionados con las concepciones maori
sobre el conocimiento.

Graham Smith, quien ha escrito ampliamente sobre las iniciativas
Kaupapa Maori, las resume diciendo que la investigacién Kaupapa Maori:

1. estarelacionada con «ser maori»,
2. esti conectada con la filosofia y los principios maori;

3. daporsupuesto la validez y 1a legitimidad maori, la importancia
del idioma maori y de su cultura; y

4. suinterés principal se encuentra en «la lucha por la autonomia
sobre nuestro propio bienestar cultural»®.

Smith sittia la investigacion Kaupapa Maori dentro del proyecto més
amplio de luchas maori por la autodeterminacion y saca de este proyecto
una serie de elementos, los cuales, segin €1, pueden ser encontrados
en todos los diferentes proyectos asociados con Kaupapa Maori. Sin
embargo, la validez general de estos principios reside en elhechodeque
estos han evolucionado dentro las practicas comprobadas de los pueblos
maori y también han sido vinculados a una légica clara y coherente®.

Un enfoque local para |a teoria critica

Gran parte de la discusién sobre Kaupapa Maori también esta relacionafla
con la teorfa critica, en particular con las nociones de critica, resistencia,
lucha y emancipacién. Por ejemplo, el capitulo anterior sitda a la
investigacion maori dentro del debate antipositivista planteado por la
teoria critica. Segin Pihama:

Intrinseco a la teoria Kaupapa Maori es el andlisis de las estructuras de poder
y de las desigualdades sociales existentes. Por lo tanto, la teoria Kaupapa
Maori se alinea con la teoria critica al exponer las suposiciones subyacentes
1
5 Smith, G.H.(1990), «Research Issues Related to Maori Educations, ponencia presentada

en NZARE Special Interest Conference, Massey University, reimpresa en 1992, The [ssues
of Research and Maori, Research Unit for Maori Education, University of Auckland.

6  En este sentido, kaupapa significa «proyectos o plan.
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que sirven para ocultar las relaciones de poder que existen dentro de la
sociedad y las maneras en que los grupos dominantes construyen los
conceptos de «sentido comiin» y «hechos» brindando una justificacion con
la cual mantener las desigualdades y la opresion continua de los maori’.

Bishop va un poco mas alld y llega a sugerir que los enfoques criticos
a la investigacién, de hecho, han «fracasado» al abordar los asuntos de
comunidades como la maori, y que el desarrollo de enfoques alternativos
por parte de los maori refleja una forma de resistencia a la teoria critica.
Bishop sefiala este punto en el contexto del debate entre Ellsworth
y Giroux sobre el fracaso de la pedagogia critica en relacion con sus
objetivos emancipadores®.

Sin embargo, Smith sostiene que Kaupapa Maori es un posicionamiento
tedrico «local», v es la modalidad por medio de la cual el objetivo
emancipador de la teoria critica se practica en un contexto especifico
histérico, politico y social. Esta «localizacién» de los objetivos de la
teoria critica es, en parte, una promulgacién de lo que en realidad
la teoria critica «ofrecié» a los grupos oprimidos, marginalizados
y silenciados. El proyecto de la teoria critica ofreci6 la posibilidad
de que a través de la emancipacién, grupos como los pueblos maori
tomaran mayor control sobre sus propias vidas y su humanidad, lo
cual implicaba necesariamente que los grupos tomaran el proyecto de
emancipacién y trataran de volverlo realidad en sus propios términos.
Si bien es cierto que los académicos occidentales debaten el éxito o el
fracaso del proyecto emancipador y cuestionan el idealismo que se
encuentra detrés de este, en estas disputas existe una tendencia a que
«su» proyecto sea considerado como demasiado «precioso», como si
fuese una receta universal que tiene que seguirse «al pie de la letra» a
fin de que sea efectiva. Ademas, esta actitud asume que la opresion tiene
caracteristicas universales, independientes de la historia, del contexto y
del organismo. En un nivel abstracto, debe argumentarse asi hasta cierto

7 Pihama, L. (1993), «Tungia te Ururua, Kia Tupu Whakaritorito Te Tupu o te Harakeke:
a Critical Analysis of Parents as First Teachers», tesis de MA, University of Auckland,
pég. 57.
8  Estacontroversia comenzé formalmente con un trabajo de Ellsworth, E. (1989), «Why
Doesn't This Feel Empowering? Working Through the Repressive Myths of Critical
Pedagogyw, en Harvard Educational Review, Vol. 59, No. 3, pigs. 297-324. Ellsworth
cuestiond muchas de las premisas bisicas de la pedagogia critica, lo cual provocé
una respuesta de Henri Giroux y las implicancias mds amplias de la controversia se
resumen mds detalladamente en Lather, P.(1991), Getting Smart, Feminist Research and
Pedagogy With/in the Postmodern, Routledge, Nueva York, pags. 43-9.

- 247 ~



punto, pero no puede ser asi en la vida practica como la experimentamos
a diario. También existe cierta inocencia sobre la «suciedad» real de
los proyectos politicos, o lo que Fanon y otros escritores anticoloniales
considerarian como la violencia vinculada en la lucha por la libertad. El
resultado final no puede ser predeterminado. Los medios para llegar al
fin involucran, de maneras complejas y contradictorias, a organismos
humanos. La nocién de posicionamiento estratégico como una practica
deliberada es, parcialmente, un intento de contener la desigualdad y
la imprevisibilidad, bajo estrés, de las personas involucradas en las
luchas emancipadoras. La visién mds amplia de Kaupapa Maori abarca
ese sentido de posicionamiento estratégico, de ser capaz de planear,
de predecir y de contener el compromiso con la lucha a través de una
variedad de situaciones. §

Otra dimension de la investigaciéon Kaupapa Maori se encuentra en
cuestiones que se agrupan alrededor de temas de identidad. Bishop, Irivin
Pihama y Smith sostienen que el ser maori, identificarse como maori
y representarse como investigador maori son elementos criticos de la
investigacion Kaupapa Maori. Si bien esta es una posicién antipositivista,
al decir que vemos el mundo a través de nuestros fundamentos maori, gran
parte de los investigadores maori también argumentarian que el ser maori
no nos impide ser sistematicos, éticos, «cientificos» en la manera en que
abordamos un problema de investigacién®. Este posicionamiento de los
investigadores y las opiniones que ellos traen a la investigacion han sido
bien sostenidos por la investigacion feminista. La investigacion feminista
mantiene su foco en asuntos de género (no sélo de mujeres), pero se ha
apartado de la idea de que s6lo las mujeres pueden llevar a cabo investigacion
feminista y se han acercado a una que es menos fundamentalista™. La
investigacion Kaupapa Maori, como se enmarca actualmente, sostendria
que el ser maori es un criterio esencial para llevar a cabo investigacién
Kaupapa Maori. Sin embargo, al mismo tiempo algunos autores sugieren
que debemos limitar nuestro excesivo involucramiento en las posturas
identitarias debido a que estas serian potencialmente paralizadoras de

9  Smith, L. T. (1995), «Recentering Kaupapa Maori Researchw», ponencia presentada en
la Conferencia Te Matawhanui, Maori Studies Department, Massey University,

10 Noseacepta universaimente, en el sentido de que algunos grupos feministas sostendrian
que los hombres, por ser hombres, no pueden articular una posicién feminista o
llevar a cabo una investigacién feminista. Lo que quiero sefialar, sin embargo, es que
la investigacién feminista se ha modificado desde sus primeras fases y de manera
semejante la misma posibilidad existe para la investigacién Kaupapa Maori.
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todo avance". Esta posicion se basa en las particularidades de nuestra
historia y de nuestras definiciones politicas. Sin embargo, este criterio
no excluye a aquellos que no son maori de participar en investigaciones
que tengan una orientacion Kaupapa Maori®.

Como se menciond anteriormente, este tltimo punto esti conectado con
el concepto de whanau, como una manera de organizar la investigacién.
Smith identifica el principio de whanau como un aspecto importante de
los enfoques Kaupapa Maori. Todas las iniciativas maori han tratado de
organizar los aspectos bisicos, como la toma de decisiones y la participacién
dentro y alrededor del concepto de whanau. Se sostiene que el whanau,
en tiempos precoloniales, era la unidad social central, ain mas que el
individuo. También se argumenta que el whanau continta siendo una
persistente forma de vida y de organizacién del mundo social. En términos
de investigacion, el whanau es uno de los varios conceptos maori que se
han convertido en parte de una metodologia, una forma de organizar un
grupo de investigacidn, una manera de incorporar los procedimientos éticos
que informan a la comunidad, una manera de «dar voz» a las diferentes
secciones de las comunidades maori y una forma de debatir ideas y
asuntos que tienen impacto en el proyecto de investigacién. También tiene
una funcién muy pragmatica, ya que el whanau brinda una manera de
distribuir tareas, de incorporar personas con experiencia especializaday '
de mantener los valores maori como parte central del proyecto. Seria, por
ejemplo, a este nivel que las personas no indigenas podrian involucrarse.
El whanau puede ser una modalidad muy especifica por medio de la cual
se moldea, se lleva a cabo, se analiza y se difunde la investigacion.

Whanau es uno de los varios aspectos de la filosofia, los valores y las
practicas maori que la investigacién Kaupapa Maéri releva. Tuakana Nepe
sostiene que Kaupapa Maori deriva de fundamentos epistemoldgicos y
metafisicos originales, los cuales hacen que Kaupapa Maori sea diferente
a las filosofias occidentales®. En otras palabras, Kaupapa Maori va

1 Por ejemplo, Kathy Irwin escribe, «Hay todavia un debate destructivo en algunos
Iugares sobre quiénes son “reales” y cuiles son las mujeres maori “aceptables”... Se ha
pérdido tiempo precioso discutiendo entre nosotros sobre quién es y no es un maaori
"aceptable”». Irwin, K. (1992), «Towards Theories of Maori Feminisms», en Feminist
Voices, Womens' Studies Texts for Aotearoa/New Zealand ed. R. du Plessis, Auckland,
Oxford University Press, pdg. 3.

12 No se incluye a los que se identifican como maori pero no pueden hablar la lengua
maori, los que son maori pero no saben cudl es su whakapapa, ni Ios que son maori
pero han vivido lejos de sus territorios iwf o whanau. ¥

13 Nepe, T.(1991), «E Hao Nei e Tenel Reanga: Te Toi Haurewa Tipuna, Kaupapa Maori, an
Educational Intervention Systems, tesis de MA, University of Auckfand.
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mas alld de nuestra historia bajo el colonialismo o nuestros deseos de
autodeterminacién. Tenemos una tradicién epistemolégica diferente, la
cual enmarca la manera en que vernos el mundo, la manera en que nos
organizamos en él, las preguntas que hacemos y las soluciones que buscamos.
Va mucho mas alld que los individuos que estdn en €l y el «momento»
especifico en el que estamos viviendo actualmente. La importancia de
Kaupapa Maori en el idioma maori se relaciona con las conexiones entre
idioma, conocimiento y cultura. De acuerdo con Sir James Henare, uno
de los arquitectos de Te Kohanga Reo, «el idioma es como una capa, la
cual viste, envuelve y adorna el mundo del pensamiento de uno (Ko te
reo te kakahu o te whakaaro te huarahii te ao turoa o te hinengarop»*. La
revitalizacion del idioma maori ha traido consigo la revitalizacion de las
formas de conocimiento maori y los debates que acomparian a esas formas
de conocimiento®. Sin embargo, Kaupapa Maori no significa lo mismo
que el conocimiento y la epistemologia maori. El concepto de kaupapa
implica una manera de enmarcar y de estructurar los fundamentos
de como pensamos sobre esas ideas y practicas. Nepe argumenta que
Kaupapa Maori es una «conceptualizaciéon del conocimiento maori»®,
Es una manera de abstraer ese conocimiento, de reflexionar sobre €1,
de tomar parte en €, de darlo por supuesto a veces, de suponer cosas
basdndose en este conocimiento y, de vez en cuando, de involucrarnos
criticamente en la manera que este ha sido y estd siendo construido”.
Dentro de la investigacion Kaupapa Maori existe la posibilidad de abordar
las diferentes construcciones del conocimiento maori. Un buen ejemplo
de lo anterior se encuentra en el desarrollo de las teorias producidas por
las mujeres maori sobre su propia sociedad, las cuales cuestionan las
versiones hechas por los hombres sobre la sociedad maori, incluidas las
versiones de log hombres maori; sin embargo, ellas atin mantienen una
postura que argumenta que los asuntos de género para los pueblos maori
no nos hacen iguales a las mujeres blancas™. Por lo tanto, la teorfa critica

14 Citado en Nepe, «E Hao Nei», pag. 15.

15 VerSalmond, A. (1985), «Macri Epistemologiesw, en Reason and Morality, ed. ). Overing,
Tavistock, Londres.

16 Nepe, «E Hao Neb», pég. 15,

17 Por ejemplo, los que estén involucrados en los proyectos Kaupapa Maori cuestionan
los intentos de mistificar la sabiduria maori o de usar su identidad o el conccimiento de
su whakapapa o de la lengua maori como modo de excluir a otros maori de participar
en |a toma de decisiones o de otras formas de participacién. N

18  Ver por ejemplo Te Awekotuku, N. (1992), «He Whiriwhiri Wahine: Framing Women's
Studies for Aotearoa», en Te Pua, University of Auckland, pigs. 46-58.

dg:l(aupapa Maori también se aplica a las formas maori de pensamiento
¥ 4 las formas maori de hacer las cosas, pero no niega ni la existencia ni
lalegitimidad fundamental de las formas de conocimiento maori para los
pueblos maori. Sin embargo, busca entender estas formas en sus propios
términos y dentro de un marco més amplio de valores y actitudes maori,
el idioma maori y las formas de vida maori en el mundo.

Existe otra caracteristica de la investigacién Kaupapa Maori que se esta
}rolviendo cada vez mds importante debido a que el financiamiento de las
investigaciones se basa en las prioridades y politicas gubernamentales. E]
Estado es la institucién mds grande de finaneiamiento para la investigacién
en Nueva Zelandia. La reestructuracién que tuvo lugar después de 1994
separ6 dos funciones de gobierno anteriormente unidas: la elaboraci6n de
politicas por un lado y 1a distribucién de recursos parala investigacién por
el otro. La mayor cantidad de dinero es canalizada a través de 1a Fundacién
para la Investigaci6n, la Ciencia y la Tecnologia. Otros ministerios y
departamentos del gobierno también financian investigacion, pero esta
toma la forma de «compras» de informes especificos, los cuales cumplen
con los «rendimientos» del ministerio en cuestién v, en muchos casos, son
feescﬁtos y sujetos a derechos de autor del gobierno. En este sentido la
investigacion no es investigacién; esun producto comprado que se convierte
en propiedad del Estado. Por lo tanto es discutible si el producto comprado
debe ser tomado seriamente en cuenta mas all4 del 4mbito gubernamental.
La reestructuracion de la investigacién se conecta con la reestructuracion
ma4s amplia del Estado, en linea con las politicas econémicas neoliberales.
Estas han enfatizado la importancia de los objetivos de los gobiernos, de la
competencia, de la separacién de las politicas y el financiamiento, de los
«rendimientos» que son «comprados» y de los resultados™. Este cambio
hacia el neoliberalismo, el cual ha ocurrido en Nueva Zelandia durante
la dltima década, tiene implicaciones muy profundas para los valores y
précticas culturales maori*®, También tiene un impacto muy importante para
los maori en términos de la re-inscripcién de los enfoques positivistas
en la investigacién cientifica,

19 Para mds informacidn sobre estos puntos, ver Clark, ). (1995), «The New Right and
Educational Researchs, en Inpur, Wellington, New Zealand Association for Research
in Education, Vol. 16, pags. 2-8.

