DEPARTAMENTO DE HUMANIDADES
UNIVERSIDAD NACIONAL DEL SUR

Tesina de Licenciatura en Historia

Procesos organizativos indigenas durante la Gltima dictadura
militar argentina (1976-1983): una aproximacion a partir de la

elaboracidén de una historia de vida.

Johanna Candelo

BAHIA BLANCA 2023 ARGENTINA







Prefacio
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Introduccion

Este trabajo surgio de la inquietud por conocer qué ocurrié con los pueblos indigenas
en el periodo que comprende a la Gltima dictadura militar en Argentina. Durante la busqueda
de informacion sobre la problemética conocimos a partir de una nota periodistica (Telam,
2021) la historia de Nilo Cayuqueo (NC a partir de ahora). ElI mismo naci6 en 1945 en la
comunidad mapuche llamada “Tribu de Coliqueo” en los Toldos, provincia de Buenos Aires,
y en los afios 70 inici6 su participacion en organizaciones indigenas que buscaban fortalecer
el contacto entre distintxs dirigentes indigenas y organizar espacios politicos
supracomunitarios y autonomos. Su larga trayectoria, recabada a partir de los sucesivos
contactos con el protagonista y de un vasto corpus documental, fueron redefiniendo los fines
de esta investigacion. Por lo cual, la propuesta de este trabajo es conocer y analizar el
itinerario biogréfico de este militante indigena a fines de elaborar con sus testimonios una
historia de vida que nos permita comprender procesos sociales mas amplios.

Su experiencia etnopolitica se insertd en un proceso mucho mas abarcador. Hacia
finales de la década del sesenta y comienzos de la del setenta del siglo XX se inaugurd un
periodo particularmente importante en el desarrollo organizativo de los pueblos originarios de
América Latina en general y de la Argentina en particular. En nuestro pais comenzaron a
constituirse organizaciones indigenas que canalizaban las luchas por las tierras histéricamente
habitadas por sus familias. Esto se sumé a nuevos reclamos en un contexto continental e
internacional que favorecio la instalacion de la discusion sobre la situacion de los pueblos
originarios.

En ese marco NC comenzé a formar parte de varias organizaciones indigenas
nacionales y a establecer contactos internacionales para la defensa de los derechos de los
pueblos originarios. En 1977 participé como uno de Ixs primerxs delegadxs indigenas en la
ONU en Ginebra. A raiz de esa participacion, fue amenazado por el régimen militar argentino
y en 1979 al sufrir amenazas debié exiliarse a Per(, desde donde siguié trabajando en
vinculacion con las organizaciones indigenas.

Durante este ultimo periodo signado por la represion, la dltima dictadura militar
argentina instalada el 24 de marzo de 1976 mediante un golpe de Estado, intenté modificar la

estructura de relaciones sociales y econdmicas previas. Uno de sus objetivos fue eliminar a la
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“subversion” para restablecer el orden a través de una politica represiva consistente en la
persecucion politica. Dentro de las victimas, hubo indigenas detenidxs en centros
clandestinos o carceles, desaparecidxs o exiliadxs. Entre ellxs se encontrd nuestro
interlocutor testimoniante.

Los registros oficiales de la dictadura no dan cuenta de la pertenencia étnica de las
victimas, lo cudl dificulta la comprension de la magnitud de Ixs indigenas represaliadxs y los
andlisis sobre este proceso. Por otro lado, la categoria de “subversivos” que comprende a una
heterogeneidad de actores, tampoco distingue las especificidades de los grupos reprimidos. A
lo largo de la historia argentina, la pertenencia indigena ha sido negada por una nacion que se
construy6 discursivamente como blanca, europea y homogénea. Desde la consolidacion
nacional signada bajo el genocidio de la “Campafia al desierto” el racismo justificd las
acciones represivas sobre Ixs indigenas. La dltima dictadura militar conmemor6 activamente
el centenario (1979) de las campafias militares a la Pampa y Patagonia, posicionandose como
heredera de aquella violencia civilizatoria y legitimando la represion del disenso politico en
un proceso en el que tanto “indios” como “subversivos” eran presentados como “elementos
ajenos al ser nacional” (Vifas, 1982).

En funcion de lo antedicho, sostenemos tres hipotesis principales. La primera
hipétesis, es que los procesos organizativos indigenas durante la Gltima dictadura militar dan
cuenta de la potencialidad de la organizaciéon politica indigena. La segunda hipétesis,
sostiene, que en el caso que analizamos, el régimen militar discursivamente negé la
politicidad de la organizacion indigena, aunque en la practica la reprimio. La tercera hipotesis
afirma que la negacion de la agencia politica indigena es una de las formas que asume el
racismo en nuestro pais.

Nuestro objetivo general de investigacion es analizar a partir del caso de un militante
indigena los procesos organizativos de los pueblos indigenas, en el contexto de la ultima
dictadura civico militar argentina (1976-1983). Para ello, delimitamos como objetivos
especificos: a) indagar sobre las continuidades y rupturas en torno a las demandas de Ixs
actorxs y las estrategias de organizacion indigena antes y durante la dictadura militar, b)
explorar la historia de los espacios etnopoliticos donde participé el interlocutor, c) identificar
los modos en que la represion afect6 a los procesos organizativos indigenas, d) dilucidar los
vinculos entre las visiones racistas y las practicas represivas del régimen militar frente a las
organizaciones indigenas en las que participo el testimoniante.

La periodizacion responde a una de las preguntas centrales dentro de nuestro trabajo,

que es conocer como fue la organizacion indigena durante el Gltimo periodo dictatorial.
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Elegimos este periodo histérico porque aun hay muchos interrogantes alrededor de la
organizacion indigena en este momento y porque creemos que el contexto represivo le otorgd
ciertas particularidades a los procesos organizativos. Comenzamos contextualizando el inicio
de los procesos organizativos indigenas ya a principios de los afios 70 porque entendemos
gue es en ese momento cuando surge una iniciativa articulada en pos de la union indigena y
de la formacion de espacios para encauzar objetivos y demandas étnicas, que posteriormente
con la instalacion de la ultima dictadura militar se va a ver fuertemente afectada. Es por ello
que el recorte temporal 1976-1983 debe insertarse dentro de procesos de méas larga duracion.
Es importante tener en cuenta que la constitucion argentina ain no reconocia la preexistencia

étnica y que las conquistas legales posteriores fueron fruto de las luchas de los 70.

Conferencia de Ginebra Exilio

1977 1979 Convenio 169 OIT
|

o =
e e Art.75inc. 17 2007
1974 Declaracion de las Naciones Unidas
1972 sobre los derechos de los Pueblos
Primer Encuentro Indigena del Cono Sur Indigenas

Futa Traun

Estado de la cuestion

Con el ingreso de América Latina en el proceso de globalizacion durante la década del
noventa comenzo6 a analizarse la “emergencia” de las identidades étnicas y de organizaciones
indigenas y movimientos sociales al calor de numerosos sucesos que tuvieron a Ixs indigenas
como protagonistas (Bengoa, 2000; Davalos, 2005; Iturralde, 2000). En Argentina
particularmente la vuelta a la democracia y el discurso de los derechos humanos dio un nuevo
impulso a los estudios sobre el tema. En los ultimos afios cobraron fuerza los trabajos sobre
organizacion indigena que se centraron sobre todo en el periodo democratico posterior a la
ltima dictadura (Briones y Carrasco, 2001; Boffa, 2021; Carrasco, 2002; Gémez, 2014,
Gordillo y Hirsch, 2010; Kropff, 2005; Lazzari, 2007; Padin, 2019; Stagnaro, 2009;
Valverde, 2013).

Particularmente durante el periodo que nos convoca, los afios 70, uno de los trabajos

pioneros fue el de Serbin (1981) quien repuso la historia de las distintas organizaciones
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indigenas en Argentina. Mas tarde, Diana Lenton (2015) indag6 en el proceso politico de
construccién de organizaciones de militancia especificamente indigena en el pais. Dio cuenta
de su politizacion discutiendo con la historiografia que caracterizaba al movimiento indigena
como “culturalista” y “prepolitico”. Desde la perspectiva de la antropologia social, Radovich
(2014) analizo el papel desempefiado por algunos movimientos etnopoliticos, desde fines de
la década del 60’ y principios del 70°, en la lucha por la obtencidn de derechos frente a las
politicas estatales destinadas a pueblos originarios. En esta misma linea Esteban Padin (2022)
ha analizado las trayectorias de indigenas que migraron a ciudad de Buenos Aires entre las
décadas del 60 y 70 con el fin de establecer la vinculacién entre exilio, estrategias para
afrontarlo y participacion en organizaciones indigenas. No podemos dejar de mencionar a
Mariano Nagy (2019), que si bien se enfoc6 en la década del 80’ y el periodo de
redemocratizacion, analizé las modalidades de la militancia de la poblacion originaria en la
provincia de Buenos Aires, para demostrar que mas alla de que el contexto democratico dio
lugar a las organizaciones supra comunitarias indigenas, también debieran considerarse las
trayectorias de militancias previas y las etapas historico-politicas que en cada momento las
habilitaron. Asimismo, constituye un antecedente metodoldgico para nuestra investigacion ya
que trabajé con las experiencias generacionales de militancia de referentes indigenas a partir
de historias de vida. Por otro lado, Leone (2022) ha trabajado sobre la red de trabajo pastoral
que, desde fines de la década del sesenta, habia estado impulsando nuevas formas de
organizacion social de los pueblos originarios en la region chaquefia argentina hasta entrada
la década del 90°. Especificamente sobre la organizacion del pueblo mapuche se destacan los
estudios de Valverde (2005) y Aguirre (2019), entre otros. Hacemos mencion a ellos ya que
el primero constituye un minucioso abordaje histérico sobre el proceso de surgimiento y
consolidacion de los movimientos etnicistas en Norpatagonia; y el segundo analiza el proceso
de construccién del pueblo mapuche como sujeto politico colectivo en la provincia de
Neuquén, siendo ambos un punto de referencia para comprender los procesos organizativos
mapuche.

Por otro lado, haremos referencia a las investigaciones sobre la “Tribu de los
Coliqueo” ya que nuestro protagonista pertenece a esta comunidad. En primer lugar, el Padre
Benedictino Meinrado Hux realiz6 investigaciones historicas acerca de la identidad mapuche
en Los Toldos, y las plasmo en varios libros, entre ellos “Coliqueo, el indio amigo de Los
Toldos” (1966). Mas tarde, quién ha estudiado con profundidad esta comunidad es Isabel
Hernandez. En el libro “La ley y la tierra” (1990), junto con Gustavo Fischman focalizaron

en el proceso del despojo sobre las tierras comunales de los Toldos. Posteriormente, la autora
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publico “La Identidad Enmascarada, los mapuche de Los Toldos” (1993), en el cual
desarrollo una profunda descripcion de la vida de Ixs pobladorxs. Ingrid de Jong (1994) ha
estudiado los procesos migratorios de los mapuches de la localidad y en un estudio més
reciente (2004) analiz6 las representaciones del pasado de Ixs habitantes mapuches para dar
cuenta de cdmo se pasé de la asimilacién a la resistencia a través de la recuperacion de sus
memorias. Nacida en la misma comunidad de los Toldos, la socidéloga Maria Inayan Coliqueo
(2004) analiz6 la incidencia del Estado en el proceso de construccion de la identidad étnica.

En cuanto a la investigacion de la represion ejercida sobre pueblos originarios durante
la ultima dictadura, importante es el aporte de Diana Lenton (2018), quien se interrogd por la
forma especifica de represion e itinerarios particulares de las victimas de la represion ilegal,
cuando estas pertenecen a pueblos originarios. Por su parte, Hugo Trinchero, lvanna Petz y
Sebastian Valverde (2018) analizaron el avance de los desalojos de comunidades mapuche en
la zona del Parque Nacional Nahuel Huapi durante la dictadura. Marina Ayelén Mereb (2019)
estudio el caso de un desaparecido mapuche en El Bolson para dar cuenta de la superposicion
de la represion con las marcas de la desigualdad social en la frontera patagonica. Realiz6 un
gran aporte ya que introdujo nuevas variables como las implicancias de la pobreza y la
ruralidad. Teniendo en cuenta que nuestra investigacion se retrotrae a los afios previos a la
Gltima dictadura militar también creemos necesario mencionar los trabajos de Bolsi y
Bocanegra (2018) sobre como afectd el Operativo Independencia a las comunidades
indigenas en la zona sur del valle Calchaqui y el de Ataliva y Arenas (2019) sobre el impacto
del mismo operativo y la Gltima dictadura militar sobre la naciente organizacién indigena en
la vida cotidiana y comunitaria de las familias indigenas durante el periodo comprendido
entre 1975 y 1983. Desde el campo del periodismo también se ha escrito sobre el tema. El
libro de cronicas “Almas en el viento” de Elina Lucero y Jazmin Villarreal (2020), recoge
relatos de indigenas represaliados por la Gltima dictadura militar.

Nos resulta fundamental recuperar también una linea de trabajos que han puesto el
foco sobre la construccion de la agencia politica indigena (Gordillo, 2009; Lenton, 2018;
Leone, 2013; Tolosa, 2020; entre otrxs). Su importancia radica en la contribucion a
deconstruir discursos que representan a Ixs indigenas como supervivencias de un pasado
arcaico, desfasadxs de actuales practicas e identidades politicas. Por el contrario, estos
nuevos estudios recuperan la participacion activa de Ixs indigenas en la produccion,
reproduccion y critica de los espacios de poder, a la vez que profundizan en el andlisis de su

construccién como nuevxs sujetxs politicxs en la sociedad argentina. En este sentido,



constituyen un aporte en la comprensién de la accion politica indigena como motor de
transformacion historica.

Dentro del campo de la historia indigena, actualmente es significativa la produccion
académica en torno a Ixs indigenas situadxs en ciudades (Bigot, Rodriguez, Vazquez, 1996;
Engelman, 2012; Szulc, 2004;; Tamagno, 2014; Valverde, 2005 entre otrxs). Estas
investigaciones cuestionan aquellas perspectivas esencialistas que vinculan lo indigena a lo
rural considerandolo un &mbito estatico y ligado a un tiempo pasado. Esa concepcion
esencialista de la identidad indigena tiende a socavar la autenticidad de aquellxs indigenas
que migran a las ciudades, desconociendo la construccion historica de “lo indigena”. Por ello,
son de destacar los trabajos que recuperan los procesos historicos de cambio y las
complejidades propias que adquiere la etnicidad en contextos urbanos, ademas de reconocer
la dinamica interrelacion entre campo y ciudad.

