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El término “estatus indigena” se refiere a la identidad legal especifica

de una persona aborigen en Canada. Con la creacion de la Ley sobre

los Pueblos Indigenas en 1876, el gobierno canadiense desarrolld g
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criterios para determinar quiénes serian considerados indigenas
legalmente. Estos criterios siguen describiéndose en la Seccién 6 de la
Ley sobre los Pueblos Indigenas, definiendo asi quiénes rednen los

requisitos para obtener el estatus indigena. Dada la histérica

autoridad unilateral del gobierno para determinar quiénes son
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(http://www.afn.ca)_, asi como otros lideres y académicos, han

descrito la Ley sobre los Pueblos Indigenas como una forma de ley de
apartheid. 1 (#_ftn1) Tarjeta de estatus indigena emitida por el gobierno.

Imagen cortesia de Asuntos Indigenas y del Norte de

Canada.
Los pueblos aborigenes de Canada que estan clasificados como “indios

con estatus” estan registrados en virtud de la Ley sobre los indios en
el Registro Indio, un registro central que lleva el Ministerio de Asuntos
Indigenas y del Norte de Canada (INAC). A los indios con estatus se les expide una tarjeta de estatus que contiene informacién sobre

su identidad, su banda _(https://indigenousfoundations.arts.ubc.ca/bands)_y su nimero de registro.

Los “indigenas con estatus” estan bajo la tutela del gobierno federal canadiense, una relacion legal paternalista que ilustra la nocién
imperial histérica de que los pueblos aborigenes son “nifios” que requieren control y direccién para llevarlos a formas de vida
coloniales mas “civilizadas”. Como explica un informe del Departamento de Asuntos Indigenas de 1876:

“Nuestra legislacién india se basa generalmente en el principio de que los aborigenes deben ser mantenidos en una condicién de
tutela y tratados como pupilos o hijos del Estado... los verdaderos intereses de los aborigenes y del Estado por igual requieren
que se haga todo lo posible para ayudar al hombre rojo a salir de su condicién de tutela y dependencia, y esa es claramente
nuestra sabiduria y nuestro deber, a través de la educacion y todos los demas medios, prepararlo para una civilizacion superior
alenténdolo a asumir los privilegios y responsabilidades de la ciudadania plena”. 2 _(#_ftn2)

La Ley sobre los indios se aplica Unicamente a los indios con estatus legal y no ha reconocido histéricamente a los pueblos métis
(https://indigenousfoundations.arts.ubc.ca/metis)_e inuit. En consecuencia, los métis y los inuit no han tenido el estatus de indios ni
los derechos que confiere este estatus a pesar de ser indigenas de Canada y participar en la construccién de la nacién canadiense.
(Esto no debe confundirse con el reconocimiento que hace la Constituciéon canadiense de los indios, métis e inuit como pueblos
indigenas y, por lo tanto, con derechos protegidos por la Constitucion. Consulte la Seccién 35 de la Ley constitucional
(https://indigenousfoundations.arts.ubc.ca/constitution act 1982 section 35)_para obtener mas informacién sobre este tema

especifico).

En consonancia con las politicas paternalistas hacia los pueblos aborigenes, el gobierno federal canadiense asumio la responsabilidad
fiscal de los indios para apoyar las estructuras coloniales que impuso a los pueblos aborigenes mediante la Ley sobre los indios, como
la administracion de las bandas, la educacion y la atencidn sanitaria. La Ley sobre los indios ha establecido histéricamente que
quienes tienen estatus de indios tienen derecho a vivir en reservas _(https://indigenousfoundations.arts.ubc.ca/reserves)_, compartir

el dinero de las bandas, votar por el consejo y el jefe de la banda y heredar la propiedad de la banda. En 1985, una enmienda a la
Ley sobre los indios separo el estatus de indio de la membresia de la banda. A las bandas se les concedid el derecho a desarrollar sus

propios cddigos de membresia y, por lo tanto, determinar quién puede participar en la politica y la sociedad de la banda, asi como



quién puede acceder a los recursos de la banda, como la propiedad de la banda. Sin embargo, las bandas no tenian control sobre
quién obtenia o perdia el estatus. Este poder fue retenido por el gobierno federal. Si bien la membresia de la banda con frecuencia
acompafia al estatus de indio, es posible tener el estatus de indio sin ser miembro de la banda, o viceversa.