20 Para mdsinformacion sobre este punto, ver Smith, G, H. (1993), «The Commaodification
of Knowledge and Cultures, en Overview, Corso, No. 49, November, pigs, 149-53 y
Smith, G. H. (1994), «Maori Culture for Salew, en Polemic, University of Sydney, Sydney,
Friar Press, Vol. 4, No. 3, pdgs. 149-53. : '

21 Porejemplo, ver los criterios y las politicas de Ia Foundation for Research, Science and
Technology.
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La investigacion Kaupapa Maori y el positivismo

Los temas mas importantes de la investigacién Kaupapa Maori se relacioqan
con cuestiones de justicia social. El debate sobre este aspecto ocurre a varios
niveles. Parece poco posible reconciliar la investigacién manejada por el
mercado, la cual es por definicién competitiva y empresarial, y que por
ello posiciona favorablemente a Nueva Zelandia a nivel intemaciopal, con
la necesidad de que los pueblos maori lleven a cabo la investigacién que
recupere historias, tierras, recursos y que reestablezca la justicia. Por eso
los debates en torno a la autodeterminacién y al Tratado de Waitangi han
sido tan importantes. El intento maori de tomar parte en las actividadgs del
Estado por medio del mecanismo del Tratado de Waitangi ha ganado cierto
espacio y en este los maori pueden discutir sobre las diferenm c.lases de
prioridades de la investigacion. Sin embargo, este espacio esta seriamente
limitado, ya que no solamente ha tenido que ser arrebatado al Estado, sino
‘también a la comunidad de cientificos positivistas cuya consideracion por
los maori no es solidaria. Ademads, el ambiente competitivo creado por
la reestructuracion econdmica pone a la investigacién Kaupapa Maori a
competir por recursos, junto con la investigacion positivista. F.!proPleu.la no
es solamente que la ciencia positivista estd bien consolidada infmruaon’al
y tefricamente, sino que tiene una conexién a un nivel de sentido comin
con el resto de la sociedad, que, en general, da por supuesta la hegemonia
de sus métodos y su liderazgo en la bisqueda del conocimiento. Para
mucha gente la investigacion es positivista y no puede ser de otra manera.
Kaupapa Maori es un enfoque emergente que se esta llevando a cabo
dentro de la relativamente pequeiia comunidad de investigadores maori,
la cual a su vez existe dentro de una cultura minoritaria que contintia
siendo representada dentro de discursos coloniales antagonistas. l.i.s un
enfoque contrahegemonico a las formas occidentales de investigacion y,
como tal, actualmente existe al margen de la comunidad investigativa.
La investigacién Kaupapa Maori estd empapada de una fuerte actitud
antipositivista. Sin embargo, la visiéon mas amplia de las comunidades
maori incluye dentro de los enfoques de investigacion a todos a’quellos_
investigadores maori que estdn tratando de trabajar con los pueblos maori
en temas de importancia para los maori, a pesar de su orientacién hacia
el positivismo. Las fronteras de Kaupapa Maori no estdn delimitadas con
precision; no obstante, a nivel politico claramente existe ::\lgo.«que esta}
en juego». Dentro de la creciente comunidad de investigacion maori
un area que empieza a florecer es la dirigida a la investigacion sanitaria

maori. Este desarrollo proporciona una nueva interfaz a enfoques
' .
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cientifico-médicos de investigacion tradicionalmente positivistas, en
especial la epidemiologia, y a disciplinas como la sociologia y el andlisis
de politicas. El «fracaso» de la investigacién médica para abordar las
necesidades de los maori en cuestiones de salud es comparable al fracaso
de la investigacién educacional. Fue entonces que se buscd introducir
mejoras en algunas dreas de la investigacion sanitaria, como por gjemplo
en el desarrollo de una investigacién culturalmente mas sensible y, en
el empleo de enfoques Kaupapa Maori. Ya se incluye la participacion de
investigadores maori en estudios grandes, como también el establecimiento
de unidades y centros de investigacién sanitaria, los cuales se enfocan
en los asuntos relacionados con la salud maori. A su vez, estos centros
son dirigidos y organizados por profesionales maori y emplean enfoques
multidisciplinarios dentro de un marco Kaupapa Maori*. Por lo tanto,
€N un mismo centro coexisten encuestas epidemiolégicas a gran escalay
estudios etnogréficos y cualitativos. Al atender la relacién entre estos dos
Procesos, vemos otra razén para considerar la validez de la investigacién
Kaupapa Maori. El primer y més importante aspecto es obtener el
enfoque «apropiado»; el segundo aspecto es emplear los métodos y las
personas mas apropiadas. Aunque estos investigadores maori pueden
realizar una investigacion siguiendo el modelo positivista, las preguntas
que se plantean, los problemas que intentan resolver, y los datos que
Se proponen recoger han sido previamente debatidos y relevados porla
comunidad en un entorno de trabajo Kaupapa Maori. Hay que recalcar
tres puntos al respecto. Primero, todo trabajo de investigacion implica
ciertas premisas politicas, las cuales la mayoria de los investigadores
asume implicitamente; en otras palabras, la investigacion positivista
atrae financiamiento. Segundo, existen responsabilidades y discusiones
anteriores a la investigacién, las cuales ya han enmarcado y hasta cierto
punto transformado el enfoque de la investigacion. Tercero, la mayoria
delas unidades de investigaci6n sanitaria maori ha desarrollado fuertes
vinculos con comunidades maori especificas®, Estos reflejan la manera en
que se constituyen los centros y las 4reas geograficas en las que trabajan.

22 Dos de los cuales, Te Pumanawa Hauora en la Universidad de Massey y el Centro de
Investigacidn Eru Pomate Research Centre en la Wellington Clinical School, reciben
fondos del Health Research Council, Existe otra entidad en la Facultad de Medicina de
1a Universidad de Auckland y otras entidades operan dentro de los centros ex istentes,
como &l Centro de Investigacion sobre el Alcohol y la Salud Pblica (Alcohol and Public
Health Research Centre), en la Universidad de Auckland.

23 Seincluyen las comunidades rurales y urbanas y varios grupos iwi.

‘
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Puede l;lantearse la pregunta de si la investigacién Kaupapa Maori
constituye su propio paradigma. Irwin propone que si lo es*. Otros
involucrados con Kaupapa Maori serian reacios a tomar parte en tal
debate, ya que establece comparaciones con la ciencia occidental, lo
cual es exactamente lo que Kaupapa Maori estd tratando de resistir®. La
investigacion Kaupapa Maori es al mismo tiempo menos que y mas que
un paradigma?. Indudablemente, presenta un campo de estudio que
posibilita que ocurra un proceso de seleccién y que define lo que hay que
estudiar y las cuestiones que hay que plantearse. También cuenta con una
serie de suposiciones, de valores y conocimientos dados por supuestos
sobre Jos cuale§ dicha investigacion se construye, En este sentido puede
llegar a encajar dentro de algunas de las maneras en las que se define un
paradigma. Sin embargo, también es més que la suma de esas partes. La
investigacion Kaupapa Maori es un proyecto social; zigzaguea dentro y fuera
de las creencias y valores culturales maori, las formas de conocimiento
occidental, las historias y experiencias maori bajo el colonialismo, las
formas occidentales de educacion, las aspiraciones y las necesidades
socioeconomicas maori, la economia occidental y la politica global. El
interés principal de Kaupapa Maori son los sitios y terrenos. Cada uno de
estos sitios constituye un espacio de lucha. Cada uno de estos espacios
también ha sido reclamado por otros como «su» propio territorio. Son
seleccionados o se seleccionan a si mismos precisamente porque son
lugares de lucha y porque tienen alguna importancia estratégica para
los pueblos maori. En este momento no estamos interesados en la fisica
nuclear, pero nos estamos interesando cada vez mas en la ciencia genética”.
Existen razones firmes por las cuales estamos interesados en la educacién,
el empleo, la salud y la historia. Cada uno de estos dominios nos sittia en
un punto critico y a Ssu vez son mas reales y mas urgentes.

24 Irwin, K. (1994), «Maori Research Methods and Practicess, en Sites, 28, Autumn, pag. 27.
25 Para mds informacién ver Smith, G. H. (1995), «Falling Through the Cracks of the
Canstructivism Debate: the Neglect of the “Maori Crisis” within Science Educationw,
en Access, 14, publicado por ACCESS, Education Department, University of Auckland.

26 Usoladefinicion de paradigma de Kuhn, T. (1970), The Structure of Scientific Revolutions,
sequnda edicién, Internacional Encyclopaedia of Unified Science, Vol 2, No.2, Chicago,
University of Chicago Press.

27 No es que la fisica nuclear no se perciba como si tuviera un impacto sobre nuestras
vidas; sin.embargo, esta posibilidad no es tan real para nosotros todavia como lo son
los avances actuales en la ingenieria genética y la posibilidad que ya existe, bajo el
GATT, de que «nuestro» material genético sea copiado y patentado.
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¢Como se desarrolla la investigacién Kaupapa Maori?

Los enfoques de investigacion Kaupapa Maori se basan en el supuesto de
que la investigacion que involucra a los maori, como individuos o como
comunidades, deberia presentarse para llegar a marcar una diferencia
positiva para los investigados. Lo anterior no tiene que producir un
beneficio inmediato o directo. La idea principal es que la investigacién
tiene que estar definida y disefiada con varias ideas sobre los beneficios
mas probables a corto y largo plazo. Por obvio que esto pueda parecer, se
debe recordar que histéricamente los pueblos indigenas no han visto los
beneficios positivos de la investigacion. El enfoque de la investigacion
también tiene que abordar seriamente las reglas basicas culturales
de respeto, de trabajar con las comunidades, de compartir procesos y
conocimiento. La investigacién Kaupapa Maori también incorpora procesos
como el establecimiento de una red de contactos, consultas comunitarias
y grupos de investigacién whanau, los cuales ayudan a enfocarse sobre
los problemas de investigacién que son importantes para los maori. En la
prictica, todos estos elementos del enfoque Kaupapa Maori se negocian
con las comunidades o grupos de las «comunidades de interés». Por lo
tanto, este proceso significa que los investigadores tienen que compartir
su «control» de la investigacién y buscar maximizar la participacién y
el interés de los pueblos maori. En muchos contextos, la investigacién
no se puede desarrollar sin antes haberse discutido el proyecto con la
comunidad o en una reunién tribal y después de haber sido respaldado
por ese grupo. Algunas tribus cuentan con procesos bastante rigurosos y
bien establecidos. Una tribu ha asignado un dia al mes para ocuparse de las
relaciones exteriores. Otra tribu tiene la reputacin de ser unos temibles
exarninadores de proyectos de investigacion. Muczas comunidades tienen
una fuerte opinion de lo que se considera como investigacién ética. Su
definicién de ética no esta limitada a la investigacién relacionada con
sujetos humanos vivientes sino que también incluye investigacion que
involucra al medio ambiente, a la investigacién de archivos y a cualquier
investigacion que estudie a los antepasados, ya sea como restos fisicos
{extraccion de ADN) o utilizando sus fotografias, diarios o archivos.
Uno de los factores que favorecieron el desarrollo de la investigacién
Kaupapa Maori fue la creciente participacion de jévenes investigadores maori
en proyectos en los cuales ellos fueron contratados como «investigadores
del grupo minoritarior». Se reunieron para buscar apoyo en sistemas
creados con mentores donde hablaron de varios problemas, y este
proceso cred un grupo de jovenes en continua expansién, quienes
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querian una carrera en investigacién pero que estaban enfrentando
enormes dificultades tratando de abogar por los pueblos maori dentro
de proyectos que los habian contratado como wasistentes de fachada»®.
El sistema de apoyo reunié a un grupo de personas con una variedad
de experiencias en investigacion. Por medio de estas reuniones y otros
encuentros mas casuales, las discusiones sobre los asuntos relacionados
con la investigacion se convirtieron en una parte natural delas segiones.
Surgieron problemas relacionados con la formacién académica, se
discutieron historias de horror sobre ética y con frecuencia se hablé de
experiencias muy positivas. Se debatieron algunas de las dificultades
para entrevistar a ancianos y los problemas relacionados con la redaccion
de la investigacién. La dindmica bilingiie interna en la cual estaban
trabajando muchos investigadores también fue tema de discusion.
Después de un tiempo, Kaupapa Maori se convirtié en un acercaxplemo
a la investigacién gue tenia como prioridad educar y apoyar a jovenes
investigadores cuya formacién académica no les habia preparado para
trabajar dentro de sus propias comunidades ni dentro de sus propios
sistemas de valores y précticas culturales.

El establecimiento de direcciones estratégicas

En una conferencia de investigadores sanitarios maori en 1996 planteé
la siguiente lista de prioridades como base para la discusion:

« determinar para nosotros, los pueblos maori, nuestras propias
necesidades y prioridades de investigacion;

« definir las maneras en que la investigacién se debe desarrollar;
« formar investigadores maori;

»  discutir la ética culturalmente apropiada;

«  desarrollar continuamente métodos culturalmente comprensivos;

« colaborar permanentemente con nuestros diversos iwis y
comunidades de interés;

« desarrollar y difundir la bibliografia por investigadores maori
sobre investigacion;

28 Nota de la traductora: Token assistants.
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» reflexionar, evaluar y criticar continuamente sobre nosotros
mismos como una comunidad de investigadores maori;

» ampliar los limites para los maori (y para otros indigenas) de
nuestros propios campos y disciplinas;

.
+ educar a comunidades de investigacién mas amplias, incluidas
las comunidades cientificas, académicas y politicas; y

»  responsabilidad ante los pueblos maori y resultados para los maori.

El propésito de la lista no era establecerla como lista definitiva ni
establecer el orden de prioridades, sino lograr que la gente discutiera y
pensara sobre el proyecto general de investigacion maori. Los participantes
en la reunion discutieron las prioridades y llevaron la lista a sus propias
organizaciones y comunidades para seguir discutiéndola. La lista
resume el debate que tiene lugar a un nivel mds amplio en relacién
con la investigacién maori. Hace diez afos tal debate no podia haber
ocurrido dentro de una reunién de investigadores maori. Simplemente
no habia suficientes investigadores como para realizar una reunién.
Recientemente, dos afios después de que se presentd por primera vez
la lista mencionada anteriormente, se realizé una reunién para discutir
los planes estratégicos para la investigacion sanitaria maori de un
organismo muy importante de financiamiento para la investigacién.
Las prioridades planteadas en esta primera propuesta para el debate
pusieron al corriente gran parte de la discusién. Habian sido discutidas
y utilizadas por diferentes comunidades y organizaciones de salud
para pensar sobre sus propias prioridades. Los asuntos incluidos en la
lista todavia son importantes no sélo para la investigacién sanitaria,
sino para toda la investigacion maori. Kaupapa Maori como enfoque
ha brindado un espacio para el didlogo maori sobre la investigacion
a través de diferentes disciplinas. Los investigadores maori de los
campos de la salud y la medicina, la justicia y la educacion, la historia,
el derecho, la politica, la arquitectura, la planeacién y la administracion
del medio ambiente, junto con investigadores con base comunitaria y
tribal, pueden reunirse y discutir la investigaciébn de maneras que no
siempre estan disponibles para otras comunidades. El interés maori en
la investigacion ha hecho mas interesante la investigacion misma. Las
comunidades maori pueden tomar parte en la investigacién en formas
muy emocionantes si son incluidas en ella.

Las discusiones sobre las dimensiones generales de la investigacion
representan actividades preliminares en el dominio de la investigacion.
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Ha sido como aventurarse en un dominio alienigena. Los investigadores
maori han intentado entender coémo y por qué la investigacion ha provocado
tanto miedo y antagonismo entre los pueblos indigenas en generaly entre
los pueblos maori en particular. Como resultado ha surgido un modo de
«observacion participativa indigena» de la investigaciél:x, dela cultura y
de las politicas de la investigacion, de como ha sido msnu{dopaluflda y
establecida en las colonias, de como la investigacién ha sido implicada
en nuestra colonizacion. Pero también se trata de entender las maneras
en que la investigacion puede brindar formas sisteméticag de entender
nuestras propias dificultades, de responder a nuestras propias preguntas
y de ayudarnos como comunidades a resolver nuestros pl:oblfemas ya

" desarrollarnos. El tomar parte en una discusién sobre la investigacién como
un asunto indigena nos ha ayudado a encontrar una Vvoz, 0 una manera
de expresar preocupaciones, miedos, deseos, aspiraciones, necesidades
y preguntas al relacionarnos con la investigacion. Cuaqdo los pueblos
indigenas se convierten en los investigadores en vez de funcionar solamente
como los investigados, la actividad de la investigacién se tfansforma:
las preguntas se enmarcan de manera diferente, las prioridades son
establecidas de forma diferente, los problemas se definen de un modo
diferente, la gente participa segtin acuerdos diferentes.
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Capitulo 11
Escoger los mérgenes: el rol de la investigacién en la
lucha indigena por la justicia social

Segun la profeeia de un lider maori del siglo XIX, la lucha del pueblo
maori contra el colonialismo continuaria por siempre, de tal manera
que era necesario resistir sin descanso. Aun cuando este parezca un
mensaje desalentador, el mismo se ha convertido, por el contrario, en una
exhortacion para el pueblo maori en tanto que nuestra supervivencia,
nuestra humanidad, nuestra cosmovisién y nuestro lenguaje, nuestra
imaginacion y nuestro espiritu, en fin, nuestro mismo lugar en el mundo,
depende de nuestra capacidad para actuar POr nosotros mismos, para
hablar por nosotros mismos, para insertarnos en el mundo y en las
acciones de nuestros colonizadores, para enfrentarlos cara a cara. Las
luchas maori por la justicia social en Nueva Zelandia son cadticas,
ensordecedoras; al mismo tiempo festivas y desmoralizantes; optimistas y
desesperadas. Si bien ha habido logros incrementales, estos han surgido, con
frecuencia, de las profundidades de la desesperanzay han sido aceptados
aregafadientes como migajas de un compromiso mayor. Las exigencias
hechas alos intelectuales y académicos en contextos semejantes se han
discutido en los textos revolucionarios de esgtitores como Gramsci y
Fanon, asi como también en la literatura feminista e indigena y en textos
de investigaci6n. En esta literatura de investigacién los problemas se
discuten con frecuencia en términos de las metodologias, la ética, las
representaciones tedricas y discursivas; las posibilidades emancipatorias
y las relaciones de poder asociadas con la investigacién en comunidades
marginalizadas y vulnerables; el Otro externo; o bien el Otro al interior de
poblaciones y comunidades especificas tales como los jovenes urbanos.
Los investigadores cualitativos se forman profesionalmente para «ver
cosas». Los investigadores que trabajan en el campo de la injusticia
social son testigos o «ven cosas» que tal vez los impacten directamente
en sus propias relaciones, su identidad, seguridad y libertad. Hablar «en
nombre de» o protestar por algo, puede poner a un investigador en serios
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problemas, y ser tildado de «investigador izquierdista o simpatizante
con la poblacién nativa» es también un riesgo que se corre incluso
en sociedades que valoran la libertad de expresién y la investigacion
académica. En estos tiempos conservadores el rol del investigador indigena,
y de hecho el de otros investigadores comprometidos con la produccién
de conocimiento investigativo que documenta la injusticia social, que
recobra los conocimientos subyugados, que ayuda a crear espacios
para que las voces de los silenciados se expresen y sean «escuchadas»
y que cuestiona el racismo, el colonialismo y la opresion, es un negocio
riesgoso. Este capitulo se escribe desde esa compleja interseccion, desde
las fronteras del vasto y creciente territorio que es el margen, que existe
«fuera» de la zona de seguridad, fuera de la comunidad fortificada y de
puertas cerradas. La primera parte de este capitulo revisa la cartografia
de luchas propuesta por Chandra Mohanty tomando en cuenta cémo
confrontan estas luchas las comunidades indigenas y marginalizadas®. El
proposito es proporcionar una idea del campo en el que los investigadores
interactian y que buscan comprender. En esta primera parte el capitulo
enfatiza la nocion de lucha y lo que significa vivir una vida de lucha.
La segunda parte examina algunas de las consecuencias que implica
esta lucha para investigadores indigenas que deciden trabajar con
comunidades indigenas y marginalizadas, comunidades que estan en
permanente lucha. Estos investigadores trabajan sobre las fronteras,
ni adentro ni afuera de las instituciones y comunidades, sino entre los
sistemas de poder y los grupos que confrontan la injusticia sistémica,

limites que dividen a las culturas dominantes de las culturas que viven

sobreviviendo, fronteras entre politica y teoria, teorfa y practica.
Revisién del concepto de lugha