La mayor parte de los trabajos mencionados comparten el interés por la historia oral
como el medio mas apropiado para recuperar las voces de actorxs historicamente silenciadxs
y para sacar a la luz la historia de la discriminacion y la violencia. En esta linea de estudios
que trabajan la tematica indigena junto con la oralidad no podemos dejar de mencionar a
Graciela Herndndez (2001) quien también se ha dedicado al estudio de la tematica de los
pueblos originarios en contextos urbanos, desde la historia oral y la etnografia. Por su parte,
Natalia Boffa (2020) ha trabajado con historia oral y ha profundizado en el estudio de la
politicidad de los movimientos indigenas a partir de las luchas socioterritoriales indigenas del
chaco saltefio. Por Gltimo y también vinculada a los estudios de género y oralidad, Ana Clara
Denis (2021) ha estudiado particularidades culturales, como el trabajo alfarero, y su relacion
con los procesos identitarios y politicos.

Luego de este recorrido bibliografico, podemos notar que si bien hay un creciente
interés por el estudio de la organizacion indigena y la visibilizacién de su agencia politica,
aun son muy recientes los trabajos que se enfocan especialmente en el periodo de la Gltima
dictadura militar argentina. Se ha comenzado a estudiar sobre la represion sobre pueblos
originarios, pero es poco lo que se sabe especificamente sobre los procesos organizativos
indigenas en este periodo. Asimismo, también existen lineas de investigacion sobre Ixs
mapuches de la provincia de Buenos Aires y especificamente de la comunidad de los Toldos.
Han sido analizados algunos aspectos como la cuestion del despojo territorial o la
desmembracion de la identidad, por lo cual seria interesante indagar sobre aquellxs dirigentes
que ejercieron la resistencia étnica a través de la organizacion. En base a ello, es que

decidimos estudiar los procesos organizativos indigenas durante la Gltima dictadura militar
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argentina focalizando en el accionar etnopolitico de sus actorxs a partir de la construccién de

una historia de vida.
Perspectivas tedrico metodologicas

El presente trabajo se enmarca dentro de la Historia Social del Pasado Reciente que
refiere a los “procesos historicos cuyas consecuencias directas conservan aun fuertes efectos
sobre el presente, en particular en areas muy sensibles, como el avasallamiento de los
derechos humanos mas elementales” (Franco, Lvovich, 2017: 191). Por un lado, al analizar
los procesos organizativos indigenas durante la ultima dictadura militar, nos adentramos en
un periodo en el cual los derechos fundamentales de gran parte de la ciudadania fueron
sisteméaticamente avasallados dejando marcas perdurables en la memoria social. Los afios de
la dltima dictadura militar argentina se constituyeron como un pasado que aun no cierra,
traumatico y que pervive en la memoria de la generacion protagonista y en las que le
siguieron. Por otro lado, nuestro tema se enmarca dentro de la Historia Reciente también
como parte del estudio de pueblos indigenas y de sus problematicas historicas y actuales que
comenzaron a ser puntos de discusiéon en el campo. Especial relevancia han adquirido las
investigaciones sobre la identidad y la politica indigena. Al igual que quienes atravesaron los
procesos del terrorismo de estado, Ixs indigenas son protagonistas de esa historia, siguen
presentes y mantienen una memoria viva que se manifiesta a partir de la historia oral.

En primer lugar, delimitamos lo que entendemos por “procesos organizativos
indigenas” retomando las discusiones en torno a movimientos sociales/ indigenas. Cabe
aclarar que hablamos de “procesos organizativos” porque distinguimos las particularidades de
la organizacion de los 70 de la del 80’ y 90°, en las cuales se ubica el surgimiento de los
movimientos indigenas (Bengoa, 2000; Quijano, 2006; Radovich y Balazote, 1999). En
nuestro periodo de analisis, los afios 70, se constituyen organizaciones indigenas que
empiezan a crear el terreno para la formacién de los movimientos indigenas posteriores.

Seoane, Taddei y Algranati (2011) realizan un andlisis del concepto de “movimiento
social” en el cual reponen la historicidad del mismo y las distintas perspectivas tedricas que
lo abordan. El significado del término fue variando segun el tiempo historico, el contexto de
enunciacion, la especificidad de los procesos insurreccionales. Los autores definen algunas
caracteristicas basicas comunes a las diferentes aproximaciones tedricas. Entienden a un
movimiento social como la dinamica de un grupo social que formula ciertas reivindicaciones

propias y significativas socialmente; guarda ciertos marcos de solidaridad, relaciones o



identidad comun; cuenta con ciertas redes o0 marcos organizacionales; y plantea ciertos
cuestionamientos o conflictos respecto del marco societal donde actua.

Si bien los movimientos indigenas se han estudiado bajo el concepto de movimientos
sociales, Zibechi (2020) advierte sobre la distincion entre el concepto de cufio eurocéntrico y
los movimientos antisistémicos latinoamericanos, cuya genealogia emancipatoria no es
ilustrada ni racionalista, sino que implican una ruptura radical con la cultura occidental, las
ideas de progreso y desarrollo, la modernidad y el colonialismo. Para Zibechi (2020) se
presentan como alternativas al sistema dominante que ponen en cuestion las formas de hacer
heredadas con practicas “otras” como el Buen vivir. Por ello entendemos que los
movimientos sociales latinoamericanos guardan sus propias especificidades sobre todo
cuando se conforman en base a la identidad étnica.

Siguiendo a Véazquez (2002) entendemos que la identidad étnica lejos de ser
inmutable, es la forma provisoria que asumen las contradicciones materiales y simbolicas, a
nivel individual y colectivo, dentro de un campo de interaccion socio étnico relativamente
acotado en el seno de una formacion historica social dominante. Asimismo, coincidimos con
Vazquez (2002) en que los procesos de resistencia étnica se delimitan por oposicion a la
dominacion a partir de la contradiccién. Es decir que la aceptan pero también la rechazan en
un proceso sincrético de ruptura y conservacion de lo propio.

Radovich y Balazote (1999) analizando particularmente los movimientos indigenas,
consideran que teniendo en cuenta las propuestas ideoldgicas de los diferentes movimientos
indigenas se puede evaluar que hay una variedad de patrones de identificacion étnica. A su
vez, rescatan el papel de aquellas organizaciones que perciben su lucha como politica de la
misma manera que otros grupos populares (obreros, campesinos, trabajadores agricolas sin
tierra, etc.). Si bien lo distintivo de las organizaciones indigenas son sus reivindicaciones
étnicas, ello no quita que su accionar sea politico, al contrario de lo que proponen algunas
posturas que esencializan la etnia. En este sentido coincidimos con Radovich en definir a los
movimientos indigenas como movimientos etnopoliticos (Radovich, 2014: 141) y nos
retrotraemos al concepto de agencia politica indigena a la cual entendemos como la
posibilidad de accidon para intervenir en los procesos por los cuales se transforma la realidad y
se ejerce el poder mediante instalaciones estratégicas en lugares temporarios de pertenencia e
identificacion que definen las formas de obtencion de poder (Grossberg, 2003).

Siguiendo estas lineas conceptuales, es que entendemos por procesos organizativos
indigenas al conjunto de précticas sociohistoricas de resistencia étnica que involucran formas

de accion y participacion colectiva heterogéneas y fluctuantes basadas en reivindicaciones
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etnopoliticas, que fueron delineando la conformacion de los movimientos indigenas de las
Gltimas décadas. Estas préacticas llevadas a cabo por sujetxs indigenas activxs que
confluyeron en torno a su identidad étnica fueron articulandose en base a procesos sincréticos
y generando nuevas formas organizativas, métodos de lucha, programéticas y horizontes de
cambio, configurando espacios de poder autdbnomos y supracomunitarios dentro de una
formacion social dominante.

En este trabajo también utilizaremos el concepto de raza, ya que consideramos que
esta existe en términos discursivos y tiene consecuencias sociales, tal como lo plantea Hall
(2019). La idea de raza, en su sentido moderno, tuvo su origen durante el proceso de
dominacion y explotacion colonial de América iniciado a finales del siglo XV. Fue construida
como referencia a supuestas estructuras bioldgicas diferenciales entre conquistadorxs y
conquistadxs erigiéndose como un instrumento de clasificacion social basica de la poblacion
(Quijano, 2000) que conllevo reiteradas practicas de discriminacion, exclusion e incluso
exterminio hacia las poblaciones indigenas. En el siglo XIX, si bien los procesos de
independencia implicaron una ruptura con la dominacion colonial, la diferenciacion étnico-
racial continué configurando la conformacion de los Estados nacionales. En Latinoamérica
hubo una rearticulacion de la colonialidad del poder sobre nuevas bases institucionales
(Quijano, 2000) y en el caso argentino el proyecto de homogeneizacion racial implicé la
exclusion del componente indigena en la construccion del “ser nacional” (Briones, 2002).

Ya no existe un fundamento cientifico que justifique las diferencias entre grupos
racialmente definidos, pero los sistemas de clasificacion racial persisten y la “huella
biologica” esta presente en el sentido comun y el lenguaje (Hall, 2019). En consecuencia,
como explica Taguieff (2001), el racismo no ha desaparecido. El racismo se convirtio en algo
simbdlico y velado, que no aparece en el espacio publico -bajo la forma de propositos
explicitos- mas que muy excepcionalmente. Asimismo, es necesario reconocer con el autor la
existencia de multiples racismos ya que las visiones racistas varian, se transforman, se
adaptan a diversos contextos, se reciclan y metamorfosean (Taguieff, 2001). A lo largo de la
historia argentina la operacion simbdlica excluyente de los pueblos indigenas se ha ido
reeditando y ha tenido sus consecuencias practicas, por lo cual creemos que el racismo en la
Gltima dictadura militar también asumid sus propias caracteristicas. Con todo ello, nos
interesa identificar cobmo eran las visiones racistas durante la Gltima dictadura militar respecto
de la pertenencia étnica de NC y en qué medida estan relacionadas con el accionar represivo

del Estado sobre las organizaciones etnopoliticas en las que participo.



En la elaboracion de esta tesina utilizaremos una metodologia cualitativa compatible
con las perspectivas tedricas delimitadas. Partimos de la idea que la historia busca
comprender el sentido de las acciones humanas y de los procesos sociales, por ello, nuestro
andlisis esta enmarcado dentro de una metodologia que nos permite incorporar la cuestion del
significado y de la intencionalidad de manera inductiva (Vasilachis, 2006). La busqueda de
datos singulares, se realizo tanto a partir de fuentes escritas como de fuentes orales, que nos
permitieron construir una descripcion en profundidad del objeto de estudio con el fin de
captar el funcionamiento de un fragmento de la realidad social.

Como mencionamos previamente, el encuentro de una nota periodistica que narraba la
historia de NC fue el punto de partida en la elaboracién de las preguntas para esta
investigacion. Luego de ello surgid el interés por elaborar su historia de vida, herramienta
que permite el estudio de un individuo o familia, y de su experiencia de largo plazo (puede
ser sobre un aspecto o un periodo de la existencia del sujeto), contada a un/a investigador/a
y/o surgida del trabajo con documentos y otros registros vitales. El sociélogo Bertaux (2005),
referente en el desarrollo del método biografico, realiza una distincion entre relato de vida e
historia de vida. En el caso del relato, este es el resultado de una forma peculiar de entrevista,
la entrevista narrativa, en la que un/a investigador/a pide a una persona que le cuente toda o
parte de su experiencia vivida. Su caracteristica principal es la de constituir un intento de
descripcion de la estructura diacronica del recorrido vivencial (Bertaux, 2005). La historia de
vida, en cambio, es una construccion del/ de la propix investigador/a que utiliza tanto los
relatos de vida como otro tipo de fuentes documentales para elaborar un analisis sociolégico/
historico.

En la construccién de la historia de vida el/la investigador/a relaciona una vida
individual con el contexto social, cultural, politico, religioso y simbolico en el que transcurre,
y analiza cdmo ese mismo contexto influencia y es transformado por esa historia personal
(Mallimaci, Giménez Béliveau, 2006). En funcion de nuestros objetivos, es fundamental la
propuesta de Saltalamacchia (1983) sobre el uso de la historia de vida para analizar
movimientos sociales, en la cual entiende que la historia de vida aparece como uno de los
caminos importantes en la procura del sentido que permite ir construyendo un tipo
determinado de accidn social, y es una de las pocas técnicas que puede dar cuenta de las
formaciones de los movimientos sociales. que Ixs testimoniantes dan al pasado.

Entendemos a las técnicas de historia de vida y de historia oral como abordajes
biograficos, a los que podemos también considerar etnohistéricos (Thompson, 1978), que
permiten acceder a las experiencias no documentadas, sobre todo a categorias sociales
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generalmente menospreciadas; explorar aspectos de la experiencia historica raramente
registrados; evidenciar significados subjetivos de eventos del pasado (Thompson, 1978). Al
tratarse de sectores histéricamente marginados como lo han sido los pueblos indigenas en
Argentina y de un periodo en la historia del pais caracterizado por la censura y la restriccion
de la informacion éstas técnicas se presentan como las mas adecuadas a los fines de nuestro
trabajo.

Para iniciar el proceso de abordaje del problema de estudio nos pusimos en contacto
con el protagonista de los hechos, quien demostr6 en todo momento predisposicion y
colaboracion, ademas de considerar este intercambio como una instancia mas de difusion de
las luchas indigenas. Cabe aclarar que los primeros encuentros fueron telefonicos dado el
contexto de pandemia por Covid 19. A lo largo de los meses que durd la investigacion se
sucedieron varios llamados telefonicos informales que fueron parte de un proceso que Guber
(2004: 87) llama el descubrimiento de las preguntas significativas, en el cual se fueron
delineando las preguntas y temas significativos que serian abordados en profundidad,
posteriormente, en una entrevista semiestructurada con el interlocutor.