La Ley sobre los indios contiene ciertas exenciones fiscales para quienes tienen estatus indigena, aunque existe la idea errénea de que
los indios no pagan impuestos en absoluto. Esto es incorrecto: cuando se encuentran fuera de las tierras de reserva, se aplican los
impuestos generales canadienses. Existen ciertas exenciones fiscales en las tierras de reserva. Estas exenciones fiscales generalmente
se derivan de tratados y acuerdos relacionados entre la Corona y las Primeras Naciones, cuando la Corona garantizaba servicios
especificos a cambio del titulo de propiedad de la tierra. 3 _(#_ftn3) Las personas con estatus indigena no pagan impuestos por la
mayoria de las compras en tierras de reserva. Si su propiedad esta ubicada en tierras de reserva, esa propiedad esta exenta de
impuestos. Las personas con estatus indigena que estan empleadas en tierras de reserva o cuyos negocios estan ubicados en tierras
de reserva pueden estar exentas de algunos impuestos sobre la renta y los negocios, pero las disposiciones que rigen estas
exenciones son complejas y no se aplican de manera uniforme en todos los casos. (Para obtener mas informacion sobre como se
aplican los impuestos a las personas con estatus indigena, visite el sitio web de la Agencia de Ingresos de Canada aqui:
http://www.cra-arc.gc.ca/brgnls/menu-eng.html _(http://www.cra-arc.gc.ca/brgnls/menu-eng.html)_).

éQuién puede tener estatus indio?

Existen normas complejas que rigen la condicién de indio, que se detallan en la Seccién 6 de la Ley sobre los indios. La condicidn de
indio no ha dependido Unicamente de la ascendencia. Como afirmo la Comision Real de los Pueblos Aborigenes, “el reconocimiento
como 'indio’ en la legislacién canadiense a menudo no tenia nada que ver con si una persona era realmente de ascendencia india”. 4
(#_ftn1) La Ley de Indios de 1867 definid a “indio” como:

Primero. Cualquier persona de sexo masculino de sangre india que se considere perteneciente a una banda determinada;

En segundo lugar. Cualquier hijo de dicha persona;

En tercer lugar, cualquier mujer que esté o haya estado casada legalmente con dicha persona. 5 _(#_ftn2)

Como se indica en este extracto, ser “indio” dependia por completo del linaje masculino. Este privilegio del linaje masculino para
definir la condicién de indio ha dado lugar a profundas desigualdades de género. La condicién de una mujer dependia de su padre o
marido y podia cambiar a lo largo de su vida. Por ejemplo, una mujer sin ascendencia aborigen que se casara con un hombre con
condicion de indio obtendria la condicion de indio. Por el contrario, si una mujer con condicion de indio se casara con un hombre sin

condicion, perderia la condicion o se convertiria en * emancipada _(https://indigenousfoundations.arts.ubc.ca/enfranchisement)_”.

Estas disposiciones han dado lugar a condiciones sociales y politicas que han discriminado desproporcionadamente a las mujeres
indias y han sido cuestionadas en las Ultimas décadas del siglo XX - Como resultado de la gran presion sobre el gobierno canadiense
para que abordara las disposiciones discriminatorias de la Ley, la definicidon de la condicién de indio ha sufrido importantes revisiones

adelante.

Pérdida del estatus indigena (derecho al voto)

Histéricamente, el gobierno también delined como una persona podia perder su condicion de indio y convertirse en ciudadano
canadiense pleno. El proceso de perder la condicidén de indio para obtener derechos de ciudadania se denominaba “ emancipacién

(https://indigenousfoundations.arts.ubc.ca/enfranchisement)_".

En un principio, cualquier indio que obtuviera un titulo universitario o se convirtiera en un profesional, como médico o abogado,
perderia automaticamente su estatus. EI mismo proceso se produciria para cualquier indio que sirviera en las fuerzas armadas o
cualquier mujer india con estatus que se casara con un hombre sin estatus. Cuando una mujer obtenia el derecho al voto, como en el
caso de cualquier indio con derecho al voto, no recibia compensacion ni apoyo, ni se le podia garantizar el acceso a su comunidad de
origen, ya que también se le habria retirado su membresia en la banda. En esencia, perdia sus derechos indigenas. Por supuesto, una
vez que alguien perdia su estatus, o obtenia el derecho al voto, no podia transmitir el estatus indigena (y, por lo tanto, los derechos
asociados) a sus hijos, con lo que se cortaban los vinculos con su ascendencia y su comunidad: su ascendencia india ya no era
reconocida legalmente y, en muchos casos, se la separaba ain mas de sus comunidades fisica, geografica, social, espiritual,

psicoldgica y emocionalmente.