La lucha, como muchos activistas sociales han identificado, es una
herramienta importante para derrocar la opresidn y el colonialismo. La
lucha es una herramienta dindmica, poderosa e importante que a primera
vista parece estar siempre incorporada al aparato de retérica marxista y
al discurso radical. El concepto de «lucha» en el sentido revolucionario
marxista puede también asociarse con formas de tortura psicolégica
y arenga politica, en tanto que los individuos son coaccionados para

1 Mohanty, C. (1991), «Cartographies of Struggle: Third World Women and the Politics of
Feminismw, Introduccién a Third World Women and the Politics of Feminism, eds C, Mohanty,
A. Russo and L. Torres, Indiana University Press, Bloomington, pags. 1-47, pég. 10.
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perder la memoria de un régimen pasado o para informar sobre sus
familias y amigos. En su sentido lato, la lucha es simplemente la vida de
la gente que esté tratando de sobrevivir en los mérgenes, en btsqueda de
libertad y mejores condiciones, en bisqueda de justicia social. La lucha
es una herramienta tanto para el activismo social como para la teoria. Es
una herramienta que tiene el potencial de permitir a grupos oprimidos
adoptar y movilizarse para transformar la conciencia de la injusticia en
estrategias de cambio. La lucha puede ser movilizada como resistencia
y como transformacién. Asimismo, la lucha puede proveer los medios
para solucionar las cosas «desde la base», para identiflcar y resolver
problemas de prictica, para identificar fortalezas y debilidades, para
perfeccionar ticticas y revelar retos ain mas profundos;. Pero la lucha
puede también golpear con la fuerza de un objeto contundente. Como
navaja sin filo, frecuentemente ha privilegiado al patriarcado y al sexismo
en grupos de activistas indigenas o ha sido usada para comprometer a
grupos con modos de operacién que socavan los mismos valores queellos
propugnan y esperan de otros. Como una navaja sin filo, la lucha también
puede promover acciones que simplemente refuerzan la hégemonia y
que no tienen oportunidad de producir un cambio social significativo.
Paulo Freire propone un modelo de cambio social segiin el cual la
concientizacién lleva a la accién o lucha; cuando las personas aprenden
a leer la palabra «injusticia» y a leer la injusticia del mundo actuarin
en contra de la injusticia. Sin embargo, en el contexto maori, Graham
Smith sostiene que la participacién en la lucha puede preceder a la
concientizacion, incluso es mas comiin que asi suceda. La investigacién
de Smith ha demostrado que las personas que suelen Pparticipar en luchas,
comenzaron a hacerlo a manera de solidaridad/con amigos y familia o
por otra motivacién pragmatica mds que como un compromiso personal
en contra de la opresién histérica, motivado por conocimientos sobre
el colonialismo y la sobrevivencia del pueblo maori. En el transcurso,
muchas de esas personas se concientizan acerca de la lucha politica
en la que ellos mismos estin comprometidos. Como 6l lo sefiala, «la
experiencia maori tiende a sugerir que estos elementos [concientizacion,
resistencia, accién transformativa) pueden ocurrir en cualquier orden, y,
de hecho, pueden ocurrir simultdneamente». De este modo, entonces,
la lucha puede entenderse como accién colectiva o de grupo, en lugar

2 Smith, G. H. (2004), «Mai | te Maramatanga Kite Putanga Mai o te Tahuritanga: From
Conscientization to Transformationw, journal of Educational Perspectives, Vol. 37, No.,
pégs. 46-52 (College of Education, University of Hawai at Manoa), pag.s1. ,
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de una conciencia individual. Los lideres politicos de 1a lucha necesitan
alguna forma de consenso colectivo, o mandato, para actuar y sostener
una accién prolongada. La historia de lucha es también una historia acerca
del liderazgo activista y consentimiento colectivo, pues siempre existe
la tensién entre estos dos procesos (liderar y consentir). La mayor parte
de la literatura revolucionaria tiende a enfocarse en este rol hegemdnico
de los intelectuales que ocupan puestos en el sistema, en particular en
el poder que ellos ejercen al intentar influir en el pensamiento de otros
y de determinar lo que cuenta como conocimiento legitimo.

La lucha es también una herramienta tedrica para entender la accién
voluntaria y el cambio social, para darles sentidoa las relaciones de poder
' yparainterpretar la tension existente entre las perspectivas académicas
sobre las acciones politicas y las perspectivas activistas sobre la academia.
Teorizar sobre la politica, la psicologia y la pedagogia de la lucha es el
papel de los académicos activistas y de los intelectuales organicos que
trabajan en ese nexo entre la comunidad y la academia. Normalmente
lalucha se presenta como un epifenémeno que los investigadores «ven»
cuando miran a las comunidades que viven al margen y en crisis, cuando
ellos intentan interpretar o entender de una forma etnogrifica la vida
al margen, cuando intentan dar cuenta de comportamientos, actitudes,
sistemas de valores y cuando intentan hacer comparaciones con sus
propias comunidades y clases sociales. Los pueblos, las familias y las
organizaciones que estan en comunidades marginalizadas luchan cada
dia, es una forma de vida que es necesaria para sobrevivir, y cuando esta
es teorizada y movilizada puede llegar a ser una poderosa estrategia de
transformacion.

Muiltiples capas de lucha

La lucha maori por la descolonizacién tiene mdltiples capas, es
multidimensional y ha ocurrido simultineamente en mdltiples lugares.
Graham Smith propone que el acto de teorizar esta lucha desde una
perspectiva maori de Kaupapa Maori (formas de saber y de actuar) ha
proporcionado importantes nociones acerca de la transformacion, acerca
de como la transformacién funciona y de cdmo esta puede usarse a favor
de Jas comunidades indigenas®. De manera similar Leonie Pihama escribe
que «Kaupapa Maori es un poder transformador. Pensar y actuar en
términos de Kaupapa Maori mientras se vive la colonizacion es resistir

3 Ibid
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a la dominacion»*. En esta seccién me enfoco més en las condiciones
que intersectan o que son externas a este proceso transformativo y
que, a veces, pueden funcionar a favor o en contra del cambio; pueden
desestabilizar la lucha o pueden presentar oportunidades para ser
explotadas; pueden proveer de recursos creativos o pueden desatar una
limitada agenda de cambio contrahegeménico.

Yo conceptualizo cinco condiciones o dimensiones que han enmarcado la
lucha por la descolonizacién. La primera la definirfa como una conciencia
critica, un despertar del suefio de la hegemonia y el darse cuenta de que
hay que movilizarse. La segunda condici6n la defino como una forma
de reimaginar ¢l mundo y nuestra posicién como maori dentro de este
mundo, basindonos en una epistemologia diferente y dando rienda
suelta al espiritu creativo. Esta condicion es la que posibilita una visién
alternativa, alimenta los suefios de posibilidades alternativas, La tercera
tiene que ver con las maneras en que las diferentes ideas, categorias
sociales y tendencias se intersectan, la confluencia de ideas dispares,
de eventos, del momento histérico. Esta condicién crea oportunidades,
provee de momentos donde las tacticas pueden ser desplegadas. La
cuarta la he definido simplemente como movimiento o alteracién, es
decir, los inquietantes movimientos contrahegeménicos o tendencias,
los movimientos opuestos que atraviesan lugares, los movimientos
competitivos que traspasan lugares de lucha, los movimientos inestables
que ocurren cuando el statu quo es perturbado. La quinta condicién
involucra el concepto de estructura, el codigo subyacente del imperialismo,
de las relaciones de poder. Al analizar esta dimensién se identifican los
fundamentos que reproducen realidades materiales y legitiman inequidades
y marginalidades. Lo que yo sugiero al privilegigr estas capas sobre otras
es que, separadamente pero juntas, y en combinacion con otras ideas,
estas cinco dimensiones ayudan a trazar un mapa del terreno conceptual
en el cual se concreta la lucha. Los términos categéricos usados no son
del mismo tipo y no han sido motivados por un «modelo» en particular.
Ms bien estos reflejan las miltiples posiciones, espacios, discursos,
lenguajes, historias, texturas y visiones de mundo que han venido siendo
enfrentadas, resistidas y reformuladas por el pueblo maori.

Alescribir una «cartografia» de las luchas que enfrentan las mujeres del
tercer mundo, Chandra Mohanty ha dicho que «el mundo esté atravesado

4 Pihama, L.(2005), «Asserting Indigenous Thecries of Changew, in Sovereignty Matters:
Locations of Contestation and Possibility in Indigenous Struggles for Self-Determination,
ed. Joanne Baker, University of Nebraska Press, Lincoln, pigs. 191-210, pag.193.
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por lineas que se intersectan»®. En dichas lineas que se intersectan hay ideas,
categorias 0 tensiones que normalmente se conectan entre si en diferentes
formas. No son necesariamente oposiciones o dualismos, sino que estas
intersecciones crean y son creadas por condiciones que son inherentemente
inestables, arbitrarias e incontrolables. Mohanty también argumenta que
una de las piezas claves dela lucha es la «simultaneidad» de las opresiones
que son fundamentales para la experiencia de la marginalidad social y
politica. Las intersecciones pueden conceptualizarse como lineas que
intersectan o encuentran otras lineas, y también como espacios que son
creados en los puntos donde las lineas de interseccién se encuentran. Los
espacios creados por ideas, tendencias o problemadticas que se intersectan
son lugares de lucha que ofrecen posibilidades para que la gente resista.
Abrir espacios dentro de esos sitios se ha convertido en una caracteristica
de muchas luchas maori en educacion, salud, investigacion y justicia social.
Lo que es ligeramente diferente entre esta nocion y laidea de otras luchas
que estan «al margen» es que, cuando estdn adheridas a ideas politicas
tales como rangatiratanga, con frecuencia traducida como «soberania»
o «autodeterminacioén», entonces todos los espacios en Nueva Zelandia
pueden verse como espacios maori. Asi se desplaza la lucha fuera de los
«contextos especificamente maori» hacialos espacios anteriormente vistos
como dominio de los «colonos» o la comunidad Pakeha, tal como sucede
con grandes instituciones, como por ejemplo las universidades, donde los
maori son realmente una pequena minoria. En vez de vernos a nosotros
mismos como minorias que existen en los margenes, las acciones de
resistencia nos ayudan a asumir que Aotearoa Nueva Zelandia es «nuestro
lugar», en su totalidad, y que hay poca diferencia, excepto en la mente,
entre por ejemplo un Te Kohanga Reo [Nido de Lengua)® donde los maori
son mayoria pero el Estado estd presente, y una Universidad, donde hay
maori, pero son una minoria y de nuevo, el Estado esté presente.

Aun cuando podemos concebir el espacio de manera geogréfica y
politica, es importante reclamar aquellos espacios que se consideran, por
derecho, posesion de Occidente. Tales espacios tienen que ver con los
espacios intelectuales, teéricos e imaginativos. Uno de estos espacios
se llama Kaupapa Maori. Este concepto ha surgido de las lecciones

5  Mohanty, «Cartographies of Struggles.

6  Notade la traductora: Te Kohanga Reo significa «E! Nido de Lenguaw, una guarderia
comunitaria donde solamente se habla maori para que los nifios aprendan el idioma
dentro de un contexto natural fuera del hogar. Las madres comenzaron estas quarderias
en los afos setenta cuando notaron que mucha gente perdia la capacidad de hablar
el idioma con fluidez. Ver la Introduccién, donde se describe Koranga Reo
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aprendidas a través de Te Kohanga Reo y Kura Kaupapa Maori’ y ha sido
desarrollado como una teoria en accién por el pueblo maori. Graham
Smith ha argumentado en favor de Kaupapa Maori como una intervencién
dentro de los espacios tedricos, particularmente dentro de la esfera de la
educacion®. La investigacién Kaupapa Maori se refiere a las luchas maori
para retomar la investigacién como un espacio dentro del cual la gente maori
también pueda operar. Dada la historia de la mirada de la investigacion
occidental hacia los pueblos indigenas, puede parecer raro el hecho de
que los maori debamos apropiarnos de la idea de la investigacion y tratar
de utilizarla para resolver nuestras propias problematicas. Sin embargo,
hay exigencias que han hecho que esta idea fuera necesaria, tales como
por ejemplo, la constante necesidad de probar nuestra propia historia
asi como la validez de nuestro lenguaje y nuestros valores. Los pueblos
maori y otros pueblos indigenas también tienen sus propias preguntasy
curiosidades, tienen imaginaciones y formas de saber que ellos mismos
buscan ampliar y utilizar. La busqueda de soluciones es una gran parte
de nuestra lucha por sobrevivir, la cual estd representada dentro de
nuestras propias «tradiciones»; por ejemplo, a través de las historias de la
creacion, a través de valores y de pricticas. El concepto de «indagar» esta
incrustado en nuestra forma de ver el mundo. Investigar en este sentido
no es algo que pertenezca al Occidente o a una institucién o disciplina,
sino al contrario: la investigacién empieza como una actividad social,
intelectual e imaginativa. Esta se ha disciplinado e institucionalizado
con ciertos enfoques que han tomado poder sobre otros y que le han
dado legitimidad, pero empieza con la curiosidad humana y el deseo
de resolver problemas. En su esencia, la investigacién es una actividad
de esperanza. ' At

Una de las criticas hechas a los educadores que han estado preocupados
con el potencial emancipatorio de la educacién es que frecuentemente
han ignorado o reducido el papel de la accién social de cualidades
tales como la esperanza, el optimismo y la necesidad de esforzarse por
objetivos utdpicos. -

Algunos educadores radicales, de hecho, han propuesto que la nocion de
esperanza, como la base de un lenguaje de posibilidades, no es en realidad
nada més que un «truco de la contra-hegemonia» y que la esperanza es

7 Notadelatraductora: Kura Kaupapa Maori son similares a los Kohanga Reo pero a nivel

dela escuela primaria y secundaria, donde el idioma de ensefianza oficial es el maori.

8  Smith, G. H.(1995), «The Cultural Politics of Making Space», Presentacién del Seminario:

Winter Seminar Series, Education Department, University of Auckland.
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utilizada para efectos ideoldgicos méds que por razones tedricas. En otras
palabras, la esperanza como una vision de posibilidades no forma parte
de un proyecto politico inmanente y como tal tiene que ser sacrificada en
el altar de la realidad empirica®.

He indicado previamente el sentido del optimismo ruidoso que ha sido
caracteristico de la politica maori. Aqui quisiera resaltar la importancia
de la imaginacién en las luchas maori y de la capacidad mostrada por
los pueblos maori para imaginar constantemente y re-imaginar, para
crear y re-crear nuestro mundo. La capacidad de los pueblos colonizados
para continuar imaginando y creando nuestros propios mundos, a
pesar de todo lo que nos iba en contra de este proceso, fue el enfoque
de fuertes pricticas imperiales y coloniales que estidn encapsuladas en
el concepto de deshumanizaciéon. Las tendencias deshumanizantes
estan profundamente codificadas al interior de las pricticas imperiales
y coloniales. Estas pricticas sirven para negar constantemente que los
pueblos colonizados de hecho tengamos ideas propias, que podamos
crear nuevas ideas y que dispongamos de una rica base de conocimientos
a partir de la cual pensar.

Como lo habia mencionado anteriormente, yo no afirmaria que
la imaginacién en s{ misma sea una herramienta critica o contenga
dentro de si un proyecto politico que esté conectado inherentemente
a la emancipacién. Lo que voy a proponer es que, para que funcionen,
para que sean efectivos, 10s proyectos politicos deben también entrar en
contacto con, apelar a, hacer espacio para y contribuir a la liberacién de
fuerzas que sean creativas e imaginativas. Este punto se hace evidente
en la identificacién de Smith de los elementos significativos dentro
~ de Kaupapa Maori. El plantea que Kaupapa tiene que «agarrar a la

gente» emocionalmente, tiene que exaltarla y despertarla ante nuevas
posibilidades™. El peligro que se corre ante tales fuerzas es que estas no
necesariamente conducen hacia logros emancipatorios. Estas fuerzas son
incontrolables por naturaleza y ello entonces tal vez explique la razén por
la cual este aspecto esta excluido de los programas de descolonizacion y
otros intentos de resistencia planificada. Sin embargo, hay un momento
en la politica de descolonizacién donde las descargas de imaginacién
son capaces de conectar piezas disparejas, piezas fragmentadas de un
rompecabezas, las cuales tienen diferentes tonalidades, diferentes formas

9  MclLaren, P.(1995), Critical Pedagogy and Predatory Culture, Routledge, Londres, pig. 50.
10 Smith, G. H,, «The Cultural Politics of Making Spaces.
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y diferentes imagenes, y se reconoce que «estas piezas van juntas».
La imaginacién nos permite luchar por objetivos que trascienden lo
material y las realidades empiricas. Para los pueblos colonizados esto
es fundamental, porque el ciclo de colonialismo es sélo eso, un ciclo
sin punto final, sin emancipacién. Lo material nos ubica dentro de un
mundo de tendencias deshumanizantes, y ese mundo se nos refleja
constantemente. Imaginar un mundo diferente es imaginarnos a nosotros
como gente diferente en el mundo. Imaginar es creer en posibilidades
diferentes, que nosotros podemos crear.