Para elaborar la historia de vida combinamos el uso de fuentes documentales con la
entrevista etnografica, técnica propia de la historia oral. Entendemos la entrevista como una
relacion social a través de la cual se obtienen enunciados y verbalizaciones en una instancia
de observacion directa y de participacion. En cuanto al formato de la entrevista, optamos por
la no directividad (Guber, 2004), ya que permite que el entrevistado cuente su experiencia y
le otorgue significacion desde su propia perspectiva subjetiva, evitando imponer los marcos
interpretativos del/ de la investigador/a y que las respuestas sean condicionadas. A partir de la
escucha atenta y de preguntas orientadoras y pertinentes permite profundizar en el tema de
interés y posibilita el acceso al universo simbodlico del informante, que es nuestra fuente
histdrica principal. Si bien se hace mencion a una sola entrevista (Entrevista digital realizada
a NC el 12 de agosto de 2022 via plataforma virtual), la cual es mayormente citada a lo largo
de este trabajo, la entendemos como la plasmacion de las interacciones previas con el
interlocutor, que no fueron menos importantes. En algunos casos se remitira a informacion
recabada en esas conversaciones telefénicas que si bien no fue desgrabada, constituye parte
del registro de campo. Asimismo, complementaremos y contrastaremos la informacion
obtenida en las entrevistas con fuentes documentales como informes de las conferencias en
las que particip6 NC, comunicados de prensa de organizaciones indigenas, prensa escrita y
documentos de espionaje del DIPPBA, generando un cruce entre los registros orales y
documentales que nos permita la elaboracion de la historia de vida. Con ello, no pretendemos
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generalizar nuestras conclusiones al conjunto del pueblo mapuche de los Toldos, ni de
mapuches o pueblos indigenas en general. Por el contrario, ésta historia de vida permite
comenzar a problematizar y matizar los estudios sobre la organizacion indigena durante el

ultimo periodo dictatorial argentino.

Capitulo 1: Los origenes: la comunidad de Los Toldos y los inicios de los procesos

organizativos indigenas

En este primer capitulo introducimos una breve descripcion de la historia de la
comunidad de los Toldos y su entrelazamiento con la historia familiar de NC. Dentro de la
familia hubo dos reconocidxs caciques que llevaron adelante los destinos de la tribu y
comenzaron a defender y luchar por sus derechos sobre la tierra, ademas de participar
activamente en la organizacion indigena. Resaltamos estos precedentes porque creemos que
son ejemplos de la resistencia indigena que se ejercié dentro de la comunidad desde su
asentamiento en los Toldos frente a una sociedad que intentd asimilarlxs. Asimismo,
entendemos que la presencia de éstxs lideres en la familia y su tradicién oral forjaron en NC
una fuerte identidad étnica, vinculada a la identificacion con el territorio, a su propia historia
y costumbres. En un segundo apartado, describiremos brevemente la organizacion indigena
de inicios de la década del 70°, atendiendo a las principales problematicas que nuclearon a Ixs

indigenas y a las consignas que emergieron de los espacios de organizacion.

1.1. La comunidad de Los Toldos y la familia Cayuqueo: Por las noches me contaba de la

cultura mapuche

El protagonista de nuestra historia de vida, NC, naci6 en 1945 en la comunidad
mapuche llamada “Tribu de Coliqueo” en los Toldos, actual Partido de General Viamonte en
la zona centro- norte de la provincia de Buenos Aires. La historia de esta comunidad se
remonta a 1862 cuando el cacique Ignacio Coliqueo en virtud de los servicios prestados al
ejército desde 1854 le solicita al presidente Mitre una autorizacion para radicarse con su
grupo en este territorio. Al cabo de algunos afos y sucesivas gestiones Mitre les otorgd las
tierras en posesion colectiva a cambio de la defensa de la frontera. Mientras la mayoria de las

comunidades indigenas eran objeto de medidas de represion y exterminio, la “tribu de
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Coliqueo” se encontraba dentro de los “Indios amigos™?, es decir, mantenia un juego de
alianzas con los poderes del gobierno nacional y colaboraba con la defensa de las fronteras
(De Jong, 1994). Segun el relato de NC (Cayuqueo, 2003: 298) su abuela era hija de Don
Collipal, un mapuche de Boroa en el sur de Chile, quién cruzo la cordillera junto con el lonko
Ignacio Coliqueo y todo un grupo liderado por Calvucura. Don Collipal y otros comparieros
fueron enviados a luchar durante la guerra del Paraguay (1964-1870) por el gobierno de Mitre
y a su regreso les entregaron en donacion 16.400 hectareas®. La abuela de NC se cas6 con
Victoriano Cayuqueo con quien tuvo seis hijxs, entre ellxs Alfonso, padre de nuestro
protagonista. Por otro lado, su madre era mestiza y lleg6 a los Toldos alrededor del afio 1900.

Una vez instaladxs en las tierras debieron amoldarse a ciertas condiciones ejercidas en
el marco del proceso de construccion del Estado Nacion y su consecuente intento de
homogeneizacion cultural y creacion de una “identidad nacional”. Asi es que el ultimo
cacigque, Simon Coliqueo, prohibio las expresiones culturales propias, bregd por una escuela
y favorecio la integracién de un padre misionero, entre otras acciones que implicaron la
renuncia a la propia identidad (Coliqueo, 2004).

Luego de la muerte de Simén Coliqueo en 1902 comenz6 un proceso de
descomposicion comunitaria que corrio paralelo al proceso de despojo territorial que atravesd
la comunidad (Fischman y Hernandez, 1990). No debe desestimarse el hecho de que el

territorio de Los Toldos era un enclave ubicado en plena B

Pampa Humeda y cercano a los centros urbanos, por lo cual

fue objeto de fuertes disputas. EI grupo étnico se fue
desarticulando a medida que la tierra donada fue sub
dividiéndose en parcelas de propiedad privada e individual
por la iniciativa de algunxs miembrxs de la comunidad. Al
introducirse la propiedad privada dentro de Los Toldos, parte
de la sociedad no indigena circundante comenzé a apropiarse
de los territorios a través de la compra, de acciones juridicasy [ i i

maniobras arbitrarias e ilegales, hasta quedar la comunidad FEEEEEEEEEE———————

2 Indio amigo designa en primera instancia al indio asentado dentro del territorio controlado por el gobierno
provincial y en las cercanias de un fuerte. Su funcion principal fue la prestacion de auxilio militar. (Ratto, 2003).
3 Existen varias historias sobre el asentamiento de la comunidad en las tierras del actual partido de Viamonte.
Transcribimos ésta por estar narrada por el protagonista de la historia de vida. Sin embargo, pueden encontrarse
divergencias en otros testimonios.
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mapuche hacia fines del siglo XX con una cuarta parte de las tierras originalmente otorgadas.
Sucesivos proyectos fueron presentados para regularizar la situacion de las tierras, sin
embargo, el territorio aun en la actualidad es fuente de conflictos.

A lo largo de los afios, la mayoria de Ixs miembrxs de la comunidad se fueron
dispersando, dejaron de vivir en el campo para trasladarse a las ciudades. Y quienes se
quedaron, fueron parte de un proceso de desintegracion identitaria. Con el fin de integrarse,
y/o por vergiienza y discriminacion, se fue dejando de hablar la lengua o de desarrollar otras
practicas de la vida cotidiana que pusieran en evidencia su origen (Coliqueo, 2004).

Lejos de ser una comunidad homogénea, hubo ciertas disidencias dentro de la misma:

Hubo un intento de volver a hacer las ceremonias y todo eso pero fueron reprimidas
por el ejército (...) Habia una mujer que le decian la Santa Maria, que la habian
bautizado con el nombre de Autencia Roca, mira vos. Y ella fue la que lider6 esa

delegacion en contra de Coliqueo pero fue aplastada por el ejército. (NC, 2022)%.

Mas alla del proceso de desintegracion identitaria, al interior del grupo también
existieron acciones de resistencia étnica ante la prohibicion de la realizacion de ceremonias y
manifestaciones de la cultura propia. Asimismo, aunque nuestros objetivos en este trabajo son
mas acotados, observamos como la comunidad es objeto de la represion desde los primeros
afios luego de su asentamiento.

Como sefialamos anteriormente el hecho de que Ixs indigenas de los Toldos sean
consideradxs “indios amigos”, tuvo sus consecuencias en tanto que se negocio, con ellxs pero
con la intencion de asimilarlxs y negar su identidad. NC cuenta que “por vergiienza de ser
indio no se continud con la tradicion de tener un cacique, pero el tio Félix y otros dirigentes

29 99

de la comunidad dijeron que debian “continuar con la tradicion mapuche” ” (Cayuqueo, 2003:
298). En un principio podemos notar que esta “verglienza” por ser “indio” esta ligada al
racismo imperante y a la negacién de la identidad indigena. Se habia prohibido nombrar
caciques como una forma de desarticular los lazos comunitarios indigenas y homogeneizar la
estructura social, a tal punto que continuar con esas tradiciones generaba “vergiienza”. Como
contracara también vemos la resistencia de algunxs miembrxs de la comunidad al racismo y
la asimilacién. Félix, era hermano del abuelo Victoriano de NC, y la comunidad decidio

nombrarlo cacique con el fin de no perder la tradicion, mas alla de las consecuencias que ello

4 De aqui en adelante asi aparecera citada la entrevista digital realizada a NC el 12 de agosto de 2022.
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hubiese podido acarrear. Esto denota la importancia de mantener las costumbres, la cultura e
incluso la politica indigena para estxs lideres.
Para NC la infancia en los Toldos y el contacto con su tio abuelo Félix fueron

cruciales en la construccién de su identidad:

A mi me recordaba la cultura el hecho de estar en contacto con mi tio abuelo y lo que
me transmitia como cacique (...) Por las noches me contaba de la cultura mapuche, la
vida mapuche. O sea como te dije sufrimos una gran discriminacion, para nosotros era
muy traumatizante ser indio (...) Yo tuve la suerte de tener a mi tio abuelo, que me
recordaba la cultura y me hablaba de las bondades- voy a llamarle- de la vida en
comunidad, de la ayuda de las personas, la solidaridad y todo eso. Eso me ayudo a

mantener mi conciencia. Creci con esa conciencia. (NC, 2022)

En esa transmision de formas de ver y entender el mundo también se ejercio la
resistencia étnica. El reconocimiento de sus ancestros mapuches y la formacién de la
conciencia y de la identidad fueron claves para no aceptar el racismo y los intentos de

homogeneizacion.

La historia de la familia Cayuqueo esta conformada por varixs lideres. El cacique

Félix segin las memorias que su bisnieto Sergio Cayuqueo recopil6 de su familia

desde chico vivio el problema de su tribu. Vio cdmo se iban perdiendo las tierras y
cuando pudo comenz6 la batalla legal. Fue perseguido como todos los indios que
hablaban de tierras y que escarbaba la historia. (...) Estuvo siete veces seguido como
anarquista. En 1965, un juez lo acus6 de desacato y lo tuvo 75 dias preso. (...) En 1959
fue embajador ante la OIT consiguiendo que se aprobara el convenio 107 de la OIT
(Cayuqueo, 2006).

Por un lado, se menciona la lucha activa de Félix por los derechos indigenas a nivel

local e internacional ya desde la década de e 'F
los 60°, y por el otro, se manifiesta la . »
represion ejercida ante personas indigenas
cuya actividad eétnica y politica era

interpretada como “desacato”. Luego de que

el cacique Félix muri6 en 1970, su hija i R stz
Rlpaser’, Covaasn snmdBiord « 1o 48 Bt Ge ke pave. rempoves v, teomam

Félix Cayuqueo
Revista Primera Plana, 12 de noviembre de 1963



Magdalena fue elegida para continuar el cacicazgo convirtiéndose en la primera mujer en
ocupar ese lugar. Magdalena Cayuqueo vivid en la ciudad de Buenos Aires durante un
tiempo y comenzd a tener contacto con politicxs y militares con el afan de obtener apoyo en
la recuperacion de las tierras usurpadas. Por su conviccion y permanente activismo la
comunidad la eligio para liderar el grupo. La Revista Siete Dias Ilustrados publicé una nota

sobre Magdalena donde resalto que

debié asumir una doble responsabilidad: comandar como cacique a cuatro mil
aborigenes y ser la primera mujer argentina que ocupa esa jerarquia. (...) Poco después
era nombrada presidenta de la Comision Coordinadora de Instituciones indigenas, una
entidad que actua a nivel oficial representando a los indios de todo el pais. No por nada
en el Futa Traum, mediante voto unanime, la eligieron vicepresidenta primera (Siete
Dias llustrados, 1972: 74).

La trayectoria de Magdalena dié que hablar a la prensa sobre todo por el hecho de ser

presencia femenina ponga ahora orden y unidad en la ENNBAUECN%EIAQIR%E

casa. Sera la primera inyeccién de sangre que

mujer y ocupar un lugar jerarquico: “puede ser que la

aplicard la enfermera-Cacique” (Periscopio, 1970).
Para los afios 70’ esto continuaba siendo excepcional
y se evidencia en la pregunta que la Revista Clarin le
hace sobre la existencia de objeciones con respecto a
su designacion, a lo que Magdalena responde “Todos

estuvieron de acuerdo. Hasta mis cinco hermanos

varones, en alguno de los cuales pudo haber recaido
la eleccion” (Clarin, 1971: 31). En cada una de las
notas la cacique relatd su lucha y la de la comunidad
por la regularizacion de la situacion de las tierras.
Asimismo, destaco la importancia de la trasmision de

la historia indigena: Magdalena Cayuqueo
Revista Ahora, 18 de junio de 1970

Tengo un hijo de seis afios. A él le ensefio la gran epopeya que protagonizo el indio
poblador de nuestras tierras antes de surgir la Patria. Le hablo de los héroes coliqueos,
algunos injustamente relegados al anonimato. Le inculco la importancia de ser

descendientes aborigenes (Clarin, 1971: 31).
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La familia Cayuqueo tenia una gran tradicion oral, fueron transmitiendo la historia de
sus ancestros de generacion en generacion creando una fuerte identidad étnica. NC conoci6 a
estxs dos ultimxs lideres, colabord y aprendié con/de ellxs, heredd sus convicciones y su
compromiso por revertir el despojo territorial, la desigualdad y el racismo.