Como se ha comentado anteriormente, la larga lucha y la férrea oposicidn a estas politicas por parte de las mujeres que habian
perdido su condicion dieron como resultado la aprobacién del proyecto de ley C-31 para modificar la Ley de los indios. Ahora es
imposible que un indio con condicién de indio pierda su condicion, y quienes la habian perdido involuntariamente pudieron
recuperarla. Sin embargo, estas modificaciones no han remediado por completo la historia discriminatoria, ya que los descendientes
de las mujeres que han perdido su condicion siguen enfrentdandose a desafios. Por lo tanto, las modificaciones de la Ley de los indios

en materia de condicidn siguen siendo impugnadas y revisadas. Para obtener mas informacion sobre este tema, consulte nuestra

Transmitiendo el estatus de indio



La enmienda del proyecto de ley C-31 ha creado nuevas categorias de estatus
indigena, lo que hace que determinar el estatus de una persona sea ain mas
complejo. Ya no se trata de personas con estatus o sin estatus, sino que
también se las puede denominar “6(1)” o “6(2)". El inciso 6(1) de la Ley sobre
los indios establece quiénes tienen derecho a obtener el estatus indigena. Una
vez que se aprobd el proyecto de ley C-31 en 1985, se cred un nuevo inciso
para aplicar a quienes habian recuperado su estatus y a sus descendientes: el
inciso 6(2). El inciso 6(2) establece que una persona tiene derecho a ser
registrada si uno de sus padres (independientemente del sexo) fue registrado
como indio.

Lo que complica esta nueva division de 6(1) y 6(2) es la capacidad de
transmitir el estatus. Si un indio con estatus segun el inciso 6(2) tiene hijos
con una persona sin estatus, sus hijos no son elegibles para el estatus indio.
Esto a veces se llama el “corte de segunda generacion”. Una persona a la que
se le otorga el estatus segun el inciso 6(1) no enfrenta esta pena.
Curiosamente, si dos indios con estatus 6(2) se casan y tienen hijos, su hijo
se convertird en 6(1). Esto perpetla las medidas discriminatorias de la Ley
Indigena antes del Proyecto de Ley C-31, ya que ciertos indios enfrentan
sanciones por “casarse fuera” o casarse (y posteriormente tener hijos) con
una persona sin estatus. Si bien el Proyecto de Ley C-31 hizo imposible que el
gobierno eliminara el estatus de una persona, el gobierno simplemente cred
un nuevo mecanismo para cumplir con este mismo propdsito. El objetivo
original del gobierno de eventualmente eliminar por completo el estatus indio
todavia se cumple; el Proyecto de Ley C-31 simplemente lo postergé una

generacion.

Las personas afectadas por el “corte de segunda generacién” pueden
enfrentar ciertas presiones de su comunidad con respecto a con quién pueden
casarse y tener hijos para mantener su estatus indigena. Para un analisis que
invita a la reflexion sobre cémo se manifiesta esto en una comunidad
(http://films.nfb.ca/club-
native/)_” del National Film Board of Canada. Como se menciond

mohawk, recomendamos la pelicula * Club Native

anteriormente, estas categorias se basan predominantemente en la

legislacion y no en la ascendencia aborigen real.

Estas subsecciones y la capacidad de transmitir el estatus a los hijos estan
siendo actualmente reexaminadas por el sistema judicial canadiense, gracias
a Sharon Mclvor, una mujer Nle'kepmxcin de Merritt, BC, quien ha liderado la

lucha contra sus disposiciones discriminatorias.

Indios sin estatus

Muchas personas consideran que el estatus de
indio es una herramienta de asimilacion, un
mecanismo para que el gobierno canadiense
“legisle” la identidad india. El gobierno
canadiense ha reconocido histéricamente su
relacion Unica con las Primeras Naciones y, por lo
tanto, su obligacidn hacia ellas, y por lo tanto el
gobierno cred una definicidon de “indio” para
administrar servicios y recursos a las personas
apropiadas (es decir, los pueblos aborigenes).
Sin embargo, al utilizar la legislacién para
determinar quién califica para el “estatus de
indio” y los derechos que confiere ese estatus,
algunos han argumentado que crea un conflicto
de intereses. Por ejemplo, algunos pueden
argumentar que es en interés del gobierno
reducir el nimero de indios elegibles y, por lo
tanto, aliviar las responsabilidades y los gastos
gubernamentales asociados. “Legislar para
eliminar” el estatus de indio en ultima instancia
los absolveria de estas obligaciones.