La descolonizacién debe ofrecer un lenguaje de posibilidad, una
alternativa fuera del colonialismo. La escritura maori, de otros pueblos
indigenas y de escritores anti/postcoloniales sugeriria, claramente, que
el lenguaje de posibilidades existe dentro de nuestras propias formas de
saber que son alternativas, incluso opuestas al saber dominante. Aun
cuando estas no parezcan tener ninguna relacién con las realidades
socioecondmicas actuales, el hecho de que adhiramos a ellas y de que
podamos imaginar una conexién, sugiere unaresistencia a las definiciones
de un grupo dominante. Mas atin, el lenguaje de posibilidades, que es
un lenguaje que puede ser controlado por aquellos que lo poseen, nos
permite planificar, tomar decisiones estratégicas y teorizar soluciones.
Imaginar un mundo diferente o reimaginar el mundo es una via para
teorizar sobre las razones de por qué el mundo es injusto en la actualidad
y para proponer alternativas desde nuestras propias perspectivas.

Implicaciones para los investigadores: escoger los margenes

La metdfora del margen ha sido muy poderosasen las ciencias sociales
y Humanidades para entender la desigualdad social, la opresion, la
desventaja y el poder. Se emplea junto con otros conceptos similares tales
como fronteras, limites, puentes, centro-periferia e interno-externo para
poder distinguir a la gente en términos espaciales, asi como en términos
socioeconémicos, politicos y culturales. La antropologia usa el término
«liminal» para capturar algunos de los elementos que son vividos por
las personas en los margenes. Gloria Ladson Billings usa el término de
la siguiente manera: «El trabajo de la perspectiva liminal, entonces,
es el de revelar las maneras en las cuales las perspectivas dominantes
distorsionan las realidades del Otro en el intento de conservar las relaciones
de poder que mantienen en desventaja a aquellos que se encuentran
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expulsados de la corriente dominante»". Los académicos feministas y
aquellos pertenecientes a grypos minoritarios, tales como los escritores
africano-americanos, han trabajado la metéfora del margen, del guién™
o de la frontera en las teorias sociales de opresion y marginalizacion y
las de resistencia y posibilidad®. Gloria Anzaldua, por ejemplo, escribe
de la frontera donde ella crecid, literalmente la frontera entre Estados
Unidos y México, y figurativamente como la frontera donde se intersectan
lenguajes, entre hogares y colegios, entretener y no tener, fronteras que
sirven como un sitio para una formacion constructiva de identidad™.
La escritora africanoamericana bell hooks escribié sobre la posibilidad
radical de «escoger los margenes» como un espacio de pertenencia asi
como también uno de lucha y de resistencia®. El asunto critico que
bell hooks y otros escritores como Swart Hall han identificado es que
las vidas significativas, ricas, diversas e interesantes son vividas en los
margenes; estos no son espacios vacios ocupados por persona.s cuyas
vidas no importan o personas que pasan sus vidas en los margenes
tratando de escaparse™. Muchos grupos que terminan alli «escogen»
los margenes, en el sentido en que crean culturas e idenﬁdadeg fuera
de los margenes, por ejemplo, las comunidades de sordos, covmufndades
de gays y lesbianas, grupos de minorias étnicas, los grupos indigenas.
También hay investigadores, profesores, académicos quienes activamente
escogen los mdrgenes, que escogen estudiar gente marginalizada por la
sociedad. Algunos de ellos provienen de los mérgenes y hay otros cuyo
propdsito intelectual como académicos es trabajar por, con y de la mano
de las comunidades que ocupan los margenes de la sociedad. Sia uno le
interesa lasociedad, puede notar que es frecuentemente en los margenes
donde los aspectos de una sociedad se revelan como un microcosmos de

1 Ladson-Billings, G. (2001), «Raclalised Discourse and Ethnic Epistemologies», en
Handbook of Qualitative Research (segunda edicién), eds. Norman Denzin e Yvonna
Lincoln, Sage Publicatiens, Thousand Hills, pags. 257-78.

12 Nota de la traductora: Guién en el sentido del signo ortogréfico que se usa en inglés
para identificar (o estigmatizar) a los ciudadanos de descenden?ia no europea como
grupos o minorias: los «africano~-americanoss, los «hispano-~-americanos» y los «nativo-
americanos», a diferencia de los «europeo-americanos», un término que apenas se usa.

13 Ver por ejemplo, Fine, M. (1992), Disruptive Voices, University of Michigan Press, Ann
Arbor, p. 229; y hooks, b, (1984) Ferninist Theory: from Margin to Center, South End Press,
Boston.

14 Anzaldua,G. (1987), Borderlands/La Frontera: the New Mestiza, Aunt Lute, San Francisco.

15 hooks, b. (1990), Yearning, Race, Gender and Cultural Politics, South End Press, ?oﬂm,

16 Hall, Stuart (1992), «The Question of Cultural Identity», en Modernity and its Future,
eds, H. Hall, D. Held y T. McGrew, Polity Press, Cambridge, pigs. 274-316, p
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una imagen mayor o bien como ejemplos del organismo mas vulnerable
de una sociedad. En un sentido investigativo, tener un compromiso con la
justicia social, con el cambio de las condiciones y relaciones que existen
en los mérgenes se describe como «tener un interés socialb» o un «puntode
vistar. Para los investigadores que vienen de comunidades comprometidas,
ese trabajo también puede ser entendido como una investigacion «desde
adentro. La investigacién Kaupapa Maori puede ser entendida de esta
forma como un enfoque investigativo con un interés social que asume
una posicién, por ejemplo, en la que el lenguaje, los conocimieritos yla
cultura maori son vélidos y legitimos y tienen un punto de vista propio
desde el cual la investigacién es desarrollada, conducida, analizada,
interpretada y evaluada. Se hace también referencia a estos enfoques
como investigacion critica, investigacién de justicia social e investigacién
de accién comunitaria. También hay metodologias especificas que han
sidodesarrolladas a partir de los trabajos que estos enfoques han iniciado.
Investigacién y acci6n participativa, investigacién Kaupapa Maori,
historias orales, teoria critica de la raza y testimonio son s6lo algunos
ejemplos de metodologias que han sido creadas como herramientas de
investigacion propias del trabajo con comunidades marginalizadas que
dan expresion a las voces marginalizadas y que intentan re-presentar
la experiencia de marginalizacién de maneras genuinas y auténticas.
Al focalizarse en la investigacién con grupos marginalizados, saltan a
la vista muchas de las problematicas que enfrentan los investigadores
Que trabajan de cara a la injusticia e inequidad social. Como lo han
establecido ya investigadores lideres en el 4rea de la justicia social, es
crucial que los investigadores que trabajan dentro de la tradicién dela
investigacién critica pongan especial atencié_n'a los asuntos que tienen
un impacto en la integridad de la investigacion asi como del investigador;
que estén continuamente desarrollando su comprension de la ética y
de las sensibilidades comunitarias y que examinen criticamente sus
practicas investigativas"”,
Una tercera dimension de la investigacién en los margenes concierne
a que aquellos investigadores que investigan con y para comunidades

¥7  VerDenzin, N. e Yvonna S. Lincoln (2000}, «The Discipline and Practice of Qualitative
Researchw, en Handbook of Qualitative Research (second edition), eds N. Denzin e Y.
5. Lincoln, Sage Publications, Thousand Oaks, pdgs. 1-28; Fine (1993); Rigney, Daryle
(1999), «internationalization of an Indigenous Anticolonial Cultural Critique of Research
Methodologies: a Guide to Indigenist Research Methodology and its Principles», Wicazo
SA Review (Autumn), pigs. 109-21; Cram, F. (2001), «Rangahau Maori: Tena Tika, Tona
Pono-the Validity and Integrity of Maori Researchw, en Research Ethics in Aotearoa New
Zealand, ed. M. Tolich, Pearson Education, Auckland: -
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marginalizadas, se encuentran, con frecuencia, ellos mismos' en el
margen en sus propias instituciones, en sus disciplinas y sus comunidades
investigativas. Puede suceder que dichos investigadores provenggngde
un grupe social minoritario o puede ser que sus intereses y su peml?ldo
" apoyo a comunidades marginalizadas desestabilice el statu quo o cuestione
tanto de manera implicita como explicita los enfoques dominantes dentro
de la investigacién. No obstante, existe suficiente literatura dmﬂada
por académicos feministas y pertenecientes a grupos minoritarios que
sostiene que la investigacién con grupos marginalizados o sobre temas
relacionados a grupos marginalizados puede tener un claro impacto negativo
en las carreras profesionales y, por ende, en la percepcién de expeﬁmd§
y autoridad intelectual de dichos investigadores. Investigadores maori, asi
como académicos, también han escrito sobre el impacto que tienen las
necesidades de las comunidades y los requerimientos institucionales en
sus vidas laborales y su disposicién ante el trabajo y 1a vida como personas
maori™. Mientras las comunidades quieran trabajar con investigadores
maori, puede que ellos no tengan conciencia de los riesgos que corren
muchos investigadores miembros de la academia cuando investigan en
los margenes. Un ejemplo de lo anterior es la presién impuesta por !a
academia para publicar la investigacion en revistas sometidas a arbitraje
y las expectativas por parte de las comunidades de que los investigadores
no vean en ellas una forma de «construir sus carreras». La investigacion
seve éadadvez mads como una actividad que debe ser medida y evaluada
de acuerdo a su calidad como parte del desempefio del investigador, y,
por otra parte, el desempefio de cada individuo estd ligado directamente
al nivel que ostenta cada departamento e institucién. Es muy probable
que un investigador que trabaja por justicia social se vea inmer:so efl una
gran cantidad de horas de trabajo que pueden llevarlo a publicaciones
académicas de «baja calidad» —su trabajo puede contribuir a un mayor
cambio social pero su calificacién como investigador podria no reflejar
su contribucién a la sociedad. :

Existe también otra serie de implicaciones y riesgos para investigadores
que ti'abajan fdentro del «marco interno». Los conocidqs .r.iesgos
metodoldgicos son vistos desde una perspectiva como una postbxhdad.de
sesgo, una pércﬁda de distancia y de objetividad; y desde otra perspectiva
deinvestigacion se refieren al potencial riesgo de ver «los rboles pero no

18 Irwin, K. (1988), #Maori, Feminist, Academics, Sites, Vol. 17, pdgs. 30-8; D-urie. A (19095),
«Keeping an Open Mind: a Challenge for Maori Academics in a Time of Political Changes,

Ponencia magistral, Matawhanui Hui, Massey University, Palmerston North,
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elbosque», de subestimar la necesidad de rigurosidad e integridad como
investigador y de confundir el papel de investigador con el de defensor.
Existen, de cualquier forma, otros riesgos en términos de las relaciones y
larendicién de cuentas a ser llevadas a cabo por un investigador interno.
A diferencia de las de sus colegas, estas responsabilidades extras pueden
se- muy pesadas, no sélo debitdo a aquello que la gente pueda decir
directamente, sino también debido a lo que los investigadores imaginan
que la comunidad pueda decir. Puede ser dificil a causa de la magnitud
v la cantidad de tareas urgentes que parecen requerir accién y apoyo.
Los investigadores toman decisiones estratégicas para tratar con lo urgente
mientras sacrifican la investigacién y finalmente sus carreras. La direccién
y el consejo de otros investigadores indigenas que ya han trazado su camino
a través del sistema puede proporcionar algtin tipo de apoyo, no obstante
estos profesores de citedra son pocos y estén distanciados entre si yno
siempre son ellos el mejor ejemplo de cémo mantener un balance en sus
vidas y mantener la investigacién mientras trabajan con las comunidades
paza crear un cambio positivo. Muchas de las probleméticas sociales y
retos que enfrentan las comunidades marginalizadas serdn también

.parte de las biografias y las redes sociales de un investigador indigena

de adentro. Visitar parientes que se encuentran enfermos, cuidar a los
nietos o al hijo adolescente de alguno, escribir propuestas, convertirse
en quien trae el pan de cada dia a varias familias, estar en constante luto,
tener que correr a casa a encargarse de emergencias domésticas y estar
recibiendo llamadas constantes de las comunidades, son con frecuencia
cordiciones normales de un investigador indigena, quien ademas trata
de encontrar su propio camino a lo largo de su carrera. Mientras cada
investigador puede reclamar que tiene respofisabilidades similares v
en algin momento haber tenido cargas similares, hay una diferencia
cualitativa entre las condiciones de vida de la gente en comunidades
marginalizadas y aquellas de clase media urbana.

Poblaciones marginalizadas, investigacion y ética

Para los investigadores que trabajan con «seres humanos o participantes»,
los términos «poblaciones marginalizadas ¥ vulnerables» aparecen en
laliteratura cientifica relacionados con la ética de la investigacién. A las
poblaciones marginalizadas se las describe con frecuencia como grupos
con reducido acceso a espacios de poder; tales como mujeres, grupos
étnicos minoritarios, comunidades gays y lesbianas, nifios y jdvenes. Por
su parte, la poblacién vulnerable también se encuentra marginada del
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poder; no obstante, es considerada particularmente vulnerable.po.rque
tiene una menor capacidad de agencia para proporcionar consentimiento
informado. Los grupos vulnerables incluyen a prisioneros, personal
de las fuerzas armadas, personas con enfermedades mentales, nifios,
algunos grupos de discapacitados y todos aquellos grupos con una
mayor probabilidad de ser vulnerables a la coerciéon. Un e'pnsod.no (!l'le
especialmente elevo la sensibilidad occidental con respecto ala investigacion
con poblaciones marginalizadas y vulnerables fue el Holocausto‘y. en
particular, las investigaciones de los médicos nazis con las poblaciones
judia y romani (gitanos) y otros grupos de prisioneros en los campos de
muerte. El Cédigo de Nuremberg surgié de este legado trascendental.
Segtin David Weisstub:

El legado de Nuremberg representa un capitulo casi mitico en la historia
del entendimiento de la ética de la investigacion... Nuremberg se encuentra
distante en la memoria colectiva. Para la mayoria de nosotros, Nuremberg
surgi6 como un codigo y al mismo tiempo un simbolo. Cédig?encgamoa
sus principios, los cuales representan la base de la prictica y la investigacion
médica civilizada. Y por el otro lado simboliza el triunfo del ideal de
democracia sobre el fascismo™.

El Codigo de Nuremberg se formé de las cenizas que dejé el Holocausto
en su paso por el Tribunal de Nuremberg y fue un intento por asegurar
que el tipo de investigacion llevado a cabo por los cientificos nazis no
tuviera lugar nunca mds. El cbdigo resalta el hecho de que es grobal?le que
existan grupos especialmente vulnerables frente a la prictica investigativa
y que muy posiblemente estos grupos se, encuentren al margen de la
sociedad. El cdigo es el primer reconocimiento de la existencia de unos
principios morales basicos a los cuales deben acogerse los invest.igador'es.

Para una perspectiva indigena, el Cédigo de Nuremberg llegd demasiado
tarde. La historia de la investigacion como explotacion se encontraba ya
arraigada en el imperialismo europeo ad portas del siglo XX. Y n'i qué
decir lo que ha sido para otros grupos de personas tales como mujeres,
hombres africano-americanos y muchas comunidades indiger}as para
quienes la existencia del Codigo de Nuremberg no ha garantizado la
prevencién de los abusos en nombre de la investigacién. Alolargo de la

historia ha habido una serie de escandalos que han resaltado las formas

19 Welsstub, D., ed. (1998), Research on Human Subjects: Ethics, Law and Social Policy,
Pergamon, Nueva York.
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en las cuales grupos marginalizados y vulnerables contintian siendo
expuestos a la investigacion poco ética. En Nueva Zelandia la investigacién
sobre céncer de cuello uterino, la «<hora més oscura» de Ja investigacion
neozelandesa segiin Tolich, salié a la luz piblica gracias a los esfuerzos de
dos investigadoras feministas que persistieron en sus indagaciones a pesar
de los bloqueos y las barreras que les fueron impuestos por los sistemas
institucionales y profesionales®. Fue sélo después de la investigacion
de cdncer de cuello uterino que las instituciones académicas en Nueva
Zelandia fueron obligadas por legislacién (seccién 161 del Acta Educativa
de 1989) a disefiar y seguir politicas y cédigos de practica para llevar a
cabo investigacién ética con seres humanos.

Al Cédigo de Nuremberg le siguié la Declaracién de Helsinki de la
Asociacién Médica Mundial en 1964 y en los Estados Unidos el Informe
de Belmont en 1979. Se hace referencia a estos tres documeptos como
«hitos» en el establecimiento de una historia de la conducta éticaen la
investigacién®. Existe, no obstante, una diferencia entre los codigos de
prictica de ética profesional, que son esencialmente de automonitoreo y de
acogimiento voluntario, y los oddigos de préctica legalizados u oficialmente
regulados. El Cdigo de Nuremberg raramente ha sido usado en casos
legales®. La Declaracion de Helsinki es un codigo profesional voluntario
al que se acogen quienes pertenecen a la Asociacién Médica Mundial. El
Informe Belmont, a su vez, fue un informe oficial del Departamento de
Salud, Educacién y Bienestar de los Estados Unidos. Lo que se conoce
en Estados Unidos como La Regla General (The Common Rule) es un
grupo de politicas federales ‘adoptadas por la mayoria de agencias
estadounidenses que llevan a cabo o financian investigacion con seres
humanos. En Nueva Zelandia existen varios iflstrumentos legales que
cubren aspectos de la investigacién ética con seres humanos, incluida
el Acta Educativa de 1989, el Acta de Derechos Humanos de 1999, €l
Cédigo de Derechos Humanos de Servicios de Salud y Discapacidad
y el Codigo de Privacidad de la Informacién de la Salud. El Tratado de
Waitangi también se incorpora en la investigacion y las politicas éticas
tanto como en las consultas con la poblacién maori, como parte de los
requerimientos que algunas instituciones tienen cuando estas involucran

20 Tolich, M. (2001) «Beyond an Unfortunate Experiment: Ethics for Small Town New
Zealand», en Research Ethics in Aotearoa New Zealand, ed. M. Tolich, Pearson Education,
Auckland, pags. 2-13.