1.2. La Comunidad Coliqueo y los procesos organizativos indigenas en los inicios de los 70’:

Debiamos conectarnos de alguna manera con otros hermanos para hacer un puente

Entendemos por procesos organizativos indigenas al conjunto de préacticas
sociohistoricas de resistencia étnica que involucran formas de accion y participacion
colectiva heterogéneas y fluctuantes basadas en reivindicaciones etnopoliticas, que fueron
delineando la conformacién de los movimientos indigenas de las ultimas décadas. Hablamos
de “procesos organizativos” y no de “movimientos indigenas” porque distinguimos las
particularidades de la organizacion de los 70°, distinta del crecimiento organizativo de las
décadas del 80’ y 90°, en las cuales se ubica el surgimiento de los movimientos indigenas
(Bengoa, 2000; Quijano, 2006; Radovich y Balazote, 1999). En Argentina podemos rastrear
estos procesos organizativos indigenas enmarcados dentro de las coyunturas nacional,
continental e internacional.

En el ambito internacional el Convenio 107 de la OIT de 1957 que entr6 en vigor en
Argentina a partir de 1960 fue el primer instrumento internacional en el que se habl6 de
personas indigenas y constituyé un punto de partida en la discusion de la situacion de los
pueblos indigenas y en la normativa y en la legitimacion de politicas concretas (Lenton,
2015). Posteriormente y gracias a las luchas encabezadas por los pueblos originarios en 1988
fue reemplazado por el Convenio 169 aln vigente.

A nivel continental en 1971, un grupo de antropdlogos firmé la Primera Declaracion
de Barbados, en la cual se denuncid el rol que jugaron tanto la antropologia como los estados
nacionales en el sometimiento de los pueblos originarios y se propuso la union panindigena
latinoamericana y el autogobierno. Mas adelante, en 1977 se desarrolld la Segunda
Declaracion de Barbados con el protagonismo de Ixs indigenas y un caracter mas radical
planteando un movimiento de liberacidon con una ideologia definida.

Mientras tanto, en Argentina en la década del 70° se registr6 un ciclo de
profundizacion de las movilizaciones y de politizacion de la sociedad frente a gobiernos
dictatoriales. En ese clima convulsionado y en consonancia con la incipiente organizacion

indigena de América Latina y del mundo, podemos ubicar la constitucion de varias
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organizaciones indigenas locales, federaciones regionales y el establecimiento de los
primeros contactos internacionales. Se fundo el Centro Indigena en Buenos Aires (1968), la
Confederacion Indigena Neuquina (1970), la Comisién Coordinadora de Instituciones
Indigenas en Buenos Aires (1971) y la Asociacion Indigena de la Republica Argentina
(1975). En 1973, por su parte, comenzaron sus actividades las Federaciones Indigenas del
Chaco y Tucuman (Lenton, 2015).

NC fue parte de la conformacion de varias de estas organizaciones: fue integrante del
Centro Indigena que luego se convirtio en la CCIIRA y més tarde fue miembro fundador y
secretario de la AIRA. También participd del Futa Traun junto a su tia Elena Cayuqueo y a
nivel continental participd en el Primer Encuentro Indigena del Cono Sur en Asuncion,
Paraguay (1974). Sobre el comienzo de éstas organizaciones en la ciudad de Buenos Aires,

donde él residia, NC nos explica :

En todo ese proceso que yo te estaba contando antes de la experiencia militar en
Zapala... me juntaba con otras indigenas que vivian en Buenos Aires. Segui siendo
activo por los Toldos, pero ya con una visién un poco mas general. Habia tomado
contacto con otras demandas, de otras provincias, y bueno ya pensdbamos que la
cuestion era la unificacion de los pueblos indigenas. No nos conociamos, debiamos
conectarnos de alguna manera con otros hermanos para hacer un puente, hacer un
puente indigena en contra de la discriminacion y por la defensa de los derechos y todo
eso. Asi que ahi comenz6 todo un trabajo también a nivel nacional, viajando al Chaco,

Formosa, Tucuman, Jujuy, Neuquén, La Pampa, Chubut. (NC, 2022).

La migracion de NC del campo a la ciudad puede entenderse como un momento
bisagra en la actividad etnopolitica de NC. El ambito urbano le aportd una perspectiva “mas
general”, ya no s6lo conocia la situacion especifica de los mapuches de los Toldos sino que
empezo6 a frecuentar la realidad de indigenas de otras provincias. Asimismo este contacto
interétnico fue figurando la necesidad de una organizacion que trascendiera los limites de las
propias comunidades y fortaleciera una lucha comdn a todas.

Los encuentros regionales de las distintas organizaciones indigenas fueron
consolidando esa organizacion supracomunitaria. En 1971 se reunié el Segundo Parlamento
Indigena del Neuquén, en 1972 el Primer Parlamento Indigena del Chaco, y poco después en
ese mismo afio, el Primer Parlamento Nacional Indigena «Futa Traun» de Neuquén. En 1973
se realizé el Primer Parlamento Indigena de los Valles Calchaquies, y ese mismo afio el
Segundo Parlamento Indigena Nacional en la Ciudad de Buenos Aires (Lenton, 2015).
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Futa Traun
Revista Siete Dias llustrados, N° 259 del 1 de mayo de 1972

Tanto en los primeros espacios

Sesenta lideres de casi todos - .y .
o e T de organizacion como €n los sucesivos
de Neuquén. Allf afloré un temario que aborda

" la problematica comdin del indio argentino

encuentros se fueron delimitando los
principales objetivos de las

organizaciones indigenas. Entre ellos

podemos destacar que la cuestion de la
tierra tuvo un lugar central dada la
importancia que le asignaron y asignan
en el desarrollo socio- cultural,
identitario, politico y econémico de las
comunidades. El mismo NC nos explicaba “Mi tio abuelo decia «el mapuche no es nadie si
no tiene sus tierras, sus territorios». Por eso hay que recuperar las tierras” (NC, 2022).

Esta cuestion aparece reiteradamente en varias de las fuentes. Un testimonio de Faqui
Prafil, cacique de la comunidad Mapuche de Anecén Grande de Rio Negro que participd en
el Futa Traun de 1972: “El problema mas grande que traigo es cuestion de tierras (...) Y yo
hoy ando reclamando por este pedazo de campo y ahora que me han encontrado en esta
reunion, nosotros ya hemos sido desalojados” (Colombres, 1975: 209). En esa oportunidad,
Ixs indigenas presentaron sus reclamos y discutieron sobre el régimen de propiedad de la
tierra, la adopcion de medidas para impedir las usurpaciones y la ampliacion de las reservas.
En Chaco tanto en la reunién de Cabafiar6 como en el parlamento indigena posterior uno de
los objetivos fue lograr titulos de propiedad y recuperar los que fueron usurpados
(Colombres, 1975). Un afio después, en el Segundo Parlamento Indigena Nacional la
demanda por la tierra continud: “la tierra que nos asignan no es fértil ni apta para la
agricultura; ni con posibilidades de riego, como contrapeso a su aridez” (La Nacion, 1973: 8)
asi lo afirmaba Elias Medrano, guarani, en una nota. Es decir, que dentro de las discusiones
que se generaban en los distintos encuentros regionales el tema de la tierra ocupaba un lugar
primordial con aparente falta de resolucion. Incluso sigue siendo un punto central en la
agenda de los movimientos indigenas actuales. Durante la realizacion de la tesina NC nos
contaba® que se encontraba luchando en el campo en los Toldos por el avance de privados
vinculados a los procesos de sojizacion.

Tambien fueron objeto de las organizaciones la lucha contra la discriminacion y la

defensa de los derechos indigenas. Entre éstos Gltimos estuvieron el derecho a la educacion

SConversacion telefénica con NC, 8 de septiembre de 2021.
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bilingle e intercultural, la personeria juridica para las comunidades en pos de su participacion
en Organos que entendieran sobre cuestiones indigenas, el derecho a la sanidad, al trabajo y la
prevision social. Todos estos ejes fueron debidamente tratados en el Futa Traun (Colombres,
1975).

Un dltimo problema que aparece transversalmente en las distintas instancias de
participacion indigena fue el de la autonomia y la autogestion. Bengoa (2000) desarrolla una
periodizacion sobre las relaciones entre los Estados nacionales y los pueblos indigenas en
América Latina, ubicando al indigenismo en una tercera etapa que va desde los afios veinte y
treinta hasta los setenta y ochenta, aungque en algunos paises sigue sin concluirse. Entiende
por “indigenismo” a la realizacion de politicas para los indigenas dirigidas por no indigenas”.
El indigenismo puso la mirada sobre la situacion del indigena y propuso politicas para
superar la marginalidad, pero lo hizo desde la integracion y la aculturacion, concibiendo al/a
la indigena como carente de capacidad de accion y de autonomia y subsumiéndolo/a a
relaciones proteccionistas. En Argentina, el indigenismo estuvo muy presente en el analisis
que Ixs indigenas hicieron de su propia historia ya que sefialaron y denunciaron la
dependencia y tutelaje que esas practicas generaron. Eulogio Frites, compafiero de NC en la
CCIIRA y la AIRA, en un discurso pronunciado durante el 41° Congreso Internacional de

Americanistas en 1974 manifestd la intencionalidad de este tipo de préacticas:

Es por eso que los diversos gobiernos, desde la época de Bartolomé de las Casas,
aconsejaron que se nos «proteja», crearon organismos de «proteccion al aborigen», que
en casi toda Ameérica solo sirvieron de simple calmante para que vayamos muriendo

despacio y en lo posible sin dolor. (Colombres, 1975: 197).

Frites did cuenta de la concepcion que considera al/a la indigena como un/a actor/a
pasivx como también del caracter paliativo de las politicas dirigidas a Ixs indigenas y la
intencion de los sucesivos gobiernos de terminar con la cuestion indigena. En consecuencia,
mas adelante resalta que “ante estos antecedentes los indigenas hemos llegado a la conclusion
de que debemos ser nosotros mismos los autores de nuestro propio destino y no el
instrumento de ambiciones ajenas” (Colombres, 1975). Otros ejemplos de que este tema era
medular en los afios 70, es que la CCIIRA organizacion de la cual NC fue miembro fundador,
exigid que los organismos estatales que se ocupaban de la cuestion indigena sean integrados
por aborigenes elegidxs por las comunidades defendiendo asi la autogestion y que en el Futa
Traun hubo discrepancias debido a la participacion de personas e instituciones no indigenas
(Colombres, 1975).
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A través de este breve repaso por la agenda indigena durante los afios 70’ podemos
observar que hay un marcado proceso de organizacion con objetivos definidos y actorxs
heterogénexs que se unieron en pos de la reivindicacion de sus derechos y de la lucha por el
reconocimiento de su pertenencia étnica. Eulogio Frites en su discurso enumera el estado

organizativo de Ixs indigenas en Argentina hacia septiembre de 1974:

En la Capital Federal y Gran Buenos Aires hay residentes de procedencia colla, toba,
chahuanca, mapuche, quechua, aymara y otras naciones indigenas que en estos tiempos
se vienen nucleando. Se formé asi la Federacion Indigena de la Capital Federal y Gran
Buenos Aires (...) estrechando los contactos entre las Federaciones y Asociaciones
Indigenas del Interior. (...) En Santa Fe, en Colonia Dolores, esta la nacion mocovi,
organizada bajo el liderazgo de Justo Lesati. (...) En el Chaco, los matacos, tobas y
mocovies estdn luchando a través de cooperativas y asociaciones, que tratan de
canalizar su accion por intermedio de la Federacion Indigena de Chaco. (...) En
Formosa, los matacos, tobas y pilagds empezaron su organizacion, pero fueron
manipulados por los indigenistas. Hoy, auténticos lideres tratan de superar el escollo.
(...) En Misiones, estan los caingl- guaranies, la Unica nacion india que mantiene su
independencia. (...). En Salta, los matacos, los chahuancos, los chanés, los chorotes,
estan trabajando en el chaco saltefio para lograr la unidad india. (...) Hoy en Jujuy los
collas estamos tratando de revitalizar nuestra propia personalidad india, retomando

siempre la herencia historica de nuestros mayores. (Colombres, 1975: 204- 206)

Podemos concluir, que para inicios de la década del 70’ ya se estaban conformando
las primeras organizaciones en base a la pertenencia étnica. La identidad étnica y la necesidad
de reclamar por los derechos indigenas fueron delimitando una organizacion que trascendio
los limites de las propias comunidades e incluso que se diferencid de los sectores indigenistas
que habian querido abarcar, bajo una mirada proteccionista, sus problematicas. La
permanente comunicacion entre indigenas de diferentes provincias, asi como la realizacion de
encuentros regionales fueron fortaleciendo la organizacion y generando una lucha comun por

sus reivindicaciones étnicas ligadas a la tierra, la educacion y la autonomia.
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Capitulo 2: Procesos organizativos y agencia politica indigena durante la dltima

dictadura militar argentina

El 24 de marzo de 1976 se instal6 mediante un golpe de Estado la Gltima dictadura
militar argentina que se extendid hasta el 10 de diciembre de 1983. En este periodo las
cupulas militares intentaron modificar la estructura de relaciones sociales y econoémicas
previas. En el contexto de creciente radicalizacion politica de la sociedad uno de los objetivos
principales de los sectores militares fue eliminar a la “subversion” con el fin de restablecer el

orden a través de una politica represiva consistente en la desaparicion de personas.

En este contexto represivo nos preguntamos por el destino de la organizacién indigena
que habia comenzado a gestarse a inicios de la década del ‘70 en Argentina. ;Cual fue el
derrotero de las organizaciones indigenas en estos afios? ¢Fueron Ixs indigenas organizadxs
blanco de la represion? Si bien la historia indigena ha estado marcada a lo largo de los siglos
por la represion y la resistencia, en este momento estos procesos adquirieron particularidades
distintivas por el hecho de estar coaligadxs en organizaciones etnopoliticas desde las cuales
reivindicaron sus derechos.

La historia particular de NC deja entrever algunas de las dinamicas que se fueron
dando dentro de la organizacion indigena. Con la construccion de su historia de vida no
buscamos agotar el andlisis de los procesos organizativos durante la Gltima dictadura militar,
pero creemos que fue un caso excepcional y aporta varias aristas para entender el caracter

gue asumieron en este periodo de la historia argentina.