Las primeras leyes se crearon bajo el supuesto
de que los indigenas soélo estarian bajo tutela
temporal, es decir, que con el tiempo se
extinguirian o se asimilarian y obtendrian el
derecho al voto. Si bien estas ideas han
cambiado y se reconoce ampliamente que los
pueblos aborigenes conservaran sus culturas y
costumbres, los expertos legales sefialan que el
gobierno canadiense ha logrado cambiar su
retorica manteniendo inalterados sus objetivos
de asimilacién. Si bien se han realizado
modificaciones a la Ley sobre los indigenas, la
legislacion actual garantiza que el estatus sélo se
pueda transmitir durante unas pocas
generaciones hasta que practicamente
desaparezca.

La naturaleza problematica del estatus indigena creado por la Ley sobre los indios ha tenido amplias implicaciones para los pueblos
aborigenes que no relinen los requisitos para obtenerlo. Los pueblos aborigenes que no tienen estatus segln la Ley sobre los indios
siguen sin ser reconocidos legalmente como pueblos aborigenes por el gobierno canadiense. Los indios sin estatus se enfrentan a los
desafios de ser expulsados por ley de sus comunidades, no poder participar en la politica de las bandas y no ser elegibles para los
mismos derechos y diversos tipos de apoyo gubernamental que se ofrecen a los indios con estatus. Sin embargo, los indios con
estatus y los que no lo tienen también comparten muchas preocupaciones comunes: el desplazamiento de sus tierras ancestrales y
sus formas de vida tradicionales, los desafios socioeconémicos, el deseo de practicar sus propias culturas y tradiciones y de
determinar sus propias identidades y futuros.

A pesar de los intereses compartidos, muchos indios sin estatus enfrentan dificultades para encontrar foros en los que puedan
abordarse estas preocupaciones, ya que el gobierno canadiense afirma que no es responsable de los indios sin estatus. Como
resultado, muchas organizaciones aborigenes representan Unicamente a los indios con estatus. El tratamiento que la Ley sobre los
indios da al “estatus” ha creado nociones falsas de autenticidad: la idea errdnea de que un indio sin estatus es menos aborigen o un
indio inauténtico. Estas ideas han permeado tanto a los grupos aborigenes como a los no aborigenes. Los indios sin estatus que se
identifican como aborigenes, con vinculos con sus tierras ancestrales, culturas e historias, pueden verse excluidos de las
reclamaciones de tierras, los tratados y otros acuerdos similares. Organizaciones como las Naciones Nativas Unidas de Columbia
Britanica y el Congreso de Pueblos Aborigenes (anteriormente el Consejo Nativo de Canada), con sede en todo el pais, buscan abordar
esta desigualdad organizando y dando voz a los indios sin estatus. Sin embargo, muchos indios sin estatus sienten que siguen siendo

un grupo demografico invisible y, por lo tanto, excluido.

éPor qué mantener el estatus indio?



Aunque se reconoce ampliamente que el estatus de indio es una invencion del gobierno, una definicion legal mas que una verdadera
representacion de la ascendencia aborigen, la académica Bonita Lawrence ha descubierto que muchos aborigenes consideran que el
estatus es una afirmacién de su ascendencia india. En las zonas urbanas, donde muchos pueblos aborigenes estan lejos de sus tierras
y comunidades ancestrales, el estatus de indio puede dar a los indios registrados un sentido de pertenencia. Por otro lado, los
conceptos de estatus de indio pueden hacer que quienes no son elegibles para el estatus de indio cuestionen su propia reivindicacion
de identidad india y planteen cuestiones de legitimidad y autenticidad. 6 _(#_ftnl)

Aunque la condicién de indio como categoria juridica es indudablemente problematica, sigue siendo histérica y juridicamente
significativa. La condicidn reconoce la relacion histdrica y constitucional Unica que tienen los pueblos aborigenes con Canada. Por
estas razones, los intentos de abolir la condicién de indio se han topado con una resistencia generalizada. En 1969, en un esfuerzo
por lograr la igualdad socioeconémica entre canadienses aborigenes y no aborigenes, el gobierno federal propuso abolir la condicion
de indio por completo. Esta propuesta de politica, conocida como el Libro Blanco

(https://indigenousfoundations.arts.ubc.ca/the white paper 1969)_, se encontrd con una fuerte resistencia de los lideres y
organizaciones aborigenes. Los que se oponian a la medida afirmaban que, aunque la condicién era una imposicién del gobierno, la
condicion de indio reconocia la historia distintiva de los pueblos aborigenes y del Estado canadiense, y obligaba al gobierno a
reconocer legalmente sus obligaciones para con los pueblos aborigenes. Los lideres aborigenes estaban preocupados de que abolir la
condicién absolveria al gobierno de sus compromisos. Ademas, proponer la abolicién de la condicidn implica que la asimilacion final de
los pueblos aborigenes a la sociedad canadiense dominante es inevitable.

Por Karrmen Crey y Erin Hanson
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