21 Sugarman, |, A. C. Mastrioniy ). P.Kahn (1998), Ethics of Research with Human Subjects:
Selected Policies and Resources, University Publishing Group, Maryland.

22 Weisstub, Research on Human Subjects.
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* a participantes maori. Nueva Zelandia también cuenta con un Comité
Nacional de Asesoramiento Etico, un Comité Nacional de Bioética y
otros comités especializados que tratan temas individuales tales como
tecnologias reproductivas. .

" Pero Jpor qué seria importante este preaimbulo cuando nos referimos
a temas que estdn relacionados con pueblos indigenas? Existen cuatro
razones; una de ellas es fundamental y las demds tienen un propésito
contextual. La razén fundamental es establecer la historia de caso en el
sentido de por qué los maori como pueblo deben ser reconocidos como
grupos marginalizados. En la literatura se usa la palabra «poblaciones»
en vez de pueblos y existe una distincion en el marco de la legislaciéon
internacional entre estos dos términos. Como poblacién marginalizada
los maori son basicamente otro grupo o un conjunto cualquiera de
individuos y/o comunidades. Como pueblos, los pueblos maori tienen
derecho a la autodeterminacién. Al fragmentar pequefios grupos maori
en categorias de marginalizacion y vulnerabilidad se corre un inminente
riesgd_ de perder de vista la idea general de maori como un pueblo indigena
marginalizado en Nueva Zelandia. Dicho riesgo se torna ain mas evidente
en discusiones alrededor del rol del Tratado de Waitangi, en la proteccién
de losderechos de los pueblos maori a desarrollarse como tales y al mismo
tiempo ser tratados de manera igualitaria como ciudadanos.

Los elementos contextuales son relevantes en tanto que la investigacion
es una actividad internacional llevada a cabo alrededor del mundo por
investigadores de diferentes nacionalidades, instituciones, disciplinas
y enfoques. Las normas que regulan la investigacion se desarrollan
en esfe ambiente. Mds atn, precedentes legales establecidos en otras
jurisdicciones tales como los Estados Unidos, Gran Bretafia, Canad4 y
Australia tienen peso en el contexto de Nueva Zelandia, especialmente
si tienen relacién con comunidades indigenas. Finalmente, la ciencia y
la tecnologia estén logrando importantes avances en dreas que imponen
retos sobre las nociones existentes de ética a amplia escala, a la vez que
los esfuerzos por parte del pueblo maori de lograr el reconocimiento
de su propio conocimiento y sistema ético estdn en una carrera contra
el tiempo. En este contexto estar mejor informado es una proteccion
importante.

La marginalizacién constante del pueblo maori
Los recientes discursos ptiblicos sobre el estatus del pueblo maori y

el Tratado de Waitangi representan a los no maori como victimas de
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discriminacién inversa. Tal percepcién se debe al logro de derechos
proporcionados por el Tratado de Waitangi dentro de los marcos legales
y de politicas de proteccién. Entre los derechos se incluyen el derecho
a ser «consulfados», y a que nuestra lengua y nuestra cultura sean
reconocidas, derechos considerados por la cultura dominante como
«especiales y extraordinarios». Serfa bastante justo decir que el pueblo
maori ha luchado durante mucho tiempo para lograr estos avances
en aras de hacer del Tratado de Waitangi un verdadero instrumento
fundacional de la nacién. El pueblo maori ha visto también este proceso
como necesario para alcanzar su visién de autodeterminacién asi como
para lograr y recibir los beneficios del derecho de ciudadania. Este tiltimo
punto sobre la ciudadania es el que nos trae de vuelta a la cuestién de
la marginalizacién. En casi todos los indicadores sociales, el pueblo
maori se encuentra desproporcionalmente representado como un
pueblo en desventaja, incluso mediante el uso de controles de analisis
estadistico que tienen factores de clase, tales como niveles de ingreso.
Mas alla de esto, la naturaleza sistémica de dichas desventajas de largo
plazo ha configurado patrones de participacién en la sociedad que son
diferentes de la norma que se aplica para los pakeha en general, y como
consecuencia desafia las politicas y practicas de las instituciones que
se dan por sentado.

Un ejemplo claro es el impacto de los bajos niveles de éxito educativo
de los estudiantes maori en la educacién secundaria. El fracaso del
sistema queda en evidencia en dos grupos: en los adultos que regresan
a los espacios educativos asi como en la edad promedio de los maori que
acceden a postgrados. Oficialmente la tasa de participacion maorien la
educacion superior es una de las mas altas dentrg de los paises de la OCDE;
sin embargo, los programas en los cuales estos estudiantes participan
son precisamente los de adultos que regresan para tener una segunda
oportunidad porque la educacién secundaria les fallé la primera vez.
Este hecho representa una consecuencia directa del fracaso del sistema
escolar de proveerles oportunidades a los estudiantes maori paralograr
un nivel basico. Muchos estudiantes maori acceden a educacién terciaria
a través de programas de entrada especial. Dichos estudiantes tienden
a ser mayores y mujeres, asi como también tienden a ser estudiantes
de medio tiempo comparados con estudiantes no maori y por ende
demoran mucho mas tiempo en completar sus estudios. Mas aun, los
estudiantes maori son desproporcionadamente mas propensos a tomar
préstamos educativos, pero dado que hay menos probabilidad de que
una vez completada la educacién terciaria estos logren posiciones con
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salarios altos, les toma mucho mds tiempo pagar la deuda. En resumen,
los patrones de participacion en la sociedad refuerzan las desventajas.
Bien sea que uno vaya literalmente a lo largo de Nueva Zelandia
o lo haga a manera de viaje figurativo para entender las diferencias
sociales, uno encontrara que las comunidades maori estdn al margen
de la economia y de la sociedad. A final de los afios ochenta, Nueva
Zelandia inicié un importante programa de ajuste estructural de corte
neoliberal, de des-regulacion y re-regulacion de la economia, asi como
fuertes reformas a la educacion, la salud y el sistema de bienestar®.
La agenda neoliberal y el continuo proceso de reforma han tenido un
profundo efecto en la sociedad neozelandesa y después de dos décadas
han dejado una generacién de gente joven para quienes las ideologias
neoliberales son absolutamente normales y dadas por sentadas. Respecto
de la educacidn, el neoliberalismo ha levantado la definicién de que
ella es un mercado en donde los padres y alumnos son consumidores
y clientes, los profesores y colegios son proveedores de servicios que
se administran a si mismos y en donde el conocimiento ganado del
curriculum es una mercancia que se utiliza en el proceso de negociar por
mejoras o bienes sociales tales como el bienestar y estatus. El proceso
de reforma redisefié la manera como los colegios eran administrados.
Rediserio el papel de la entidad del gobierno responsable de esta, cred
una nueva entidad para acceder y verificar el desemperio escolar, cre6 un
nuevo marco curricular, un nuevo marco de certificaciones y una nueva
entidad para acreditar dichas certificaciones y las instituciones, creé un
sisterna de pagos para la educacién postsecundaria en manos del usuario
final y finalmente fomenté un ambiente competitivo para el acceso a
dichos fondos. Proveedores privados de educacién postsecundaria y
formacién técnica, hasta hace poco, tenian la posibilidad de competir
con instituciones publicas por fondos piiblicos y de aspirar a mantenerlos
sobre la base de la cantidad de titulos que otorgaban. ;
Dentro del concepto neoliberal del individuo, el pueblo maori representaba
en los ochenta un riesgo potencial para la legitimidad de la nueva vision,
dado que las aspiraciones maori estaban profundamente arraigadas a
su historia, a las diferencias culturales y los valores del colectivo; de
hecho, el concepto maori de la familia 0 whanau parecia amenazante!

23  Kearns, R.A. y A Joseph (1997), «Restructuring Health and Rural Communities in New
Zealandw, Progress in Hurnan Geography, Vol. 21, pigs. 18-32; Kelsey, ). (1995), The New
Zealand Experiment, Auckland University Press, Auckland; Moran, W. (1999), «Democracy
and Geography in the Reregulation of New Zealandw», en Restructuring Societies: Insights
from the Social Sciences, eds. D, B. Knight y A E. Joseph, Carleton University Press, Ottawa.
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Cuando la agenda neoliberal fue implementada, las comunidades maori
§e encontraban ya embarcadas en su propia revolucién educativa. E|
impulso hacia adelante que traia consigo el desarrollo maori en ese
momento cumplié un papel fundamental en desafiar la nueva agenda
0 al menos permiti6 abrir un espacio para las aspiraciones maori. Jane
Kelsey ha argumentado que en algunos momentos los pueblos maori
fueron el tinico grupo dentro de la sociedad neozelandesa que realmente
contrarrestd las reformas de una manera seria™.

!-;l desarrollo de Te Kohanga Reo inspir6 y continta inspirando una
serie de iniciativas maori en educacion que han sido desarrolladas
como modelos alternativos al interior y exterior del sistema educativo
actual, desde los niveles de educacién temprana hasta la educacién
post-secundaria o terciaria. Los modelos alternativos incluyen Kura
Kaupapa Maori. Estos son colegios de inmersién total en lengua maori
que se desarrollaron fuera del Estado y fueron incluidos como una
categoria separada de educacion en la Enmienda del Acta Educativa de
1989 y Wananga o instituciones tribales que emitfan titulos de grado que
fueron también incluidas como una categoria de la misma Enmienda.
Estas alternativas fueron instituciones educativas inicia@es por el pueblo
maori basadas en las diferentes concepciones de lo que era la educacion.
Estos esfuerzos comunitarios pusieron en riesgo la hégemonia hasta
entpnces asumida por el sistema escolar y, como sdstiene Graham
Sm:tr}. revolucionaron el pensamiento maori al demostrar que el pueblo
maori podia liberarse intelectualmente del colonizador yejercerlalibre
voluntad con un propésito especifico, asi como también avanzar deuna
_mfu}era ticticay constructiva®. Estas alternativas educativas no tuvieron
inicio con el apoyo activo del Estado, e inclusp después de que fueron
incluidas-en la legislacién no fueron provistas de la infraestructura
necesaria para su 6ptimo funcionamiento. En el caso de la Wananga, las
tre§ instituciones tomaron en sus manos un reclamo ante el Tribunal de
Waitangi relacionado con gastos de capital. El Tribunal dictAminé a su
favc?r y dos de las Wananga han establecido su reclamo ante la Coronay
ya uer}en recursos para invertir capital para desarrollar su infraestructura.

‘ -Q.uxero enfatizar que este arranque de actividades maori ya se habia
iniciado cuando comenzaron las reformas neoliberales. Es decir que
las comunidades maori ya tenian una plataforma con la cual desafiar

24 Kelsey, The New Zealand Experiment.

25 Smith, G.H. (2900). «Maori Education: Revolution and Transformative Actions. Canadian
Journal of Native Education, Vol. 24, No.1, pégs. 57-72.



aquellos aspectos del proceso de reforma neoliberal que amenazaban
el desarrollo maori y una plataforma con la cual comprometerse con
el proceso en aras de influenciar el cambio. Esto no quiere decir que el
proceso de reforma tuviera las puertas abiertas a la participacién maori,
pues de hecho las comunidades maori tuvieron que presentar peticiones
bien fundamentadas para ser incluidas o para ser escuchadas. En
algunas ocasiones, expertos extranjeros fueron traidos para desestimar
preocupaciones maori o simplemente para mostrar como estos elementos
serian tenidos en cuenta por las nuevas estructuras. Tampoco podemos
decir que los grupos maori estaban particularmente bien organizados o
movilizados. Las primeras reformas que privatizaron las industrias del
Estado, tal como la industria forestal, tuvieron como consecuencia un
masivo desempleo maori y una fuerte presién al interior de las comunidades.
La relevancia del pensamiento revolucionario creado por el desarrollo de
Te Kohanga Reo fue que, ante la ausencia de una resistencia organizada,
habia suficiente critica para crear una posibilidad contrahegemonica y
hacerla evidente cada vez que fuera posible. El punto clave es que si las
comunidades maori hubieran estado desunidas y sin modelos alternativos
al proceso de reforma, esas reformas hubiesen continuado sin freno
alguno, devastando todo a su paso. De todas maneras, el proceso de
reforma neoliberal sf tuvo un desproporcionado impacto negativo en las
comunidades maori, ampliando las disparidades entre maori y no maori
en cuanto a logros educativos, salud y estatus econémico.

Lo gue se ha hecho atin més claro en el siglo XXI, es la manera en
que las politicas dirigidas hacia el pueblo maori contintian resonando y
reciclando las narrativas colonialistas. El discurso pudo haber cambiado
sutilmente sus términos de maoria whanau, hapu, iwi, a maori urbano
e iwimaori y launidad de definicién del problema pudo haber cambiado
de tribus a whanau, de mujeres maori a «padres de familia maori», de
proveedores de servicios maori a consultores maori, pero las tensiones
basadas en relaciones raciales siguen existiendo. El subtexto es que los
maori son responsables de su propia desgracia como pueblo colonizado y
que la ciudadania para los maori es un privilegio por el cual deberian estar
eternamente agradecidos. Como la marginalizacién es una consecuencia
de la colonizacién, el precio que se debe pagar por la inclusién social
alin se espera que sea el abandono de «ser maori»,

El impa'cto que tiene esta narrativa sostenida a lo largo del tiempo
en el pueblo maori es tanto una creciente fragmentacion al interior de
las comunidades como una urgencia paralela a re-desarrollarnos y re-
centrarnos a nosotros mismos alrededor de una linea de base comtn de

simbolos y aspiraciones. Por ejemplo, estan las tres conceptualizaciones
propuestas por Mason Durie: «vivir como maori, ser un ciudadano del
mundo y promover el bienestar maori con buena salud»*. La tensién
entre fragmentacion y unidad produce una situacién casi imposibley, en
muchos casos, en nuestros momentos mas vulnerables ocurren fracturas,
las familias se fragmentan, las relaciones nucleares entre padres de familia
e hijos se rompen y el pueblo maori se vuelve alienado de si mismo, de
su familia extendida y sus comunidades. No es ni casual ni genético
que los problemas de salud mental del pueblo maori hayan aumentado
dramdticamente en las Gltimas dos décadas, hasta tal punto que estos
estén catalogados como uno de los principales problemas de salud del
pueblo maori. La marginalizaci6n, tanto como un proceso asi como un
estado de las cosas, impacta en multiples niveles y espacios. El pueblo
maori ha sido marginalizado del grueso de la sociedad neozelandesa.
Algunas personas maori estdn en capacidad de «elegir» los méargenes y
abrazar su identidad maori y participar de la sociedad y cultura maori.
Otras personas maori estan alienadas de la sociedad maori. Sucede
asi por una serie de mecanismos o procesos sociales, econémicos y
politicos. Puede ser simplemente que la distancia geografica de sus
lugares de origen sea una barrera para la participacién o que la pérdida
de la lengua y la cultura maori sea vista como una barrera. Algunas
personas, al ser «institucionalizadas» o envueltas en un sistema de

cuidado y proteccién, son removidas de su apoyo social y cultural. Otros

grupos maori, por ejemplo, aquellos que se han unido alrededor de un

interés especial, pueden encontrarse a si mismos excluidos o alienados

de las estructuras maori de poder existentes, pero aun asi trabajar como

maori. Por otro lado, hay probablemente individuos maori que estin

alienados del pueblo maori y de la sociedad en general; por ejemplo,

quienes han cometido crimenes en contra de sus propias comunidades y

nunca mas serdn recibidos de vuelta, ello$ han sido en efecto excluidos
de su propia sociedad.