2.1. La internacionalizacion de los procesos organizativos indigenas: yo no les hice caso y

segui actuando

Cuando se instalé el gobierno dictatorial en el poder, NC ya formaba parte de varias
organizaciones etnopoliticas que tenian sede en la ciudad de Buenos Aires, como detallamos
en el capitulo anterior. En los afios inmediatamente anteriores a la dictadura, los procesos
organizativos que venian gestandose en base a las organizaciones y los encuentros regionales,
trascendieron la frontera nacional y se empezaron a estrechar lazos con indigenas de otros
paises. Es asi que en 1974 se llevd a cabo el Primer Parlamento Indio del Cono Sur en
Asuncidn, Paraguay con la participacion de indigenas de Argentina, Bolivia, Chile, Paraguay
y Venezuela. NC participd como representante de la AIRA en esa oportunidad y relat6 que:
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En esa reunion de Paraguay vinieron algunos lideres indigenas de Canada y ellos
hablaron de la idea de hacer una Conferencia de America Internacional en Canada para
consolidar el movimiento panamericano de indios. Asi que estuvimos en contacto con
ellos y en el 75 se conform6 en Canadé el Consejo Mundial de Pueblos Indigenas. Una
organizacion medio formada desde arriba, pero las organizaciones que existian
convocaron, se formo el Consejo Mundial y a mi me designaron como el referente para
Sudameérica ¢no? Para coordinar actividades tendientes a conformar una organizacion
regional en Sudamérica, otra en Centroamérica y México, y otra en Estados Unidos y
Canada. Asi que estuvimos trabajando para eso. Después vino la represion y no
pudimos activar. (NC, 2022).

Es decir que durante los afios previos a la dictadura militar en Argentina, se habian
iniciado los contactos a nivel sudaméricano y continental, e incluso internacional. EI Primer
Parlamento Indio del Cono Sur en Paraguay puso a Ixs indigenas de Sudamérica en contacto
con lideres de otros paises de América.

En octubre de 1975 se realizo la Primera Conferencia Internacional de Pueblos
Indigenas en Canada a la que asistieron representantes indigenas de diecinueve paises de todo
el mundo (Martinez Cobo, 1981: 19) , entre ellxs algunos representantes® de la AIRA
(Asociacion Indigena de la Republica Argentina, 1977: 3). En esta conferencia se cred el
Consejo Mundial de Pueblos Indigenas (CMPI), como Organismo Indigena No
Gubernamental de carécter consultivo con el Consejo Econdémico y Social de Naciones
Unidas y con representantes para Centroamérica, Sudamérica, Europa y Nueva Zelanda, Asia
y Norteamérica (Asociacion Indigena de la Republica Argentina, 1977: 3). Su creacion estuvo
ligada a su funcién de foro internacional para la defensa de los derechos de los pueblos
indigenas del mundo vy la revitalizacion de las culturas indigenas. En tan solo cinco afios las
incipientes organizaciones de indigenas de Argentina confluyeron con procesos organizativos
méas amplios. Para cuando se instalé el gobierno militar estos procesos estaban en plena
ebullicién, pero como resalta nuestro protagonista, la represion ejercié ciertos limites sobre

las actividades etnopoliticas.

6 Como representantes de la AIRA asistieron Valentin Moreno (toba), Eulogio Frites (colla) y Francisco Solano
Chaile (diaguita calchaqui).
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Nunca me secuestraron pero si decian que era comunista, que me iba a llegar el
momento, pero yo no les hice caso y segui actuando. Después del 76 casi no iba a la
AIRA, porque estaba tomada por grupos derechistas que se decian peronistas y a mi

me decian comunista. (NC, 2022)

NC marca el afio 1976 como el momento en que deja de frecuentar su principal espacio
de actividad, sobre todo por las diferencias ideoldgicas con quienes en ese momento estaban
en la asociacion. Fue asociado a la figura del “comunista” ya que su postura mas radical fue
suficiente para generar fricciones. La exclusion de aquellos actorxs més radicalizadxs ejercio
una presion efectiva hacia la desmovilizacion. Asimismo, resaltamos la resistencia que se
contrapuso a la persecucion ya que NC relata que sigui6 actuando y como expondremos mas
adelante, buscé la forma de continuar su accionar en otros espacios amparado bajo otrxs
actorxs.

En este escenario cada vez fueron mas dificiles las actividades etnopoliticas en el pais.
Sin embargo, a nivel internacional en 1977 se organizd la Segunda Asamblea General del
Consejo Mundial de Pueblos Indigenas. La misma se llevo a cabo los dias 24, 26 y 27 de
agosto de 1977 en Kiruna, Suecia con la participacion de delegadxs de dieciocho paises. NC
fue como representante de la AIRA y fue designado Secretario Ejecutivo por Sud América
ante el CMPI con la tarea de buscar apoyo econémico y politico para realizar un encuentro
sudamericano (Wagner, 1983: 38). En esta ocasion se analizo la situacion de Ixs indigenas de
cada pais bajo la Declaracion Universal de Derechos Humanos proclamada en 1948 por
Naciones Unidas y se concluy6 que en Sudamérica la mayoria de los articulos de la
Declaracion habian sido violados. En consecuencia, se adoptaron ciertas acciones a seguir,
entre las cuales destacamos la autodeterminacion y autonomia, el reconocimiento de la
representacion y participacion indigena, la decision de separarse de tendencias 0 movimientos
religiosos o ideoldgicos no- indigenas, la preparacion para representar y defender a indigenas
presxs, exiliadxs y refugiadx (Martinez Cobo, 1981: 25). Desde este momento buscaron
deliberadamente separarse de asociaciones de corrientes ideoldgicas occidentales y
reafirmaron la organizacion sobre la base de la identidad étnica.

Si en el plano local la persecucion ideoldgica de la dictadura militar representd un freno
para la movilizacion indigena, a escala internacional sucedié lo contrario. EI CMPI se articulo
con los organismos internacionales de derechos humanos, organizaciones indigenas
regionales, ONGs y juntos fueron delineando el espacio para que las distintas voces indigenas

pudieran manifestarse y comenzar a presionar a los respectivos Estados. A partir de la
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activacion y del trabajo de afos, se fueron creando los primeros instrumentos de proteccion y

defensa de los derechos indigenas.

2.2. Conferencia Internacional de ONGs de Discriminacion sobre los Pueblos Indigenas

Uno de los acontecimientos mas importantes en torno a la actividad etnopolitica de
NC y de los procesos organizativos indigenas a nivel internacional en general fue la
Conferencia Internacional de ONGs sobre Discriminacion de las Poblaciones Indigenas
llevada a cabo del 20 al 23 de septiembre en 1977 en Ginebra, Suiza. Esta Conferencia
significd el ingreso de los Pueblos Indigenas al Sistema de Naciones Unidas. Fue convocada
por el Subcomité de Racismo, Discriminacién Racial, Segregacion y Descolonizacion
perteneciente al Comité de ONGs de Derechos Humanos de la ONU’ como la cuarta de una
serie de Conferencias Internacionales contra el racismo y la discriminacion racial®, pero
siendo la primera sobre discriminacion de Pueblos Indigenas. Esta Conferencia tuvo mayor
representatividad y alcance® que la Segunda Asamblea General del Consejo Mundial de
Pueblos Indigenas anteriormente descripta. Si bien s6lo transcurre un mes, el nimero de
paises representados se triplica.

Durante esta Conferencia tres comisiones trataron los aspectos legales, econémicos y
socioculturales de la discriminacién sobre los pueblos indigenas, se cred un reporte final con
conclusiones de cada uno de los aspectos y recomendaciones proponiendo cursos de accion
para promover el apoyo. En palabras de NC, la Conferencia de septiembre del 77 “fue crucial
porque fue la consolidacién de los movimientos indigenas a nivel panamericano y también
mundial” (NC, 2022). Fue el punto de arranque en el reconocimiento de los derechos
indigenas a nivel internacional y el encauce de las luchas, ahora cohesionadas y amparadas
bajo Naciones Unidas y el apoyo efectivo de ONGs de distintas partes del mundo. En estas
jornadas se propuso revisar los acuerdos integracionistas que ya habian sido rechazados por el

CMPI y se delinearon planes de accion concretos a largo plazo.

" El Subcomité fue creado por el Comité Especial de las ONG sobre Derechos Humanos, de Ginebra en 1973,
sobre la base de la decision de Naciones Unidas de declarar el decenio 1973-1983 Década de Accién para
Combatir el Racismo y la Discriminacion Racial. (Segunda Conferencia Internacional de las ONGs acerca de las
Poblaciones Indigenas y la Tierra, 1981).

8 En 1974 tuvo lugar la Conferencia sobre segregacion racial y colonialismo en Africa, en 1975 sobre
trabajadorxs migrantes en Europa, y en 1976 sobre la situacion de presxs politicxs en el sur de Africa ( Martinez
Cobo, 1981:35)

9 En la Conferencia de Ginebra de 1977 participaron mas de 250 delegadxs, observadorxs e invitadxs, entre
ellxs representantes de mas de 60 paises; ONGs internacionales; representantes de Naciones Unidas, la
Organizacidn Internacional del Trabajo y la UNESCO.
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Fue tal el caracter decisivo de esta Conferencia que en septiembre de 2013, es decir,
luego de 36 afios, se realizd un Simposio titulado: “Pueblos Indigenas y Naciones Unidas: De
la Experiencia de los Primeros Delegados a la Autonomia de las Nuevas Generaciones”, como
un homenaje a la Conferencia de las ONG sobre el racismo del afio 1977 y como una
oportunidad para transmitirle a las generaciones indigenas venideras el recorrido en la lucha
por los derechos. Carlos Mamani, historiador aymara e integrante del comité indigena de

organizacion del Simposio de 2013 sefialo:

En lo personal, para mi, este evento es muy significativo porque habiamos, estando en
el Foro Permanente, propuesto la realizacion de un evento que pudiera reunir a los
ancianos y ancianas que llegaron en 1977 para hacerles un homenaje, pero también para
conocer nuestra historia porque, desgraciadamente, los Pueblos Indigenas no tenemos la
oportunidad de escribir nuestra historia y, generalmente, se dice que “la historia la
escriben los vencedores.” En este caso, nos corresponde a nosotros también escribir
nuestra propia historia. Creo que hemos sido vencedores, como muchos hermanos ya lo
han dicho, a partir del afio 1977, en conseguir nuestros derechos, en este caso, derechos
fundamentales, como es el reconocimiento al derecho a la libre determinacion, el
reconocimiento a nuestra calidad de naciones, de pueblos, como otros pueblos y

naciones que existen en el mundo (Mamani, 2013: 25)*°.

Lxs propixs actorxs, es decir, Ixs representantes indigenas, rememoraron a la
Conferencia de 1977 como un punto de inflexion en la organizacion indigena y el hecho de
que se haya realizado un Simposio en su homenaje da cuenta de ello. Efectivamente fue el
primer paso en un largo recorrido por crear mecanismos de participacion indigena dentro de
Naciones Unidas y herramientas institucionalizadas que fueran reconocidas por los Estados y
sirvieran para garantizar los derechos de los pueblos indigenas. Cabe aclarar que los
principales instrumentos con los que se contaba hasta ese entonces eran la Declaracion
Universal de los Derechos Humanos - que no hacia referencia a derechos especificamente
indigenas - y los pactos que de la misma se desprendian. El articulo 27 del Pacto Internacional
de Derechos Civiles y Politicos contemplaba a las “minorias étnicas, religiosas o lingiiisticas”
pero aun no se formulaban los derechos en términos de pueblos indigenas. Mamani sefiala a la

Conferencia de 1977 como un acontecimiento crucial en la reformulacion del derecho

10 Mamani C. (2013, 10- 13 de septiembre). Ceremonia de apertura con las autoridades de ONU, suizas y
ginebrinas. Simposio Pueblos Indigenas y Naciones Unidas: De la Experiencia de los Primeros Delegados a la
Autonomia de las Nuevas Generaciones, Ginebra, Suiza.
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internacional y en el reconocimiento de los pueblos indigenas. En este sentido es menester
traer a colacion la intervencion que realiza José Carlos Morales del pueblo Brunca de Costa

Rica, en el marco del Simposio, sobre este momento particular de la organizacién indigena:

Después de los afios '70, a finales de los '70, cuando empez6 todo esto y, especialmente
con la participacion del Consejo Mundial de Pueblos Indigenas, en varias regiones del
mundo hubo toda una revolucion en organizaciones indigenas, que yo no habia visto
antes. Antes, habia una, por ahi, no habia, en mi pais no teniamos nada. Despues,
empezd un movimiento muy muy fuerte que ya no para. Ahora, hay cientos y cientos de
organizaciones indigenas en cada uno de nuestros paises. Pequefias, grandes, medianas,
nacionales, transnacionales, confederaciones, federaciones. Hay una serie de
movimientos indigenas en todos nuestros paises. Tenemos que valorizar eso. Yo creo
que es muy importante para los jovenes tomar en cuenta ese fortalecimiento que hubo
ya en los afios '70 con los movimientos indigenas, en el mundo entero (Morales, 2013:
68)*L.

Como fuimos intentando demostrar en las paginas anteriores, al momento de la
Conferencia de Ginebra del 77, los procesos organizativos indigenas habian avanzado a
grandes pasos, no solo en Argentina, sino en los diferentes paises del mundo. Morales,
consciente de ese crecimiento realiza ésta intervencion en el Simposio del 2013 con el fin de
no perder de vista el caracter que habia adquirido la organizacion en los afios 70’. Habla tanto
de “movimientos indigenas” como de “revolucion”, pero mas alla del significado tedrico de
estos conceptos, lo que vienen a reflejar sus palabras son la fuerza y dimensién que la

organizacion habia tomado.

Simposio 2013
Archivo DOCIP

11 Morales J. C.. (2013, 10- 13 de septiembre). Entrevista con Don Augusto Willemsen-Diaz. Simposio Pueblos
Indigenas y Naciones Unidas: De la Experiencia de los Primeros Delegados a la Autonomia de las Nuevas
Generaciones, Ginebra, Suiza.
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Inmerso en este creciente accionar mundial de los pueblos indigenas, NC luego de la
participacion en Ginebra, volvié a Argentina, pero el contexto no era propicio para llevar
adelante las actividades delineadas en la Conferencia. NC remarca “en el 77 en plena
dictadura militar era muy dificil la comunicacion y también la represion, asi que mucho no
podia hacer” (NC, 2022). Respecto de las organizaciones que se habian creado a inicios de los

70’ NC nos cuenta que:

Honestamente estaban bastante inactivas las organizaciones, a raiz de la represion.
Entonces no participaba mucho. Habia si reuniones pequenas, pero... cuando las
haciamos nos reprimian, asi que era muy dificil. La gente un poco tenia miedo, andaban
policias y militares armados por todo el pais, porque no permitian esas reuniones,
controlaban todo ;/no? Fue terrible” (NC, 2022).

En este punto podemos observar como influyé la represion sobre las organizaciones que
se habian creado a inicios de los 70°. Ya sea por la generacion de miedo o como por amenazas
y represion lisa y llana de Ixs indigenas organizadxs, éstxs comenzaron a desmovilizarse. La
presencia omnipotente de los militares desalentaba cualquier tipo de actividad que pudiera ser
entendida como disruptora del orden. En una nota de la revista El portefio de junio de 1983

NC explica la situacion de las comunidades indigenas durante el periodo dictatorial:

Se logré que las comunidades quedaran un poco aisladas y

estancadas. No destruidas, porque la gente estaba y esta dispuesta
a seguir trabajando, pero hubo una paralizacion total y fue donde
aprovecharon los terratenientes de siempre para seguir

desalojando gente y apoderarse de las tierras (Wagner, 1983: 38).

Es decir que la represion tuvo una gran incidencia sobre las
comunidades que permanecieron inactivas y a Su vez tuvo
repercusiones a nivel econdmico. Especificamente en la comunidad de
los Toldos en estos afios hubo un avance sobre las tierras de las
comunidades consolidado luego de sancionada la Ley n°9231'? que

legalizé el lento y progresivo despojo de las tierras de Coliqueo

] Nilo Cayuqueo
(Fischman, Hernandez, 1990): El Portefio, junio 1983

12 Esta ley facilitaba el tramite de usucapion (adquisicion de la propiedad por el transcurso del tiempo) a Ixs no-
indigenas, por lo cual en la década del 80’ el 58% del total de las tierras adjudicadas pasaron a manos a criollas
(Fischman, Hernandez, 1990).
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Debe haber unas 1600 personas y mucha gente que ha sido desalojada de esas
comunidades, que han tenido que vender las tierras porque tampoco tienen
créditos, no tienen titulo, no tienen ninguna posibilidad de trabajarlas; se han ido a
vivir al pueblo, a General Viamonte, y viven como en villas de emergencia. Esa es
la historia triste de nuestra gente, es la historia de una comunidad (Wagner, 1983:
37).

La comunidad de Los Toldos venia sufriendo la desintegracion social desde la
introduccién de la propiedad privada. En este periodo particular vemos que ese proceso se
acentuo y debieron migrar a los centros aledafios, a veces en condiciones muy precarias. Con
la consecuente disgregacion identitaria que supuso la pérdida de la tierra para las
comunidades indigenas, sumado al contexto represivo, fue poco lo que Ixs miembros de ésta
comunidad pudieron hacer para evitar el avance de agentes privados.

“Debo haber sido el inico indio de Argentina que viajo tanto” (NC, 2022%) reconocia
NC, sobre su situacién en la década del 70 y su vinculo con los organismos de la ONU vy otras
organizaciones de derechos humanos. Por ello, es que consideramos su itinerario biografico
como un caso excepcional. Lejos esta de poder generalizarse la situacion de Ixs indigenas de
Argentina: si en Buenos Aires la AIRA intentaba seguir manteniendo reuniones y continuar la
organizacion fuera del pais, en la comunidad rural de los Toldos Ixs indigenas sin

posibilidades materiales sufrieron grandes pérdidas.
2.3. Actividades etnopoliticas en el exilio

Luego de dos afios de la Conferencia de Ginebra, a raiz de las crecientes amenazas, NC
debidé exiliarse de Argentina y se trasladé a Perd. El exilio fue crucial para retomar las

actividades etnopoliticas que en Argentina se veian limitadas por la persecucion.

Fue importante lo que aprendi de ahi, comenzaron procesos organizativos con los
hermanos de Pert y Colombia. Y logramos en el afio 1980 el primer encuentro de un

movimiento grande ya, era mucho mas grande que el de Paraguay en el 74. (NC, 2022)

Una vez radicado en Peri NC comenzd a establecer contactos con indigenas de distintos
paises. Aquella organizacién transnacional que habia comenzado en 1974 con el Primer
Parlamento Indio del Cono Sur y que habia decantado en la conexién internacional de

indigenas de diferentes partes del mundo en la Conferencia de Ginebra en 1977, fue retomada

13 Conversacion telefénica con NC, 23 de marzo de 2022.
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por NC una vez que llegd a Per0. Para 1980 los procesos organizativos que venian gestandose
desde fines de la década del 60 y principios de la del 70, habian confluido en un “movimiento
mas grande” seglin nuestro protagonista.

Este encuentro al que se refiere NC fue el Primer Congreso de Movimientos Indigenas
de Sudamérica, realizado en Cuzco desde el 27 de febrero al 3 de marzo de 1980, con el
apoyo del International Work Group for Indigenous Affairs (IWGIA)* y de los gobiernos de
Suecia, Noruega y Dinamarca (Wagner, 1983: 39). Tomaron parte representantes indigenas de
todo el continente y también fueron invitadxs observadorxs de todo el mundo. Durante éstos
dias tres comisiones trataron diferentes temas: la ideologia indianista, la politica y economia y

por ultimo, la cultura; y se cred el Consejo Indio de Sudamérica (CISA) constituyéndose
, « =al? Y

o

Y como la voz oficial, gufa y
defensa de Ixs indigenas de
Sudameérica. NC renuncio a
su cargo de Coordinador
General de Sudamérica del
CMPI y fue elegido como
Asesor General del CISA
\ (Martinez Cobo, 1981%).

Nilo Cayuqueo en el centro y a su derecha Helge Kleivan de
Dinamarca, quien lo ayud6 a exiliarse Es Importante

destacar que durante este congreso se definié concretamente la ldeologia Indianista y se
reafirmé al Indianismo como la postura central a seguir, denunciando y rechazando al
Indigenismo y al Racismo. EI Comunalismo fue propuesto como el principio que guiaria las
formas de organizacion social, a la vez que se rechaz6 toda tendencia politica proveniente de
Europa por ser una forma de continuacion de la dominacion. Todo esto fue resultado de la
adopcion de una mirada historica y de la necesidad de construir la autodeterminacién, la
autonomia y la autogestién social, econémica y politica.

Los ecos de lo abordado en este Congreso llegaron hasta las organizaciones indigenas
en Argentina. En 1978, en plena dictadura militar, se habia fundado el Centro Kolla como
organizacion “indianista” de residentes kollas en la ciudad de Buenos Aires, a la cual,
Asuncion Ontiveros Yulquila, compafiero de NC y miembro fundador de la organizacion,

definio posteriormente como una organizacion netamente politica (Ontiveros Yulquila, 2019).

14 Fundada en 1968 IWGIA es una organizacion global de derechos humanos dedicada a promover, proteger y
defender los derechos de los pueblos indigenas.

15 Anexo V, P. 12 en Martinez Cobo J.R. (1981). Estudio del problema de la discriminacion sobre los Pueblos
Indigenas.
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En 1983 este Centro publicé un documento en el que aparecia una de las proclamas por
excelencia de la Indianidad: “Indio ha sido el nombre con el cual nos han dominado e indio
sera el nombre con el cual nos liberaremos” (Nosotros los indios, 1980). En la década del 80
vemos entonces como comenzaron a formarse los movimientos indigenas bajo una ideologia
y politica propiamente Indianista.

Luego del Congreso de Pert NC y sus comparierxs se trasladaron a La Paz, Bolivia para
establecer contactos y continuar trabajando sobre lo resuelto, con el apoyo del Movimiento
Indio Tupac Katari (MITK) (Cayuqueo, 2013: 47%°). Pasados cuatro meses, en julio de 1980,
debieron volver a cruzar la frontera y retornar a Per( dado que el militar Garcia Meza dio un
golpe de Estado e instal6 un gobierno dictatorial. La oficina que tenian en La Paz fue allanada
y la trasladaron a Per( (Wagner, 1983: 39). Cabe destacar que la represion no era una practica
aislada de los gobiernos argentinos, sino que el Cono Sur era parte de un plan represivo
coordinado (Slatman, 2016). Asi es que NC sigui6 teniendo dificultades para llevar a cabo la

organizacion de Ixs indigenas. Regresado a Per( cuenta que:

Yo me queria quedar ahi nomas, y finalmente el gobierno peruano me expulsé porque
dijo que estaba involucrado en actividades politicas [...] yo no estaba en ningin partido

pero si estaba con los movimientos indigenas (NC, 2022).

Como narra el testimoniante, finalmente luego de ocho meses también fue expulsado de
Perd, si bien el gobierno dictatorial estaba en proceso de retirada y el 28 de julio asumié la
presidencia Fernando Berry mediante elecciones democraticas, el clima de conflictividad era
creciente. Es interesante la aclaracion que hace NC sobre las actividades politicas, porque es
frecuente la asociacion y reduccion de lo politico a lo partidario. Sin embargo, como
explicamos anteriormente, el accionar de Ixs indigenas organizadxs era fundamentalmente
politico, en el sentido de la busqueda por conquistar espacios de poder desde los cuales
enunciar sus reivindicaciones étnicas. Los movimientos indigenas estaban politizados y

también eran perseguidos.

16 Cayuqueo N. (2013, 10- 13 de septiembre).Los titulos de propiedad de la corona espafiola, por los Ancianos
Constantino Lima Takir Mamani y Nilo Cayuqueo. Simposio Pueblos Indigenas y Naciones Unidas: De la
Experiencia de los Primeros Delegados a la Autonomia de las Nuevas Generaciones, Ginebra, Suiza.
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Mientras NC estuvo en Bolivia y
Peri continu6 participando en otros
espacios de organizacion indigena. En 1980
fue en representacion del CISA al Cuarto
Tribunal Russell sobre los Derechos de los
Indios de las Américas en Roterdam

Holanda, en el cual se consideraron las

denuncias de violaciones a los derechos de 44,
Ixs indigenas. Foto: Jan Stegeman

Desde el 15 al 18 de septiembre de 1981 se realizd la Segunda Conferencia
Internacional de las ONGs acerca de las Poblaciones Indigenas y la Tierra en la ONU en
Ginebra, Suiza la cual tuvo mayor convocatoria que la Conferencia de 1977Y. Estuvo
dividida en sesiones plenarias y en cuatro comisiones que trataron los siguientes puntos: 1) el
derecho de los pueblos indigenas a sus tierras, acuerdos y tratados internacionales, reforma
agraria y sistema de tenencia de las tierras; 2) la filosofia indigena y la tierra ; 3) las
corporaciones transnacionales y su efecto sobre los recursos y las tierras de los pueblos
indigenas; 4) el impacto de la concentracion de armas nucleares sobre las tierras y la vida de
los pueblos indigenas (Chandra, 1981: 6). En esta oportunidad se logré crear un Grupo de
Trabajo sobre Poblaciones
Indigenas!® que comenz6 a
funcionar en 1982, cuya tarea era
analizar los avances juridicos en los
diferentes paises a fin de elaborar un
instrumento sobre los Derechos de

los  Pueblos Indigenas. Es

importante destacar la relevancia

En Naciones Unidas 1981, Ginebra, con delegados indigenas ~ JU€ €stos procesos tenian para Ixs
del continente

17 En 1977: 38 ONG, 8 organizaciones nacionales y mas de 90 delegados indigenas. En 1981, el censo asciende
a 41 ONG, 48 organizaciones nacionales y mas de 120 delegados indigenas. (Simposio Pueblos Indigenas y
Naciones Unidas: De la Experiencia de los Primeros Delegados a la Autonomia de las Nuevas Generaciones,
2013: 52).

18 Sobre la denominacién de “Poblaciones Indigenas” en los distintos organismos e informes de Naciones
Unidas hubo recurrentes debates debido a que los pueblos originarios y algunxs asesores propusieron en
reiteradas ocasiones la denominacion de “Pueblos Indigenas”. (Simposio Pueblos Indigenas y Naciones Unidas:
De la Experiencia de los Primeros Delegados a la Autonomia de las Nuevas Generaciones, 2013).

En 1977 el CMPI ya precisaba que en cuanto a la definicién de Pueblos Indigenas s6lo le correspondia a Ixs
propixs indigenas decidir sobre la misma y que no aceptaban definiciones artificiales (Martinez Cobo, 1981:32).
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indigenas en Argentina, cuya preexistencia étnica aln no estaba reconocida por el Estado en
la constitucion nacional y que tuvo que esperar a 1994 y fue resultado de éste desarrollo
organizativo de los pueblos indigenas previo a los 90°. El trabajo de esos afnos decant6 para
1984, con el objetivo de redactar una Declaracion de las Naciones Unidas sobre los Derechos
de los Pueblos Indigenas. Asi se fue delineando un proyecto de Declaracion que quedo
terminado en 1995 por la Subcomision para la Prevencion de la Discriminacion y Proteccion
de las Minorias. Luego de un proceso de negociaciones y de creacion de otras instancias de
participacion indigena dentro de la ONU que trascienden nuestro periodo de andlisis, en 2007
finalmente se aprob6 mediante Asamblea General la Declaracién de las Naciones Unidas
sobre los derechos de los Pueblos Indigenas contemplando tanto los derechos indigenas
individuales como colectivos, y constituyéndose junto con el Convenio 169 de la OIT, en el

principal instrumento de derecho internacional en defensa de los pueblos indigenas.