‘Investigadores al margen

Como se expuso anteriormente, aquellos investigadores que eligen
investigar en los margenes estdn en riesgo de convertirse ellos mismos en
marginalizados en sus carreras y sus espacios de trabajo. Una estrategia

26 Durie, M. (2004), Mauri Ora: The Dynamics of Maori Health, Oxford University Press,
Melbourne,
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para superar este conflicto es «cenirse» al trabajo y comprometerse a
construir una carrera a partir de este. Tal como lo han dicho escritoras
como bell hooks y Gloria Anzaldua, los mdrgenes son también lugares
de posibilidades que son emocionantes y «limite». Las culturas son
creadas y reformadas, la gente que con frecuencia es vista por lamayoria
dela sociedad como peligrosa, rebelde, sin respeto por el statu quo y en
quienes el sistema no puede confiar, son también innovadoras dentro de
tales condiciones; ellas son capaces de disefiar sus propias soluciones,
ellas retan a la investigacién y a la sociedad para encontrar las soluciones
apropiadas. Los investigadores que trabajan en los mérgenes necesitan
estrategias de investigacion que les permitan sobrevivir, que les permitan
llevar a cabo una buena investigacién, ser activos en la construccién
de habilidades comunitarias, mantener su integridad, administrar las
expectativas que la comunidad tiene de ellos y mediar en diferentestipos
de relaciones. La investigacién Kaupapa Maori se desarroll6 a partir de
este reto. Como lo han reforzado Graham Smith, Leonie Pihama y otros
que escriben dentro de esta tradicion, la investigacion Kaupapa Maori
impulsa a los investigadores maori a asumir como dada la condicién
maori, a pensar criticamente y a apuntar a las relaciones estructurales
de poder; a construir sobre los valores culturales y los sistemas y a hacer
uso de la investigacion llevandola de vuelta a las comunidades que se
encuentran en proceso de transformacion. ¢ '
Hay estrategias que los investigadores pueden emplear que les permitirdn
construir fuertes relaciones de investigacion con diferentes comunidades.
Asimismo, hay capacidades y principios que los investigadores maori
han aprendido a través de la experiencia, y estas funcionan bien con
las comunidades maori si se practican de manera sensible y matizada.
Puede ser tan simple como dedicarse a crear buenas relaciones y en
«dar la cara» como primer paso de la relacién. Estas estrategias incluyen
también la construccion de redes de personas con fuertes lazos al
interior de las comunidades y en la creacion de capacidades en las
comunidades de manera que la gente pueda hacer la investigacién por
si misma. Una de las mayores preocupaciones que experimentan los
investigadores es que desde el momento en que la comunidad tiene el
poder de decidir sobre su propia investigacion, esta podria no elegir a
un investigador o investigadora maori incluso aunque él o ella cuente
con las habilidades apropiadas para dicha tarea. Este es un riesgo y
un reto. Muchas comunidades querrian elegir al mejor investigador
posible o un investigador de su propia comunidad o de la zona. Con
frecuencia su eleccién es obstaculizada por una agencia gubernamental;
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mads exactamente, por alguna agencia gubernamental encargada del
financiamiento del proyecto que no conozca a investigadores maori o
prefiera a un investigador no maori. Organizaciones comunitarias con
experiencia en resolver problemas sélo recién estin aprendiendo lo
que les hace falta en términos de investigacién tanto maori como no
m}lori. En otros ambientes indigenas, por ejemplo, algunas naciones
tribales en Norteamérica tienen protocolos para investigadores Y sus
estructuras tribales tienen directores de investigacion especializados
que dirigen toda investigacién que tiene lugar en su nacién. Lo que.
es, gosiblememe, muy diferente en Aotearoa (Nueva Zelandia) es la
creciente destreza de los investigadores maori para desempenarse
entre diferentes campos y disciplinas de investigacion. En el contexto
neozelandés, los académicos maori pueden reunir una gran cantidad
de' colaboracion en investigacién multidisciplinaria, hay un creciente
numero de investigadores independientes maori que trabajan con las
comunidades y hay agencias de financiamiento dispuestas a apoyar el
desarrollo de capacitacién de investigacién maori.

Para rectificar la injusticia inherente en la falta de reconocimiento
de ciertos saberes, el soci6logo legal Boaventura de Sousa Santos acufid
la frase sociologfa de las ausencias, y apuesta por una «ecologia de los
saberes» que permita la coexistencia de formas alternativas de saber y
fie cpnocimiemo cientifico ¥ argumenta ademds que no puede haber
justicia social global si no hay justicia cognitiva global®, Al centro
de gste compromiso con la justicia social y la investigacion indigena
residen preguntas sobre la educacién, la participacion y el desarrollo.
Hay cuestionamientos que perduran sobre relaciones de poder, sobre
la agencia y la estructura, la ética y la metodblogia. La investigacién
es §1mplememe un sitio en el cual todos estos temas se intersectan.
La investigacién es importante por ser el proceso de produccion de
conocimiento, es la manera como constantemente estamos expandiendo
el conocimiento. La investigacion por la justicia social ensancha y mejora
las condiciones necesarias para la justicia; es un proyecto intelectual,
cognitivo y moral, con frecuencia turbulento, nunca completo, pero por
el que vale la pena luchar.

.
" : '
27 Dale, R y §usan prenson (2004), «An Interview with Boaventura dg Sousa Santoss,
Globalization, Societies and Education, Vol. 2, No. 2,pdgs.147-60.
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Capitulo 12

Entendiendo correctamente la historia, contando
bien la historia: activismo indigena, investigacion
indigena .

Entre activismo e investigacién no existe una relacion ni facil ni natural.
Aungue algunos activistas son también investigadores y han de desarrollar
su propia investigacién, y aunque algunos investigadores puede que sean
también activistas, los papeles son muy diferentes. La investigacion y el
activismo existen como actividades diferentes, y las emprenden diversos
tipos de personas que emplean instrumentos diferentes con diferentes fines.
Ciertamente, activistas e investigadores comparten, en el mas abstracto
de los niveles, alglin tipo de creencia respecto a que actiian para mejorar
el mundo y para hacer de él un lugar mejor para los seres humanos. Las
reinas de los concursos de belleza abrazan ideales semejantes, al igual
que muchos tiranos y dictadores. Hasta cierto punto, los investigadores y
los activistas experimentan ademas un problema de discurso: en algunos
sitios son denigrados, en otros despiertan sospechas, y en otros se les
respeta a reganadientes, o bien —cuando han alcanzado la edad del
retiro—-se les llega a venerar, y sin embargo, se les considera integrantes
necesarios en toda sociedad moderna. Dentrode muchas comunidades
indigenas existe un profundo conservadurismo y un rechazo ala alteracion
del statu quo, y en esos contextos, cualquier agente de cambio —sean
educadores, investigadores o activistas—se considera sospechoso. Esta
no es solo una caracteristica de las comunidades indigenas, puesto que
ala ex primera ministra britdnica Margaret Thatcher no le gustaban los
socidlogos como grupo colectivo de académicos, y tratd de librarse de
todos ellos atacando su credibilidad.

El fundamento de este capitulo consiste en abordar la cuestion mas
genérica sobre por qué hacemos lo que hacemos, sea como investigadores
y/o como activistas, respecto a cuestiones sobre las maneras posibles para
que activistas indigenas e investigadores indigenas puedan colaborar, a fin
de relevar los intereses indigenas a nivel local, nacional e internacional.
Si bien este capitulo aborda la relacion especifica entre investigacion



indigena y activismo indigena, no pretendo descartar el compromiso de
activistas e investigadores con asociaciones no indigenas mas amplias,
puesto que, en efecto, tales compromisos son a menudo ineludibles
y ticticamente necesarios para llevar a cabo el trabajo. Tampoco doy
por sentado que todos los proyectos indigenas a nivel local, nacional o
internacional sean apoyados por todos {os pueblos indigenas del mundo.
Durante décadas se ha trabajado cooperando en algunos proyectos y en
algunas importantes iniciativas internacionales para los cuales si se ha
conseguido en principio el apoyo de la mayoria de las naciones indigenas.
Asimismo, existen discursos compartidos, visiones y aspiraciones que
resuenan a través de diversos contextos indigenas (algunos ejemplos
del discurso compartido que ha servido de plataforma para el activismo
indigena son la supervivencia cultural y lingiiistica, la autodeterminacién
y el derecho a continuar siendo indigenas).

Coordinando la agenda para la investigacion indigena y el activismo
indigena

Anteriormente he expuesto lo que he mencionado como el «proyecto de
los pueblosindigenas», y he hecho algunas sugerencias sobre como podria
plantearse una agenda de investigacién indigena en relacién a aquel. Tal
acercamiento contextualizaba la investigacién en un marco explicitamente
descolonizador, politico e internacional, e intentaba desviar la atencion de
los investigadores lejos de sus disciplinas tradicionalmente occidentales
hacia la visién de futuro, las aspiraciones y los objetivos indigenas. Los
veinticinco proyectos identificaban parte del volumen de trabajo que llevan
a cabo los investigadores indigenas. A la hora de intentar reunir a esos
investigadores dentro de una agenda de investigacion, he argumentado
que necesitaban hacer algo més que un esfuerzo para conectar con el
proyecto mas amplio de los pueblos indigenas. También he sugerido
que necesitaban comprender que la institucion de la investigacién, por
naturaleza, los apartaria de sus propias comunidades y aspiracignes.
y perpetuaria las estructuras colonizadoras que muchos aspiraban a
vencer, y que, como respuesta, ellos necesitaban ser mas conscientes
sobre la descolonizacién de la academia.

En las dos Giltimas décadas las cuestiones para los activistas indigenas
y los investigadores indigenas han cambiado de manera radical: el
mundo ha estado y esta en proceso de reconfiguracién, por caminos
que impactan a su vez en los pueblos indigenas. Tales cambios requieren
conversaciones adicionales sobre como la investigacion ayuda o entorpece
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al activismo indigena, como el activismo indigena puede emprender
y valerse de mds investigacién en discusiones activistas, como ambas
actividades, investigacién y activismo, conectan con la visién de futuro,
las aspiraciones y las necesidades de las comunidades indigenas, y como
esas dos actividades ayudan a las comunidades a vivir como comunidades
indigenas que alcancen sostenibilidad cultural, asi como bienestar social,
econdmico y politico.

Globalizacién, mercado y pueblos indigenas

En el siglo XXIlas comunidades indigenas se encuentran entre aquellas
comunidades que han estado excluidas del mundo —en algunos casos,
literalmente excluidas al margen de la sociedad—. Estas representan
una parte de los pueblos cuyas lenguas y culturas han sido destruidas,
asimiladas o, en el mejor de los casos, hibridadas dentro de alguna otra
cultura. Hoy en dia, en algtn lugar del mundo, los pueblos indigenas
se rednen en pequenos grupos o en grandes asambleas a fin de debatir
cuestiones locales y globales. También en algtn lugar, interactuando,
se encuentran los «lideres mundiales», los que asumimos que son los
lideres de menos de una docena de paises. Ambos tipos de reuniones
representan algo interesante respecto a la globalizacién: el primer tipo
reine a descendientes de pueblos que en su mayoria se suponia que
no iban a sobrevivir y llegar al siglo XXI. Estos son potencialmente los
que Boaventura de Souza Santos llama una «interaccién transnacional
desde abajo, es decir, desde las victimas, los explotados, los excluidos y
sus aliados...»". El segundo tipo de reuniones pone en comin a aguellos
que presumen de gobernar y elaboran la agedda mundial para la paz,
la democracia, la reforma del mercado, la reduccién de la pobreza, el
«cambio de régimenn, la lucha contra el terrorismo. Por supuesto, no
existe nada tan claro o binario, con lo cual en los limites de ambos tipos
de reuniones existen otros tipos con otras combinaciones de gentes y
de intereses, algunos de los cuales se intersectan de manera compleja,
pero las agendas compiten mayoritariamente una con la otra en atencién
y en prioridad. :

La teoria econémica neoliberal delata un aspecto de la globalizacion?.
Enlos paises en vias de desarrollo se conoce mejor a través de Ja aplicacién

1 Dale y Robertson, «An Interview with Boaventura de Sousa Santos,» Globalization,
Societies and Education, Vol, 2, No. 2, pags, 147-60.

2 Olssen, M.(1996), «Radical Constructivism and Its Failings: Anti-Realism and Individualisrm, :
British Journal of Educational Studies, Vo). 44, No. 3, pdgs. 275-95.
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de programas de ajuste estructural administrados por instituciones como
el Banco Mundial. La teoria econémica neoliberal se conoce también
en el mundo indigena a través de instrumentos como los acuerdos de
libre comercio y la Organizacién Mundial del:Comercio, debido a las
implicancias de dichos acuerdos para el conocimiento tradicional. En
Nueva Zelandia el neoliberalismo ha llevado a dos décadas de reforma.
En un primer nivel, el pueblo maori no ha tenido razén alguna para
apoyar politicas econémicas gubernamentales anteriores al programa
de reforma neoliberal, porque el impacto de décadas de legislacion
gubernamental y de politicas para con los maori ha continuado con la
marginalizacién econémica y la asimilacién cultural. El neoliberalismo
representd, parg algunos pueblos maori, una posibilidad para que los maori
participaran nids activamente en la economia. Otros maori vieron mas
peligros en las reformas, sobre todo en la manera en que se fomentaban
la competitividad y el individualismo a expensas de la colaboracién y
de la identidad colectiva. Después de mas de dos décadas, es cierto que
para las jévenes generaciones de pueblos indigenas y no indigenas, el
neoliberalismo es el statu quo, el conocimiento que se da por sentado
que cimienta la sociedad.

El neoliberalismo se ha convertido también en la teoria econdmica
dominante, por cuanto el mundo deberia funcionar como una comunidad
global. Ellugar clave para la economia es el Mercado —en otras palabras,
el mundo es un mercado—, y el papel, segiin apuntan algunos el (inico
papel, de los Estados y los gobiernos es asegurar las operaciones libres
del mercado, para que los bienes puedan comprarse y venderse a
precios del mercado. Los pueblos indigenas se encuentran situados
en un interesante lugar dentro del mercado. Se les considera piezas
clave potenciales del mercado porque ofrecen materias primas tinicas,

_ tales como el conocimiento tradicional, Pero,no se encuentran ain
preparados para el mercado porque sus tinicas materias primas no han
sido preparadas para el mercado —es decir, ain no han sido descubiertas
en el sentido de la investigacion, ni han sido comercializadas en términos
de propiedad intelectual.

Desde perspectivas indigenas, parte de su conocimiento tinico se
encuentra en vias de extincién y nunca deberia ser comercializado,
mientras otros aspectos de la cultura pueden de hecho ser comercializados,
pero no hay lugar para asegurar un flujo de beneficios a las comunidades
que los crearon o que han poseido tal conocimiento. La cuestién del
conocimiento indigena resulta crucial para el trabajo de los activistas e
investigadores en este momento, porque se trata del término o concepto
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que actualmente representa la mayor parte de lo que queda de las culturas
indigenas. El conocimiento tradicional indigena supone también una
via potencial para que las comunidades indigenas entren en el mercado
con productos para vender, mientras que al mismo tiempo subyacen
en el corazén de las identidades, historias, legados y responsabilidades
para generaciones que han existido antes y para las venideras. Muchos
activistas consideran la venta de dicho legado como un equivalente a
destruir la cultura.

El topico de la biotecnologia y 1a patente de formas de vida humana
resulta significativo, porque sitiia en un punto de maxima relevancia
lo que las implicaciones extremas de la economia del mercado tratan:
cuerpos indigenas y sus lineas celulares. Puede parecer mas terrible que
la explotacion de imdgenes y de formas de arte, pero es parte del mismo
proceso de mercantilizacién del conocimiento indigena tradicional,
porque mercantiliza literalmente nuestra biologia, de manera que ataca
la propia existencia de los pueblos indigenas. No se trata de que todas las
cosas sean iguales y de que cada una de las lineas celulares esté ahi para
ser estudiada: ~se trata de la impotencia de los grupos y las comunidades
del mundo, cuyos cuerpos son considerados mercancias potenciales.

Conocimiento indigena tradicional: el trabajo de los activistas

Alo largo de los tiltimos veinte afios, los activistas indigenas han jugado
un importantisimo papel en la educacién de la sociedad respecto a la
globalizacién y las politicas y las pricticas econémicas neoliberales. Ellos
han actuado a menudo en calidad de criticos y vozde la conciencia dela
sociedad, para disgusto de gobiernos y de podet’osas voces empresariales.
Algunos activistas indigenas han sido acusados de traicién porque se
ha considerade que ponian la economia en riesgo, y mas recientemente
otros han sido acusados de terrorismo por protagonizar actos politicos
contra sus gobiernos.

Los activistas indigenas que trabajan en el &mbito internacional han
identificado en qué medida muchos Estados y gobiernos se han preparado
para sacrificar el conocimiento tradicional indigena, a los pueblos mismos,
desconociendo los tratados, y otros acuerdos histéricos y convenios
sobre la economia de mercado. Se han firmado importantes acuerdos
de libre comercio sin haber consultado con las comunidades indigenas,
0 incluso otras comunidades, sobre la naturaleza de sus gestiones y las
implicancias para el futuro. A las empresas multinacionales se les ha
otorgado libertades transnacionales que les permiten en tiltima instancia
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el traslado de la mano de obra a través de las fronteras (es decir, importar
y exportar personas para el mercado laboral), como también les permite
promover un régimen de propiedad intelectual que tiene pocos limites
éticos, para dar forma a valores y leyes nacionales a expensas de las
identidades nacionales, y para desarrollarse a si mismas compitiendo
con los gobiernos. En este entorno es donde los activistas han tenido
que cubrir y documentar actividades que estdn desarrolldndose local,
nacional y globalmente, demostrando la 16gica que une las negociaciones
globales y la retdrica con cambios materiales y medioambientales en las
vidas de las comunidades indigenas locales.

Uno de sus campos de batalla en el ambito internacional ha sido el
concepto de conocimiento tradicional. Este cambio de tactica representa
una alteracién en términos de antiguas batallas a propésito del vocablo
«autodeterminacién», o la batalla de conseguir que se reconociera la «s»
a la hora de describir a las comunidades indigenas como «pueblos», lo
cual marcé tempranamente las estrategias y los escritos activistas. La
cuestion consiste, en parte, en encontrar el mejor término para su uso
en instrumentos y documentos internacionales, pero la preocupacion
mis relevante es la existencia, proteccién, pertenencia y derecho al
desarrollo de las entidades indigenas —entornos, cuerpos, lineas de
células madre, identidades, practicas histéricas y contemporaneds,
sabiduria tradicional, leyes, valores y sistemas de creencia, marcos de
conocimiento, maneras de pensar y de saber, productos y creaciones,
conceptos, disefios y materiales, imégenes y representaciones, canciones
y actuaciones, artes visuales—y todos los demas componentes de culturas
vivientes completas. La lucha del activista consiste en defender, proteger,
favorecer y facilitar la autodeterminacién de los pueblos indigenas
sobre si mismos en los Estados y en el &mbito global, donde tienen
poco poder. En esta drea de trabajo internacional, los activistas tienen
que desarrollar argumentos que sean oidos en un entorno politico en
el cual los pueblos indigenas no importan, son meramente irritantes o
son vistos como rotundamente peligrosos.

El activismo comienza sobre todo en casa, localmente, con la multitud
de cuestiones que asedian a las comunidades indigenas. La mayoria de
esas cuestiones se convierten en asuntos internacionales, asi es que los
activistas mismos las descubren por lo general cuando comienzan a
hablar a otros y a movilizar apoyo. El activismo local y el activismo que
apoyan o «encomiendan» las comunidades locales (como quiera que se
definan a si mismas) se ven como un emblema de legitimidad y como
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evidencia de la credibilidad de «las raices de lino»?. Las comunidades
albergan expectativas respecto a que los activistas conocen sus necesidades
porgue han experimentado tales necesidades en un nivel muy personal.
A lo largo de afios de activismo indigena, la comunidad activista ha
desarrollado sus propios protocolos o codigos de conducta y sus redes,
puesto que los activistas locales son activistas globales, t'o‘ma‘n parte
de una red global de activismo indigena.