2.4. Agencia politica indigena: Teniamos que formar nuestra propia organizacion, con

nuestra propia identidad

Regresando otra vez al derrotero de nuestro protagonista, para septiembre de 1981 NC
habia asistido a la Segunda Conferencia sobre las Poblaciones Indigenas, pero ya no podia
volver ni a Argentina, ni a Bolivia o Per0. Por lo cual pas6 unos meses en Francia trabajando
de tapicero y dando charlas en distintos lugares de Europa sobre la situacion de los pueblos
indigenas con el apoyo de grupos que respaldaban la causa. Queria regresar a su continente
pero la situacién continuaba siendo dificil. Previamente habia establecido contactos con
organizaciones de apoyo en California, Estados Unidos, por lo cual volvié a contactarlas y le
ofrecieron quedarse un tiempo alli hasta poder regresar a Argentina. NC finalmente se
estableci6 en California y empezé a tender lazos con la Universidad de Berkeley - en la cual
para el afio 83 estaba estudiando Desarrollo de Comunidades (Wagner, 1983: 39) - y algunos
grupos de apoyo a los pueblos indigenas. Al poco tiempo fundaron el Centro de Informacion

para los Pueblos Indigenas

de Centro y Sudamérica NO"IClOS de M::::,:m
(SAIC®) en  Oakland, A" Abyq Yala sulkanet i

Ameérica
Aam i

California del cual NC fue Boletin del Centro de Informacién para los
IEig Pueblos Indios de Meso y Sud América (SAIIC)

director y comenz6 una

19 El Convenio 169 de la OIT se adopté en 1989 luego de afios de lucha de los pueblos indigenas por reemplazar
el obsoleto Convenio 107 al cual se critic por su carécter integracionista y asimilacionista.
20 south and Meso American Indian Information Center.
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intensa labor por conectarse con Ixs Abya Yaka {ISSN 1056-5876) se publica 4 veces al

compafierxs de todo el continente ofic y se puede obiener por una suscripcién da
Por una suscripcibn internacional se deberd agregar

U5$10. Se distrubuye en forma graluita g organizacionas
y comunidades Indigenas de Sud y Meso América.

cultura y los derechos indigenas. A
partir de 1984 se editd una revista que
recogia noticias de Ixs indigenas de
diferentes partes del continente, que luego se denomino “Noticias de Abya Yala”. Consciente
del analfabetismo de la poblacién SAIIC también incursion6 en la produccion y grabacion de
programas radiales en tres lenguas con la ayuda de estudiantes de la Universidad de Berkeley.
Tal fue el despliegue de las actividades que NC pudo realizar desde alli, en articulacion con
otras comunidades, mientras residid en Estados Unidos por veinticuatro afios. A partir de la
fundacion de este Centro NC tuvo la oportunidad de recorrer distintos paises y de observar e

involucrarse con las problematicas de Ixs indigenas en cada uno de esos lugares:

Con ese Centro de Informacion tuve la oportunidad de poder viajar a los paises como
Colombia, Guatemala, México... de ayudar a la gente a participar en la organizacion.
Fui testigo del nacimiento de las organizaciones. Fue entonces para mi muy
enriquecedor y eso lo valoro mucho. (...) Aprendi mucho con ellos, vi el sufrimiento, vi
la represion, vi el nacimiento de las organizaciones. Aprendi también de la politica
indigena ¢no? Que teniamos que formar nuestra propia organizacion, con nuestra propia
identidad. Participar en los movimientos populares en un proceso liberador. No nos
entendian, decian que teniamos que integrarnos. Lo mismo que decian en Argentina,
decian ahi en Pert o en Bolivia, que éramos campesinos, no éramos Pueblos, sino
campesinos indigenas. Fue un momento dificil ;no? No fue nada facil, porque los
supuestos aliados, que eran la izquierda, no nos consideraban como un movimiento o
sujeto autonomo y politico, sino que teniamos que integrarnos al movimiento popular

para hacer la revolucidn socialista. Asi que fue una pelea tremenda. (NC, 2022)

NC encontrd el lugar desde donde pudo tejer una red de apoyos y difundir su lucha sin
sufrir los embates represivos que afios atras lo llevaron de un pais a otro. Asimismo,
consciente ya de la fuerza que habia adquirido la organizacion indigena buscé conectarse con
comparierxs de distintos lugares y comprometerse con las luchas particulares de cada unx de
ellxs para continuar organizando a las bases. La vinculacion con la realidad indigena diversa
fue desarrollando en NC mayor conciencia e identificacion étnica y a la vez mayor

compromiso en la tarea de articular todas esas luchas. La experiencia de las distintas
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instancias de participacion con organizaciones indigenas y organismos de derechos humanos
sumada a la experiencia en el propio terreno y el contacto con las comunidades le aporté una
nueva perspectiva que lo llevo a entender y/o a definir la politica indigena, diferenciandola de
otras luchas que si bien Ixs atravesaban no podian disociarse en su caso de la pertenencia
étnica. La distribucion de la riqueza, la division de clases, la propiedad privada, eran
cuestiones que por supuesto afectaban a las comunidades, pero para NC se hacia evidente que
la historia particular de los pueblos indigenas también estaba signada por el racismo.

Es interesante mirar la trayectoria politica de NC desde sus comienzos. Cuando aln
estaba en Buenos Aires y comenzaba a estudiar en la Universidad, a la vez que mantenia sus
contactos con los Toldos y sobre todo con su tio abuelo Félix. En esos afios, en la década del
60’°, marcada por los ecos de la Revolucion Cubana, su concepcion de la politica comenzaba a
formarse:

El se enojé conmigo porque bueno he leido libritos de marxismo, socialismo y todo eso.

Aunque él también conocié a Alfredo Palacios, que era el primer diputado socialista a

nivel argentino. Y aunque Palacios nunca fue a los Toldos, él en esos afios cuando

Palacios era diputado lo apoyaba, mandaba gente con ayuda, habia esa conexion.

Escuchébamos la radio, el triunfo de la revolucion cubana, estdbamos sentados afuera

en luna llena. Sin embargo, a los afios cuando yo volvi de Buenos Aires y le hablé del

triunfo de la revolucion cubana pero también de la necesidad de incorporarnos al
movimiento socialista - porque habia tomado yo contacto con algunos socialistas- me
dijo « no, ¢qué bicho te pico? ¢Por qué estas pensando asi? No tenemos porque estar en
ningun partido socialista. Son amigos, compafieros, lo que sea pero nosotros tenemos

que tener nuestro propio movimiento». (NC, 2022).

En este intercambio con su tio abuelo Félix que relata, muestra la postura que el cacique
tenia para con la corriente socialista de su momento. Si bien habia puntos de confluencia, ya
vislumbraba con la sabiduria de sus afios que a Ixs indigenas Ixs unian otras demandas ligadas
a la propia etnicidad. NC tuvo un primer acercamiento al socialismo, sin ser formalmente
parte del partido, pero al correr de los afios comenz0 a notar las diferencias sustanciales de las

cuéles su tio abuelo le habia advertido:

Era una vision muy paternalista por parte de ellos. Y que no era socialista en cierto
modo, porque decian que los indios teniamos que integrarnos a las filas socialistas, a ser
proletarios, a hacer una revolucion socialista. Y que los temas de lo que ellos llamaban

«contradicciones secundarias» - la cuestion indigena - era si alguna vez llegara a haber
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una revolucién socialista. Mientras tanto no se debia hablar mucho del tema sino
avanzar en la revolucion. De alguna manera me convencieron un poquito, pero después

cuando mi tio abuelo me dijo eso me di cuenta que tenia razon. (NC, 2022).

Es decir que NC comenzo advertir que las luchas de los pueblos indigenas no eran una
prioridad en la agenda del socialismo. Tal como posteriormente se detallé en los informes de
los encuentros regionales e internacionales, el socialismo era una corriente de raigambre
occidental nacida al calor de la Modernidad que indefectiblemente hacia agua al leer la
realidad latinoamericana. En ese momento, este joven continu6 ahondando en sus raices y fue
entonces cuando comenzo a conectarse con hermanxs indigenas de todo el pais residentes en
Buenos Aires e inicid la busqueda por una organizacién plenamente indigena. Luego de toda
su experiencia en Argentina y en el exilio, activando por la defensa de los derechos indigenas
y del encuentro permanente con realidades otras, ya para los afios 80°, NC percibié que Ixs
indigenas habian construido su propia politica.

En este punto traemos a colacion una de las definiciones que se fueron construyendo
desde los movimientos indigenas sobre la politica. La Comision sobre Politica y Economia
del Primer Congreso de Movimientos Indigenas de Sudamérica en Cuzco de 1980-

anteriormente descrito - definio a la politica de este modo:

politics is the science and art of governing people and administering their institutions
and natural resources for the benefit of those governed,

our grandfathers, experts in political science, governed the confederations of brother
nations fairly and administered vast territories where no one robbed (exploited), no one
lied, no one was lazy, everyone worked, no one begged and no one died of hunger;

the West (Europe) and the Europeanized Governments of these South American
republics have tried and failed all the political strategies, but in spite of their incapacity
to find concrete solutions, they still have the shamelessness to claim the right to

command the destiny of the people 2! (Martinez Cobo, 198122).

21 «La politica es la ciencia y el arte de gobernar a los pueblos y administrar sus instituciones y recursos
naturales en beneficio de los gobernados;

nuestros abuelos, expertos en ciencias politicas, gobernaron justamente las confederaciones de naciones
hermanas y administraron vastos territorios donde nadie rob6 (explot6), nadie mintid, nadie fue holgazan, todos
trabajaron, nadie mendig6 y nadie murié de hambre;

Occidente (Europa) y los Gobiernos europeizados de estas republicas sudamericanas han intentado y fracasado
con todas las estrategias politicas, pero a pesar de su incapacidad para encontrar soluciones concretas, aun tienen

la desvergiienza de reclamar el derecho a comandar el destino de los pueblos.”
22 Anexo V, p. 3.
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Vemos entonces que adoptaron una concepcién amplia de politica y ubicaron los
origenes de la misma en la constitucién de las sociedades. De esta forma, a partir del analisis
historico compararon los resultados de dos formas de hacer politica distintas: la indigena y la
Occidental. Criticaron lo inapropiadas que eran las estrategias politicas occidentales y los
resultados devastadores que acarreaban, ademas de coartar la autonomia de los pueblos

indigenas preexistentes. Asi es que méas adelante resolvieron:

To allow each Indian nation to adopt its own tactics and strategies, allowing for two
possibilities in accordance with de social, economic and political imperatives of the
different countries:

(a) When the Indian population is in the majority in any country, their immediate goal
will be the takeover of political power,

(b) When the Indian population is in the minority it will reserve for itself the right to
decide its immediate action together with the leadership of other popular movements
in that country, without however compromising its political autonomy and its ethno-
cultural identity 23 (Martinez Cobo, 1981%4).

Es decir, tomaron una postura concreta frente a la politica. En éstas lineas se expresa la
preocupacion por establecer un camino propio hacia la autonomia politica y en este sentido,
asumieron una politica propiamente indigena con tacticas y estrategias precisas teniendo en

cuenta la particularidad de cada formacion nacional.

A través de este recorrido por la trayectoria de NC en los procesos organizativos
indigenas en el periodo correspondiente a la dltima dictadura militar argentina, podemos sacar
algunas conclusiones. En primer lugar, es visible el crecimiento de estos procesos
organizativos que en el caso de nuestro protagonista comenzaron con la creacion de
organizaciones indigenas en la ciudad de Buenos Aires, y que luego se regionalizaron
mediante la realizacion de Parlamentos - tanto al interior de Argentina como en paises
limitrofes- para ya a mediados de la década del 70 confluir en encuentros internacionales que

le fueron otorgando solidez a la organizacion, por ejemplo, a través del reconocimiento de

23 “Permitir que cada nacién india adopte sus propias tacticas y estrategias, permitiendo dos posibilidades de
acuerdo con los imperativos sociales, econémicos y politicos de los diferentes paises:

(a) Cuando la poblacion indigena sea mayoritaria en cualquier pais, su objetivo inmediato sera la toma del poder
politico,

(b) Cuando la poblacién india sea minoritaria se reservard el derecho de decidir su accion inmediata junto con la
direccion de otros movimientos populares en ese pais, sin por ello comprometer su autonomia politica y su
identidad étnico-cultural.”

24 Anexo V, p. 4.
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Naciones Unidas y la creacion de organismos destinados a la participacion indigena al interior
del sistema. La creacion de organismos permanentes como el CMPI, el CISA o el Grupo de
Trabajo al interior de la ONU, puede entenderse como una estrategia que fue dotando de
cierta continuidad a la organizacion. NC, de la comunidad mapuche de los Toldos, tuvo la
oportunidad de vivenciar todo ese proceso organizativo en carne propia en un momento en
que el contexto nacional alentaba a la desmovilizacion y en el que la organizacién indigena
local se paralizO momentaneamente. Su accionar y la representatividad que implicé su
presencia en los diferentes espacios etnopoliticos para Ixs indigenas en Argentina constituyo
una forma de resistencia étnica ante la represion.

Por otro lado, a través de la breve descripcion de cada una de las instancias en las que
NC particip6 podemos afirmar que se percibe cierta continuidad en las demandas que
prevalecieron en estos procesos organizativos indigenas desde inicios de la década del 70’
cuando comenzaron a formarse las primeras organizaciones en Buenos Aires y durante el
periodo dictatorial, como lo fueron la cuestion de la tierra y la tenencia colectiva de la misma,
el reconocimiento de la cultura y la lengua, la autodeterminacion y autonomia econémica y
politica. Sin embargo, también se incluyeron otros aspectos que tienen que ver con la
coyuntura, en este caso, nuestro americana, como la preparacion para representar y defender a
indigenas presxs, exiliadxs y refugiadxs propuesta en 1977 en Kiruna o la creaciéon de
comisiones que trataron el efecto de las corporaciones transnacionales sobre los recursos y las
tierras de los pueblos indigenas y el impacto de la concentracion de armas nucleares en 1981
en Ginebra. Es decir, el contexto internacional signado por la Guerra Fria como la coyuntura
continental caracterizada por la presencia de dictaduras y el avance en la instalacion de un
nuevo modelo de acumulacién del capital, son factores que incidieron en la lectura que Ixs
indigenas organizadxs fueron haciendo de su realidad y no tardaron en formularlo y tomar
partido respecto de estas cuestiones. Hubo continuidades que tienen que ver con demandas
que histéricamente unieron a Ixs indigenas en la lucha y que asi mismo fueron definiendo una
identidad étnica. Pero también hubo renovacion en las consignas respondiendo ante los
cambios a nivel continental e internacional.

La represion de la dictadura argentina marcé un punto de inflexion en la organizacion
local- que se vio paralizada- y particularmente en la vida de NC, quien debid exiliarse y
continué activando por los derechos indigenas fuera del pais y cada vez con mayor resonancia
a nivel mundial. Asimismo podemos identificar que aun cuando muchos de los objetivos de
los procesos organizativos indigenas persistieron y los dotaron de cierta unidad, también se
fue dando a la par la configuracion de movimientos sociales propios. Lxs indigenas
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organizadxs fueron capaces de distinguir su base organizacional y de proclamar su separacion
de tendencias 0 movimientos religiosos o ideoldgicos no- indigenas. Fueron delineando una
ideologia propia, como por ejemplo al definir y reivindicar el Indianismo o al crear
comisiones que trataran especificamente la Filosofia Indigena. Esto da cuenta de que para este
momento ya se estaban configurando las bases de los movimientos indigenas posteriores.