Una de las habilidades en que abundan muchos activistas indigenas
de primera linea es la de comunicar. Los activistas indigenas poseen esa
habilidad adicional de comunicacién a pesar de brechas lingiiisticas,
culturales y de alfabetizacion. Otra habilidad que poseen es la de
alentar a otros, movilizarlos para pasar a la accion. Otros activistas, en
cambio, realizan su trabajo detrds de la escena, en medios muy hostiles,
donde estan solos o se encuentran marginalizados colectivamente con
otros indigenas y grupos de minorias y de especial interés. Nadie en
realidad ve sus logros cuando consiguen influir en el texto de una carta
internacional; nadie entiende realmente el significado de su trabajo. El
activismo adquiere formas diversas, y una de estas formas es el tipo de
activismo que es profundamente conocedor de la batalla, de su origen,
de lo que estd en juego y de las ticticas que se requieren en el momento. .

Conpcimiento indigena tradicional: el trabajo de los investigadores

Mientras las comunidades y los activistas reivindican el conocimiento
tradicional indigena, el trabajo de los investigadores conlleva otras
dimensiones. Recuérdese, por ejemplo, que los procesos coloniales
como la religién y la educacién fueron instaurados activamente para
destruir, en gran medida, la existencia del coflocimiento indigena o los
sistemas de conocimiento, ya fuera golpeando a los nifios en la escuela,
aislando a los lideres y curanderos, quemando lugares significativos,
o empleando formas de ridiculizarnos como personajes animados. El
ataque a las formas tradicionales de conocimiento se llevaba a cabo
a menudo en nombre del progreso y del acceso a la alfabetizacion, la
salud y el desarrollo econdmico; todo lo que se decfa que la tradicién
impedia. El mundo académico jugaba un papel relevante al defender la
superioridad intelectual occidental: las disciplinas del conocimiento

Ze'landla se emplea amenudo con el significado de actividad desde la base, desde las
raices; el lino posee una amplia gama de propiedades como estabilizador del suelo,
ecoldgico y medicinal, entre muchas otras.
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occidental se usaron como plataformas para desestimar o denegar la
existencia de conocimiento indigena, una visién que atin subsiste en
algunos sectores académicos en la actualidad. En consecuencia, la tarea
primera de muchos investigadores consiste en sobrevivir y en cumplir
extremadamente bien dentro de un sistema educativo que niega la
existencia del conocimiento llevado a cabo por sus propios pueblos. No
tenian éxito necesariamente dentro del sistema por lo que se refiere a
sus titulos, pero eran capaces de descifrar los cddigos del sistema, a fin
de aprender y educarse sin resultar perjudicados. Los investigadores
" académicos indigenas han tenido que cumplir bien, o incluso mejor
que sus colegas, para amoldarse al sistema y alcanzar su méximo
potencial. En muchas, si no en la mayoria de las disciplinas académicas,
laidentidad indigena de uno mismo habia de ser enmascarada, ocultada
alavista, como un requisito previo para el éxito. En realidad, pocos han
conseguido el éxito, y muy pocos en las ciencias; lo que pone de relieve
otro desafio para los activistas, quienes no pueden identificar ficilmente
a los investigadores que poseen tanto el conocimiento de la ciencia
como la empatia y concientizacion respecto a los valores y al saber de
las comunidades indigenas para formular poderosos contraargumentos
en dreas como la biotecnologia.

En el dmbito del conocimiento tradicional indigena, los investigadores
poseen sus propios argumentos, a veces dentro de sus propias mentes,
puesto que deben debatir en un nivel personal psicolégico, pero mas
a menudo dentro de las mismas instituciones de conocimiento en las
que han sido formados. Uno de los argumentos académicos de mayor
complejidad para los estudiosos indigenas ha sido la existencia real del
conocimiento indigena como un cuerpo inico de conocimiento mundial,
lo que ha supuesto una contribucion para disciplinas contemporineas
e instituciones, ni qué hablar para los pueblos indigenas mismos. Los
argumentos no se han enmarcado necesariamente como cuestiones de
conocimiento, puesto que se trata mas bien de asuntos politicos sobre
el acceso a las instituciones, la equidad e igualdad de oportunidades,
los espacios fisicos, nombramientos de los cargos y contenidos de
cursos. En muchos casos, incluso cuando existen miembros de personal
académico indigenas, las primeras cuestiones versaban sobre como
sobrevivir en un medio culturalmente hostil. Muchos escritores como
Vandana Shiva han apuntado al monoculturalismo de las instituciones
occidentales europeas del conocimiento, y la gran barrera que esto
supone de cara a otras posibilidades para conocer y comprender de otra
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manera el mundo®. En su «sociologia de las ausencias», mencionada con
anterioridad, Boaventura de Sousa Santos argumenta que, a través de las
monoculturas epistemolégicas y sociales de Europa, se ha producido un
«modo gigante de produccién de silencios, habilidades impronunciables .
y ausencias» que ha tenido un impacto devastador en los paises en vias
de desarrollo. Santos se refiere a la justicia cognitiva global como parte
importante de la justicia social global®.

Los investigadores académicos indigenas del 4rea del conocimiento
tradicional tienen que trabajar a un nivel filoséfico o epistemoldgico (teoria
del conocimiehto) para hacer valer sus argumentos, asi como en dmbitos
muy précticos, tales como el suministro de apoyo para los estudiantes
indigenas o el disefio de un curso. En el ambiente académico son sus
colega§ quienes los evalian por medio de criterios como publicaciones
en revistas internacionales de referencia que tengan prestigio. Otro
desafio afiadido consiste asi, pues, en encontrar una revista de prestigio
que publigue articulos sobre conocimiento tradicional indigena. La
dificultad para identificar tales medios de publicacién es un indicativo
respecto a lamanera en la que trabaja el &mbito académico para legitimar
ciertos tipos de conocimiento. Los investigadores activistas académicos
que comprenden este desafio han intentado crear férums para becas
indigenas y programas para apoyar el conocimiento indigena y las
maneras de conocimiento, pero tales ensayos atin resultan en su mayor
parte, marginalizados.

Los investigadores cientificos de campo se enfrentan a diferentes
desafios, puesto que amenudo trabajan para organizaciones de investigacitn
muy amplias, o compaiiias como los Institutos Nacionales de Salud de
los Estados Unidos, o, en Nueva Zelandia, los Institutos de Investigacion
de la Corona. El imperativo de esas organizacigrllses esresolver problemas
y sacar provecho financiero mientras lo hacen. La ganancia para la
organizacién es un motor primordial respecto a lamanera en la que llevan
a cabo la investigacién. En tales sistemas los investigadores indigenas
aportan a menudo destrezas que necesita la organizacién, tales como

contactos con comunidades indigenas y el entendimiento sobre cémo
trabajan las comunidades, pero también operan en un medio dificil, en
el cual su cultura supone una propiedad intelectual potencial. '

4 Shiva, V. (1993). Monacultures of the Mind: Perspectives on Biodiversity and Biotechnology,
Zed Books, Londres,

5  Daley Robertson, «An Interview with Boaventura de Sousa Santoss.

- 209] —



Conocimiento indigena tradicional: donde se une el trabajo de los
activistas y la investigacién

El sector de las ONG provee un puente potencial que concede a los
activistas acceso a los tipos de investigacion especificamente relevante
para sus necesidades. Sin embargo, los investigadores académicos y los
investigadores centrados en la comunidad llevan a cabo una investigacion
que los activistas si pueden encontrar extremadamente poderosa. Los
investigadores académicos estdn entrenados para aportar andlisis en
profundidad, y cuentan con la libertad de llevar a cabo la investigacion que
se sale de los margenes del conocimiento. Los investigadores académicos
-y amenudo estos son estudiantes graduados—Ilegan en efecto a estudiar
en profundidad cuestiones que nadie mas probablemente financiaria (a
menudo pasando penurias con el fin de sacar adelante sus estudios), y se
espera de ellos que demuestren una cierta dedicacién intelectual en su
tarea. La cuestién es que son con frecuencia los estudiantes graduados
quienes estdn realizando una investigacion original de importancia, y
ellos representan a un potencial colectivo de investigadores que podrian
trabajar en colaboraci6én con el activismo. Existen ciertos riesgos en
una tal colaboracion, pero pueden también gestionarse o planearse
con anticipacién.

Los investigadores centrados en la comunidad ofrecen algo bastante
diferente, porque ellos se encuentran muy bien ubicados dentro de la
comunidad para documentar lo que estd sucediendo en el &mbito Jocal
durante largos periodos de tiempo. Cuentan con las ventajas y con las
desventajas de ser testigos oculares de los eventos y de sus repercusiones;
prestan atencién a un tipo diferente de autoridad probatoria, debido

a la inmediatez de su contexto. Un problema notable, tanto para los,

investigadores indigenas como para los activistas, es la falta de un buen
centro de intercambio de informacién internacional y de archivos que
puedan localizar, coordinar, analizar y diseminar la investigacién y la
documentacion probatoria. Existen muy buenas redes electronicas indigenas
y algunas excelentes paginas web de donde puede bajarse informacién,
pero la mayor parte de la informacién se encuentra almacenada en la
memoria individual y en redes especificas de los activistas. Una gran
parte de las historias de investigacion que necesitan ser contadas son
historias pequeiias de comunidades locales a lo largo del tiempo y del
espacio; en otras palabras, historias que ilustran la devastacién a través de
las generaciones y a través de los paisajes, o historias de transformacion
y esperanza que pueden ser también rastreadas de tal modo. .
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Una observacién importante que hay que hacer aqui es que no todo
el pensamiento indigena sobre el conocimiento indigena va a ser il
paralos activistas; mas bien la existencia misma de una comunidad que
puede estudiar e investigar el conocimiento tradicional indigena es algo
que el activismo ha creado actualmente y que debe proteger —en otras
palabras, es una medida del éxito del activismo, pero no puede tener
€xito, a menos que los estudiosos del conocimiento hagan el trabajo
que deben, a fin de proteger, defender, expandir, aplicar y transmitir
el conocimiento a otros. A modo de ejemplo, en el ambito maori, la
erudicion en cuestion de conocimiento indigena parece florecer sobre
todo dentro de las instituciones maori, pero también a lo largo de
una variedad de muy diversas dreas tales como la ciencia, la salud, la
arquitectura, la educacién y las artes visuales o escénigas, al igual que
los Estudios maori. El trabajo conceptual y otra investigacion en relacién
con el conocimiento maori, 0 lo que se conoce como matauranga
maori, ha sido el tema de disertaciones de estudiantes, programas de
investigacién y programas cientificos financiados. Existen debates
sobre qué y cémo se ha de aprender y ensefiar. Hay cursos de mdster en
prestigiosas instituciones educativas maori conocidos como wananga,
que se enfocan especificamente en matauranga maori. Tal nivel de
actividad y de institucionalizacién esté en deuda con el activismo, que
seremonta a varias décadas atrds. Los tipos de activismo requerido para
que cada generaci6n proteja y alimente el conocimiento indigena han
variado desde la accién politica directa y las protestas parg defender
la lengua maori, las acciones en los juzgados, ocupaciones ge tierras y
reclamaciones al Tribunal de Waitangi por medio de la implementacién
de programas que sustentarian el conocimignto en las instituciones
publicas. El conocimiento tradicional indigena estd revitalizindose en
espacios creados por el activismo.

Entendiendo correctamente la historia, contando bien la historia

Volvamos ahora alas ideas sobre la mejora del mundo, la paz mundial y la
salvacién de la «<humanidad». La mayor parte de la investigacion se lleva
a cabo partiendo de la suposicién de que contribuirs a algo mds grande
que si misma y que afiade valor a la sociedad para el futuro. La mayoria
de los paises que invierten mucho en investigacion estdn invirtiendo en
desarrollar instrumentos para el cambio 0 en tecnologias y conocimientos
que llevardn a un pafs al futuro. El ideal de la investigacion de beneficiar
a la sociedad es un ideal importante. Resulta interesante que sea una



nocién muy activista, porque implica que la sociedad cambiard, que
mejorara y que vivira mejor. Se espera que la investigacion conlleve la
transformacién social. La cuestion critica para las comunidades indigenas
es que la investigacién nunca ha demostrado en realidad que pueda
beneficiar a esas comunidades —porque los beneficios nunca llegan a
los pueblos indigenas, o son usados como estrategia o como tactica para
coaccionar a las comunidades indigenas para que sacrifiquen sus valores
culturales, dejando sus hogares, renunciando a sus lenguas y cediendo
el control respecto a la toma de decisiones basicas en sus propias vidas.

En otras palabras, la investigacion existe dentro de un sistema de
poder. Lo que esto supone para los investigadores indigenas, asi como
para los activistas indigenas y sus comunidades es que el trabajo
indigena tiene que «responder a», o «elevar su voz hacia» el poder.
No existen espacios neutrales para el tipo de trabajo que se requiere
a fin de asegurar que el conocimiento tradicional indigena florezca,
para que permanezca intimamente ligado al pueblo indigena como via
de pensamiento, conocimiento y razén de ser, para que se sostenga y
en efecto crezca a lo largo de generaciones venideras. El titulo de este
capitulo es ambiguo por una razén: entender correctamente la historia
y contar bien la historia son tareas que tanto los activistas indigenas
como los investigadores deben llevar a cabo. Hay pocas personas en
ese campo, y una persona debe desempeniar varios papeles —activista,
investigador, miembro de la familia, lider de la comunidad— aparte de
su trabajo cotidiano. El nexo, la unién, del activismo y la investigacién
sucede a nivel del individuo, a solas en muchas circunstancias. Un
activista debe entender correctamente la historia, ademas de contarla
bien, y lo mismo debe hacer un investigador. En un mundo donde los
pueblos indigenas ejercieran un cierto poder politico y econémico, los
activistas serian capaces de recurrir a su comité de expertos, con su
oficina principal cerca de las demas instituciones del poder, y pedir que
se investigara cualquier tema dado. Se prepararia a los investigadores
para participar de multiples maneras. En un mundo ideal, hay cuestiones
que ni activistas ni investigadores tendrian que abordar jamas.
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Conclusion: un viaje personal

En febrero de 1985, en un articulo de Evelyn Stokes para el National
Research Advisory Council (Consejo Consultivo Nacional de Investigacion),
se enmarcaron las frpstraciones generales de los maori respecto a la
investigacion. Dicho articulo se escribié para ser incluido en un debate
mads general sobre la formulacién de los nuevos objetivos de investigacién
cientifica nacional. El articulo de Stokes aboga por la aceptacién del
conocimientoy los valores maori, por la conveniencia y la relevancia social
de mas investigacién maori, y por la necesidad de formar a investigadores
maori. La importancia de su articulo era su audiencia y su pertinencia
cronoldgica. Estaba dirigida a un alto nivel politico, en donde se habian
tomado decisiones que fijarian las prioridades nacionales en materia de
investigacion. Desde entonces, dichas prioridades y la manera en las que
se han institucionalizado han sido radicalmente reestructuradas. La
pertinencia cronolégica del articulo fue por lo tanto estratégica, porque
colocé los intereses de la investigacion maori en la agenda de la politica
cientifica nacional. Varios autores habian plangeado ya muchas cuestiones
similares y habfan expresado esas preocupaciones en conferencias y
seminarios. Tales intervenciones, sin embargo, tendian a enmarcarse
dentro de disciplinas regionales, lo cual hizo poco para comprometer
tanto las realidades politicas de la investigacion en ¢iencias sociales
como la atencién de los pocos maori que podrian estag en condiciones
de llevar a cabo una investigacién'. C

1 Lasconferencias disciplinarias anuales estan con frecuencia dominadas por presentaciones
académicas, y la naturaleza «politica» de la Investigacién se mantiene bastante apartada.
En algunos casos, se percibe como un elemento contaminador, [y las personas que
formulan o abordan cuestiones politicas son vistas como polémicas! Respecto al
sequndo punto, ha habido y ain hay muy pocos maori con titulos de posgrado, lo
cual tiende a ser un prerrequisito para la mayor parte de los puestos en investigacion.
Un n(imero atn més reducido de ellos asiste a conferencias o pertenece a sociedades
disciplinarias.



Mas adelante, el mismo afio, me propuse, como estudiante de posgrado,
entrevistar a un grupo de mujeres maori cuyos hijos asistian a Te I.(ohanga
Reo. Mi hija también asistia a Te Kohanga Reo y yo conocia bien a las
mujeres, que habian aceptado de buen grado que las entrevistara. Habia
encontrado escasa ayuda dentro de las guias metodoldgicas estdndares
para solventar las dificultades que iban a presentdrseme como una
mujer maori que investigaba a otras personas maori. De los debates
de cuestiones transculturales poco iba a resultarme til, porque yo no
trabajaba la interculturalidad. Gran parte de la literatura transcyltural
asumia que el investigador pertenecia al grupo cultural dominante
y estaba «haciendo» investigacién sobre, para y algunas veces con
un grupo minoritario. Existian algunos estudios que abordaban la
problemadtica relativa a mujeres investigadoras que iban a estudiar a
pueblos remotos de Africa o Sudamérica. Por supuesto, tambiép se
hallaban los roménticos informes en National Geographic de mujeres que
se paéaban afos estudiando a los primates en diversos puntos aislados,
lo cual francamente no era atractivo. Esta literatura reforzaba la idg.a de
que se necesitaban destrezas especiales para ser culturalmente seqsxble.
para conseguir entrar de modo eficaz en la comunidad objeto de estudio,
y para conseguir la confianza de los «informadores»’..La literatura
referente a las criticas sobre los procedimientos metodolégicos eraescasa
y estaba escrita principalmente por académicos africano-americanos,
mads que por otras personas indigenas®. No habfa nada que me ayudara!
a pensar ni a delimitar o enmarcar lo que yo queria hz?cer dgntm de mi
propio contexto cultural, o cémo debia proceder para mvestggax:en una
de mis propias comunidades. Se me mostraba problemét.lca mclusp
la investigacion previa llevada a cabo por otros académicos maori,
en primer lugar porque ellos escribian como si fueran foraneos en su

propio mundo, y en segundo lugar porque todos eran hombres, con un
alto nivel de lengua maori, y considerados conocedores profundos de
la cultura maori*, Escribi un articulo como predmbulo a mi proyecto de

2 Siempre me habia considerado perteneciente a la comunidad «informantes y por esta
razon me he sentido bien preparada para informar yo misma, |pero bnsu,ﬂclemememe
preparada para conseguir que otros lo hicieran por mil Por supuesto, «lei»lo que se me
decia en las entrevistas, como si yo fuera aiin miembro de la comunidad «informante»,
ala par que :era plenamente consciente de la manera en que las palabras que se me
confiaban habian sido cuidadosamente seleccionadas y enmarcadas.

3 Porejemplo fMitchell, |. (1982), «Reflections of 2 Black Social Scientist: Some Struggles,
Some Doubts, Some Hopess, Harvard Educational Review, Vol. 52, No. 1, pdg. 27-34.

4  {Ninguno de los cuales describe cémo me veia a mi misma!

investigacion, determinando las cuestiones a las que me enfrentaba y
procurando articular lo que hacfa que tales cuestiones resultaran tan
problematicas?,
A medida que me movia dentro de las comunidades con las que me
habia involucrado, descubri que, mientras existia un discurso que era
claramente contrario a la investigacién y muy critico con la investigacién
no indigena, también habia gran cantidad de apoyo para el trabajo
que yo estaba realizando. La gente estaba verdaderamente interesada
en hablar de manera explicita sobre sus vidas. Asimismo, estaban
interesados en averiguar lo que pensaba otra gente que era como ellos.
Descubri que la gente me confiaba informacién sobre ellos mismos
Que era muy personal. Me senti honrada con tal confianza, y en cierta
manera también en deuda —en el sentido de que tenia que ser muy
cuidadosa y respetuosa sobre la manera en la que habria de manejar
tal informacién-. Anteriormente, la discrecién no era algo sobre lo que
habia tenido que ser deliberadamente consciente, pero parecia ser una
aptitud importante en el contexto de mi trabajo como investigadora,
Después de cambiar de mi estatus de estudiante graduada al trabajo
como coordinadora de investigacién sanitaria, encontré incluso mayor
aceptacién por mi papel como investigadora comunitaria. Era un papel
diferente a los que habia desempeniado con anterioridad como madre y
docente y, tal y como descubri, muy privilegiado. Me invitaron a participar
en reuniones comunitarias sobre salud maori, pero no me involucré en
las candentes politicas sociales de salud. Pude trabajar entre y dentro de
las diferentes agrupaciones de salud comunitaria e intereses educativos.
Se me pidi6 que explicara el laberinto tanto de la politica gubernamental
como de la investigacion en materia sanitarig. También se esperaba de
mi que conectara toda la informacién oficial con lo que las comunidades
intentaban hacer, y con la manera en la que discutian sobre la salud.
La comunidad empleaba un marco completamente diferente para dar
sentido al discurso oficial. Esto exasperaba visiblemente a los oficiales,
quienes se encontraron ellos mismos teniendo que explicar politicas de
actuacién a gente que no estaba de acuerdo con los supuestos basicos
en los cuales se basaba la politica, ¥ que jhicieron a cada funcionario
responsable por la historia de la politica y de las relaciones con los maori!
Contemplé la fuerza de las comunidades y su habilidad para deconstruir
el discurso oficial con facilidad. Vi que creian permanentemente en si

5  Elprimero de unaserie de articulos: Smith, L, T, (1985). «Te Rapunga Ki Te Ao Maraman,
Education Department, University of Auckland.
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mismos, vi su actitud positiva, su optimismo, y su esperanza en que, quizas
alglin dia, la vida seria mejor. Al hablar con personas de la comunidad
me interesé por las cuestiones que ellos planteaban sobre salud, las
cuales no habian sido abordadas por la investigacion. «Sabemos que nos
estamos muriendo, pero dime: jpor qué estamos viviendo?» «Nuestra
salud no mejorard a menos que tratemos el hecho de que no tenemos
la soberania». «Estamos hartos de oir lo fracasados que somos —jdinos
algo bueno para variar!» «;Por qué ellos piensan que mirdandonos a
nosotros van a encontrar las respuestas a nuestros problemas? ;Por qué
no se miran a si mismos?». Se estaban planteando las mismas cuestiones
sobre la educacién y la justicia. Yo también queria saber por qué las
cuestiones sociales se reformulaban siempre en torno a problemas de
investigacion estindar. ;Como puede siquiera la investigacion abordar
nuestras necesidades como pueblo indigena si nuestras preguntas nunca
se toman en serio? Era como si las preguntas de la comunidad nunca
se hubieran oido, sino que simplemente se habfa pasado sobre ellas, se
las habia silenciado.

No tomé una decisién deliberada para convertirme en investigadora,
para decidir implicarme activamente en las politicas de investigacion,
o en la ensefianza de la investigacién, o en la prictica de ser una
investigadora. En algiin momento dentro del proceso, pensé sin embargo
mucho también sobre el papel de la investigacion para los maori, y sobre
mi propio papel como investigadora maori. Ambas cuestiones, desde mi
punto de vista, estaban conectadas, si bien muy distanciadas también.
El hecho de que me definiera a mi misma como investigadora maori
o indigena parecia algo natural. Yo era maori. Yo habia sido empleada
como investigadora en un proyecto para cuyo estudio se necesitaba
reclutar a familias maori; mi destreza consistia en desarrollar modos
de conexién y de acercamiento para entrevistar a familias maori en un
marco social. Era la coordinadora del proyecto en conjunto, no sélo
de la parte que estaba relacionada con los maori, y dirigia todos los
aspectos del cuestionario y los calendarios de entrevistas. A medida
que leia escritos metodolégicos, especialmente en relacién con las
metodologias feministas, me parecia que las précticas del sentido comun
que las familias maoriy yo (en calidad de investigadora) llevamos a cabo
donde y cuando nos reuniamos, necesitaban ser tratadas y tenidas en
consideracién como procesos de importancia.

Mi maés reciente investigacion personal se enfoca en la voluntad
y en el potencial de las comunidades indigenas para aprovechar su
potencial cultural y su entendimiento, con el fin de, fundamentalmente,
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transformarse a si mismos, determinar su propio futuro y contribuir
a sus excepcionales sistemas de conocimiento para solucionar sus
propios problemas, asi como también los de la sociedad en conjunto.
Mi investigacién ha carcomido las intrincadas cuestiones que subyacen
en el corazdn del desarrollo indigena, a lo largo de una amplia gama de
proyectos de investigacion, desde la revitalizacién de la lengua hasta la
problematica de género y de la juventud, escolarizacion indigena, salud
y capacidad de recuperacion, conocimiento indigena y su interrelacion
con la ciencia, marginalizacion y cambio institucional®, He trabajado
en los campos de educacion, salud y la politica del desarrollo, y he
aportado un acercamiento transdisciplinario a mi investigacion. He
desarrollado metodologias que involucran a comunidades indigenas
en la investigacién como participantes activos y como productores de
conocimiento. También he propiciado que investigadores no indigenas
pensaran criticamente acerca de las practicas de investigacién con
cualquier comunidad marginalizada’. En estos momentos me interesa
integrar estas diferentes corrientes de investigacién dentro de un
estudio comparativo internacional sobre las condiciones, estrategias;
catalizadores y significados que las comunidades indigenas emplean
para cumplir sus aspiraciones de bienestar.

Comunidades indigenas de los paises més desarrollados han debatido
enérgicamente que ha habido impactos colonizadores traumadticos y
a largo plazo que las han dejado minadas y desposeidas de identidad,
lenguas y territorios. El desafio de los pueblos indigenas de naciones

6 Hohepa, M,, L. T. Smith, and S. McNaughton (1992), «Te Kohanga Reo Hei Tikanga
AkilTe Reo Maori: Te Kohanga Reo as a Context for (anguage Learning», Educational
Psychology Vol. 12, No. 3-4, pags. 333-46; Hudson, M., M. Roberts, L. T. Smith, M. Hemi y
S. Tiakiwai (2010), «Dialogue as a Method for Evolving Matauranga Maori: Perspectives
on the Use of Embryos in Researchw, AiterNative: An international Journal of Indigenous
Peoples, Vol. 6, pags. 1177-801; Smith, L.T. (2004), «Building Research Capability inthe |
Pacific, for the Pacific and by Paclfic Peoples», In Researching the Pacific and Indigenous
Peoples, eds. Tupeni Baba, Okusitino Mahina, Nuhisifa Williams and Unaisi Nabobo-Baba,
Centre for Pacific Studies, University of Auckland, pags. 4-16; Smith, L.T. (2005), «On
Tricky Ground: Researching the Native in the Age of Uncertainty», en Handbook of
Qualitative Research, tercera edicién, eds. Norman Denzin and Yvonna Lincoln, Sage,
Londres, 85-107; Smith, L.T. (2006), «Fourteen Lessons of Resistance to Exclusion:
Learning from the Maori Experience in New Zealand over the Last Two Decades of
Neo-Liberal Reformw», en State of the Macori Nation, ed. Malcolm Mulhoiland, Reid Books,
Auckland, pags. 247-60; Smith, LT, M. Boler, G. H. Smith, M. Kempton, A. Ormond, H.
Chueh and R. Waetford (2002), «Do You Guys Hate Aucklanders Too? Youth: Veicing
Difference from the Rural Heartland», Journal for Rural Studies, Vol. 18, pigs. 169-78.

7  Denzin, N.K, Y.S. Lincoln and L. T. Smith (2008). Handbeok of Critical Indigenous

Merhodologies, Sage Books, Oakland, CA.
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desarrolladas ha servido para que los gobiernos reparen las injusticias
histéricas por medio de estrategias actuales que conduzcan a las
comunidades indigenas fuera del Estado de dependencia, hacia una
mas plena participacién en la sociedad y con mejores logros socialgs.
Esto ha comenzado a suceder en Nueva Zelandia, Canad4, Australia,
Alaska y Hawai, empleando para ello una variedad de instrumentos
politicos semilegales, tales como comisiones, disculpas, indemnizaciones,
estrategiag de reconciliacién y acuerdos basados en tratados®. A menudo
dichos remedios estatales han estado precedidos por un abanico de
intervenciones sociales que han resultado ser sorprendentemente
inefectivas a la hora de tratar con comunidades que viven en una
aparente situacién de crisis y que «bailan» conuna serie de dependencias
infranqueables®. Se ha comprobado que, en una sociedad democrdtica,
resulta practicamente imposible conseguir cambios en el plano social
si no se da un fuerte compromiso social con las comunidades; tal es
el caso de las comunidades indigenas en concreto y, en términos mas
generales, en el contexto del desarrollo®. Las comunidades tienen que
comprometer$e ellas mismas al cambio: algunas lo hacen, muchas no.
Algunos académicos indigenas como Graham Smith han argumentado
que la mayoria de los modelos de transformacién no conectan‘ con lo
que las comunidades hacen en realidad". La pregunta esencial que
formulo ahora es: «;Cuéles son los catalizadores inherentes a las
comunidades que conducen a una transformacién social?»

Los indicadores actuales del bienestar en esos paises desarrollados
apuntan a que los pueblos aborigenes nunca conseguirdn un estado
de bienestar dentro de las dos préximas generaciones sin algin tipo
de transformacién radical dentro de la familia y de la comunidad®.
Pese a que uno pueda debatir que los indicadores de bienestar son
un privilegio de las naciones ricas y una creacion de la politica social

8  Barkin, E. (2001). The Guilt of Nations: Restitution and Negotiating Historical Injustices,
The Johns Hopkins University Press, Baltimore; Noble, M. (2008), The Politics of Official
Apologies, Cambridge University Press, Cambridge.

9  Helim, C. (2008), Darxcing with Dependency: Indigenous Success through Sef-R_efiance.
Orca Spirit Publishing and Communication, Vancouver. '

10 Sachs, ). (2005). The End of Poverty: How We Can Make It kappen in Our Lifetime, Penguin,

! Londres,

" Srﬁith.c. H. (2000). «Maori Education: Revolution and Transformative Actionw, Canadian
Journal of Native Education, Vol. 24, No., péags. 57-72.

12 Véanse Indicators of Well-being in Canada <wwwa4 hrsdc.ge.ca>, y para Nueva Zelandia
The Social Report <www.socialirepert.msd.govt.nz>.
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neoliberal, la nocién de bienestar enusi misma supone parte integral
dentro de las aspiraciones de muchos pueblos indigenas, como se
apunta en la nocién ojibwa sobre el Buen Camino®. En la actualidad,
muchos investigadores estan explorando aspectos del bienestar en
contextos locales indigenas. Se ha comprobado que los marcos culturales
aportan un potencial significativo que permite a la gente fortalecerse a
si misma*. Una barrera significativa para comprender lo que funciona
en el plano social es que la mayoria de las intervenciones estatales se
concentran en, y consolidan problemas singulares que son a la vez
complejos dentro de esferas sociales bien definidas, tales como la salud
o la justicia reparadora, en ciclos determinados politicamente a corto
plazo. Existe un empenio limitado por parte de las agencias estatales en
pos de acercamientos que aborden problemas de la comunidad entera
de tal manera que ayuden a las comunidades a transformarse ellas
mismas. A mi me interesa averiguar c6mo las comunidades entienden
y movilizan la creacion del bienestar, en sus iniciativas y compromisos
con la sociedad dominante.

Desde la primera publicacion de Decolonizing Methodologies en
1999, he tenido el privilegio de hablar acerca de investigacién con
numerosas comunidades indigenas e instituciones académicas. Al
viajar a otros lugares, he conocido a pueblos indigenas que han pasado
por trayectorias similares como investigadores. Su educacion terciaria
estaba distanciada, desconectada de las necesidades de sus propias
comunidades. Cuanto mayor era su formacion, mas se asumia que no
desearian volver a sus propias comunidades. Las politicas de asimilacion
en materia educativa estaban encauzadas a proveer vias unidireccionales
hacia afuera para aquellas personas indigends «cualificadas». Muchos,
en efecto, emprendieron tal camino, y nunca regresaron. Otros muchos,
en cambio, optaron por permanecer, para llevar sus identidades con
orgullo y trabajar con y para sus propias comunidades y naciones.
En varios lugares en el mundo existen pequeias iniciativas similares
que estdn proporcionando a personas indigenas espacio para crear
y para ser indigenas. La investigacion parece un aspecto pequefio y
técnico dentro de las mas amplias politicas de los pueblos indigenas.
jA menudo se piensa que se trata de una actividad que sélo realizan

i

13 Grande, 5. (2004). Red Pedagogy: Native American Social and Political Thought, Rowan
and Littlefield, Oxford.

14  McCormick, R. (2000). «Aboriginal Traditions in the Treatment of Substance Abuse;
Let Only the Good Spirits Guide You». Canadian Journal of Counselling, Vol. 34, No. 1,
pags. 25-32.
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los antropélogos! Como pueblos indigenas, tenemos r.m&stras propias
necesidades y prioridades. Nuestras preguntas son importantes. La
investigacién nos ayuda a rasponderlas.

Glosario por seccién

Prélogo

Ko Aotearoa Tenei: «Aqui tenemos Aotearoa, Nueva Zelandia»

Introduccion

Tangata whenua: gente de la tierra, en singular y plural.
Pakeha: la poblacién colona no indigena.
Nga Tamatoa: «Los jovenes guerreros» grupo activista.

Te Kohanga Reo: «nido de lengua maori», programa de lengua y
cultura maori dirigida a ninos desde su nacimiento hasta la edad
escolar.

Kura Kaupapa Maori: un movimiento de escuelas primarias maori
alternativas.

Whakapapa: linea de descendencia. o/
Ngati Awa: uno de los iwi maori.

Raupatu: término que describe a las tribus cuyos territorios fueron
invadidos y confiscados por el gobierno neozelandés en el siglo XIX.

Kanohi kitea: «la cara visible», ser visto por la gente en un evento,
por ejemplo, ayuda a consolidar la pertenencia dentro de una
comunidad de modo sostenido.

Kanaka maoli: pueblo indigena de Hawai.
Tohunga: experto(s), erudito(s); ver capitulo 4.

Capitulo 1

Metis: mestizo en francés
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Capitulo 2,

Rangatiratanga: el estatus de jefes y soberanos; soberania,
autodeterminacién.

Rangatira: jefe, jefes.

Tapu: sagrado o prohibido (el origen de la palabra tabt).
Aotearoa: Nueva Zelandia.

Maori pa: una ciudad generalmente fortificada.

Kainga: hogar, ciudad natal.

Mélraa casa de reunién.

Capitulo 3

El iwi: tribu.

El whanau: la familia; ver capitulo 9.
Capitulo 4 -

Tohunga: expertos eruditos.

Capitulo 6

El mana: prestigio, autoridad que viene del poder espiritual y
sobrenatural.

Capitulo 8

Los pakeha: la poblacién colona no indigena.
La whenua: la tierra, placenta.

Te reo maori: 1a lengua maori.

Te mana wahine: el mana de las mujeres.

Te ao maori: el mundo maori.

Capitulo 9

Kaumatua: ancianos sabios.
Hui: reuniones.
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