Por ultimo, podemos decir que los afios de lucha y la experiencia organizacional
acumulada durante los afios de la ultima dictadura militar argentina demuestran la
potencialidad de la agencia politica indigena en esos afios. La agencia implica la posibilidad
de la accion en pos de intervenir en los procesos por los cuales se transforma continuamente
la realidad y se ejerce el poder. Conlleva relaciones de participacion y acceso, ocupar sitios
especificos de actividad y poder como instalaciones estratégicas (Grossberg, 1996). Es por
ello que podemos ver a partir de la trayectoria de NC y los espacios en los que participd como
los procesos organizativos indigenas decantaron en la ocupacién de sitios clave para la
prosecucion de una agenda vinculada a las reivindicaciones étnicas y como esos lugares les
dieron capacidad de enunciacion y poder de negociacion para establecer cambios concretos,
en este caso, a nivel juridico y legislativo, en la vida de los pueblos indigenas.

Capitulo 3: racismo/s y represion

En este Gltimo capitulo nos proponemos analizar algunos aspectos de la represion
sobre Ixs indigenas organizadxs durante la Gltima dictadura militar y describir las formas de
racismo que se adoptaron en dicho periodo.

Las listas de detenidxs y desaparecidxs que conocemos a partir de la investigacion de
los crimenes de la dictadura, realizadas por los organismos de Derechos Humanos o por
agencias judiciales, no suelen consignar pertenencia étnica ni de otras clases y, por lo tanto,
no permiten discriminar la incidencia de movimientos de afirmacion identitaria entre los
grupos perseguidos por el terrorismo de Estado. Es posible que esto se deba a que, en los
afios en que se generaron aquellos documentos, no se estimd que la identidad originaria
implicara diferencias de trato en los centros clandestinos de detencidon ni fuera causa explicita
de diferentes itinerarios o destinos para las personas detenidas (Lenton, 2018). Sin embargo,
testimonios y declaraciones judiciales dan cuenta de que hubo indigenas detenidxs en centros
clandestinos o carceles, desaparecidxs y exiliadxs. Algunxs de ellxs tuvieron participacion en
organizaciones de militancia politica partidaria como el peronismo, el PRT o de militancia

barrial y sindical (Bolsi, Bocanegra, 2018; Lenton, 2014) por lo que cabe pensar que fueron
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victimas de la represion por esa participacion en la politica formal y no especificamente por
su pertenencia étnica (Lenton, 2018). En el caso de nuestro protagonista, NC no form¢ parte
de organizaciones politicas mas alld de las organizaciones de reivindicacion de derechos de
pueblos indigenas. La historia de su accionar etnopolitico y su persecucion plantean un nuevo

problema sobre el carécter de la represion sobre indigenas movilizadxs.
3.1. Antecedentes represivos previos a la dictadura militar argentina

En primer lugar, al hablar de la represion no se debe perder de vista, que si bien tuvo
su climax durante la dictadura de 1976-1983, debe ser inscrita en un continuum de précticas,
normativas y discursos preexistentes, y situada en el contexto de una época que desborda el
periodo dictatorial (Aguila, Alonso, 2017). En la trayectoria de NC podemos registrar hechos
represivos en los afios inmediatamente anteriores al golpe de estado de 1976. Respecto de
esto NC detalla:

En esa época la Triple A habia comenzado a actuar, en el 74. Amenazar a la gente y a
matar, mataron mucha gente, horrible fue eso. Nos ocuparon la Asociacion nuestra, yo
tuve que... nos amenazaron también ;no? Yo no era peronista pero decian que yo era
comunista y todo eso. Asi que fue una época muy dificil porque ahi fue después el
encuentro en Tucuméan en el 73 o 74 en Amaicha del Valle. En el 75 comenzo el
Operativo Independencia que invadié Tucuman, el de la guerrilla del ERP que actuaba
en los montes de Tucuman. Y los lideres indigenas, muchos de ellos fueron apresados,
reprimidos. (NC, 2022).

En el caso de NC la represion comenz6 ya en el afio 74 con el accionar de la Triple A
que empez0 a perseguir a Ixs miembros de la AIRA. También en la entrevista menciona la
represion que sufrieron indigenas en Tucuman en los afios previos a la dictadura con el
Operativo Independencia®®, especialmente aquellxs que fueron lideres. Se lo persiguidé por
“comunista” ya desde los afios previos a la dictadura militar, momento en el cual la figura del
“subversivo” ya se estaba definiendo en torno a una serie de leyes y decretos de defensa y
seguridad interna (Pontoriero, 2022). Como vimos en el capitulo precedente, NC continud
actuando a pesar de las amenazas. Cuando se instalé la dictadura militar en 1976 la AIRA fue
intervenida y él dejé de frecuentar ese espacio de lucha con regularidad, aunque continud

representandola a nivel internacional.

25 Este tema es abordado por Bolsi y Bocanegra (2018).
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3.2. Represion sobre organizaciones indigenas durante la ultima dictadura militar argentina

“Ya habia sido amenazado, lo de la ONU fue un poco lo que rebalso el vaso.” (NC,
2022) reflexiona NC sobre su historial represivo. La Conferencia de Ginebra de 1977 a la que
se refiere, llevada a cabo en plena dictadura militar argentina, es sefialada como un punto de

inflexion. Sobre la misma explica que:

En 1977, después que yo estuve aca, en este encuentro, el Embajador argentino, aca, de
los militares me llam6 cuando hablé en Ginebra, por primera vez y me pregunto si yo
era de la subversion del comunismo internacional porque habia hablado muy mal del
pais, segun él. Yo le dije que no, que hablé de la realidad de lo que pasa alld con
nuestras comunidades, con nuestra gente. Eso me costd6 que, al regreso, mis
compafieros, mis hermanos, me dijeran: “Cuidate porque te andan buscando los
militares. Dicen que fuiste a hablar mal de Argentina en Ginebra.” Eso fue en el '77.
Después de ese tiempo, estuve un poco medio escondido. Ya no iba a la organizacion.
(...) Tuve la suerte de poder salir del pais y tengo que reconocer, como dije esta mafiana,
a un hermano, un amigo, como fue Helge Kleivan, Director del Grupo Internacional
para Asuntos Indigenas, de Dinamarca (IWGIA), quien fue quien me dijo: “Mira,
andate porque te van a matar. En Argentina, estan matando mucha gente y no te estas
dando cuenta. No seas inconsciente. Tienes que irte. VVoy a hablar con el consulado para

que te paguen el pasaje.” Asi fue. (Cayuqueo, 2013: 47%),

El dirigente indigena fue entonces victima de la represion al tener que verse forzado al
exilio luego de los crecientes llamados de atencion por su accionar. Es interesante la
distincion que realiza NC sobre las causas de la amenaza del embajador luego de la
Conferencia. Por un lado, éste lo acusa de ser parte de la “subversion” por hablar mal del
pais; sin embargo, NC recalca que hablo de la realidad de las comunidades, es decir, el
reclamo apuntaba a visibilizar no solo la represion sino también la situacion indigena. Pero al
identificar el accionar de NC como “subversivo”?’, cuyo significado es muy amplio, el

trasfondo etnopolitico del discurso quedo relegado. Esta operacion de negacion de las

26 Cayuqueo N. (2013, 10- 13 de septiembre).Los titulos de propiedad de la corona espafiola, por los Ancianos
Constantino Lima Takir Mamani y Nilo Cayuqueo. Simposio Pueblos Indigenas y Naciones Unidas: De la
Experiencia de los Primeros Delegados a la Autonomia de las Nuevas Generaciones, Ginebra, Suiza.

27 «Se incluia dentro de esta categoria a los miembros de las organizaciones armadas, sus simpatizantes,
colaboradores en cualquier grado, a las izquierdas radicales, fueran o no peronistas, a los militantes de los
grupos de defensa de los derechos humanos (a quienes consideraban como guerrilleros encubiertos) y
basicamente a todo el que se opusiera a su proyecto” (Calveiro, 2007: 188)
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reivindicaciones etnopoliticas tienen que ver con lo que Diana Lenton (2018) definid6 como
“la marginalizacion de lo indigena en las representaciones de lo politico”, es decir, la escision
que se hace de los reclamos étnicos - a los cuales se deshistoriza y despolitiza al considerarlos
como “ancestrales” o “culturales”- con la politica en si misma. En el caso de NC, cuyo
espacio de activacion esta ligado fundamentalmente a los reclamos étnicos- a diferencia de las
historias de vida analizadas por Lenton (2018) en las cudles las causas de la represion estan
vinculadas a la participacion en organizaciones politicas partidarias, sindicales o barriales- se
hace evidente la contradiccion entre el discurso del gobierno que niega la organizacion
politica indigena pero que en la practica la reprime.

Los procesos organizativos indigenas no eran desconocidos por el gobierno militar dado
que los servicios de inteligencia se ocuparon de realizar tareas de espionaje sobre ellas. La
Conferencia de Ginebra de 1977 fue registrada por la Direccion de Inteligencia de la Policia
de la Provincia de Buenos Aires (DIPPBA). El 25 de octubre de 1978 Jaime Smart, Ministro
de Gobierno de la provincia de Buenos Aires remitio al Jefe de Policia Ovidio Riccheri, un
documento de la Secretaria General de la Gobernacion, una nota del Ministro de Bienestar
Social de la Nacidn y telegramas que referian a lo tratado durante la Conferencia de Ginebra
de 1977. La nota del Ministro de Bienestar Social Julio Juan Bardi con fecha del 4 de octubre
de 1978 dirigida al gobernador de Buenos Aires, lo notificaba de que “los representantes
aborigenes argentinos participantes en la mencionada conferencia integran la Asociacién
Indigena de la Republica Argentina (AIRA)” (DIPPBA. Mesa “De” Entidades varias, Legajo
N°264.). Asimismo adjuntd los telegramas que describian lo tratado en la Conferencia y
concluy6 que “En vista de los conceptos vertidos y en razén que - de acuerdo a lo expresado
por autoridades provinciales - dichos representantes visitan las comunidades aborigenes
alentando situaciones de dificil solucion por las expectativas que crean, se ha estimado
oportuno poner en conocimiento del sefior gobernador la presente documentacion” (DIPPBA.
Mesa “De” Entidades varias, Legajo N°264). En principio, el hecho de que los participantes
en la Conferencia pertenecieran a la AIRA fue un punto destacado por el ministro. Cabe
preguntarse qué concepcion se tenia de dicha organizacion por parte del gobierno militar.
Ademas sabemos que en el 76’ ya habia sido intervenida y sus miembrxs amenazadxs por
“comunistas”. Por otro lado, también puede verse como se desestiman las actividades de Ixs
indigenas organizadxs al explicar que crean “expectativas” irrealizables. En ese parrafo queda
plasmado el conocimiento que se tenia de las actividades etnopoliticas y también la negacién
de las mismas al vedar los reclamos y propuestas de Ixs dirigentes y al excluir la posibilidad

de resolucion de las diferentes situaciones.
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El 31 de octubre de 1978, luego de recibir esta documentacion, el Jefe de Policia acuso
recibo de la misma e informé que habia “tomado debido conocimiento y adoptado las
medidas pertinentes”. Es decir, que las tareas de espionaje decantaron en el accionar policial.
Desconocemos cuales fueron las medidas adoptadas exactamente, pero si que Ixs indigenas
activxs en la defensa de sus derechos étnicos estaban siendo espiadxs y que fueron blanco del
accionar policial.

Casi un mes después, el 21 de noviembre de 1978, la Secretaria de Inteligencia del
Estado (SIDE) emitié un documento dirigido a la Direccion General de Inteligencia de la
Provincia de Buenos Aires (DGIPBA) para solicitar informacion sobre una organizacion
indigena: la Asociacion para la reafirmacion de los Derechos de las Comunidades Indigenas
de la Republica Argentina (ANDI) con sede en Saenz Pefia en la provincia de Buenos Aires.
La asociacion habria solicitado ante la Direccion Nacional de Asuntos Indigenas y
autoridades nacionales que se tomen medidas preventivas en defensa de las comunidades
indigenas por un suceso ocurrido en Neuquén. Lo curioso es que entre la lista de cuestiones a

informar aparecen:

“5- Orientacion ideoldgica de la entidad.

6- Determinar si existe alguna vinculacion con la Asociacion Indigena de la
Republica Argentina (AIRA).

7- En caso afirmativa detallarla” (DIPPBA. Mesa “De” T. de febrero 4ta. Legajo N°11).

Es decir, desde los aparatos policiales hubo una preocupacion por la influencia que
pudo haber ejercido la AIRA sobre otras organizaciones indigenas. Ademas, el hecho de que
se haya buscado precisar orientacion ideoldgica da cuenta de que Ixs indigenas eran
considerados como agentes pasibles de politizarse y los organismos estatales eran conscientes
de ello. Es interesante contraponer a éstos documentos que dan cuenta de la persecucion a la
AIRA, un comunicado de prensa de la misma organizacion que precisa exhaustivamente los

objetivos de la misma:

Lograr el desarrollo de las Comunidades Indigenas, mediante la autogestion y el
desenvolvimiento de la propia cultura con el aporte de la técnica universal. (...)
Afrontando especialmente las tareas en los aspectos: Tierras indigenas; Respeto por la
propia cultura y educacion en el idioma propio- con conocimiento del idioma oficial-
respeto por la familia indigena; poner de relieve el aspecto histérico superando todo

término peyorativo respecto a los hechos de los pueblos indigenas y respeto por las
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pautas culturales en todo orden, ya sean econdmicas, culturales, educacionales,
linguisticas, psicoldgicas, didacticas. (...) La AIRA trata de desterrar de su tematica toda
actividad o planteo POLITICO o RELIGIOSO y combate toda actividad o intento que
pudiera haber en el pais, donde so pretexto de buscar la “INTEGRACION” del indigena
se llegue o trate de llegar al GENOCIDIO, ETNOCIDIO o actividades racistas (...)
(Asociacion Indigena de la Republica Argentina, 1977).

Es decir que la AIRA fue una organizacion exclusivamente de defensa de los derechos
indigenas tal como sus objetivos lo plantean. Las actividades?® llevadas adelante por la
organizacion fueron en consonancia con su fin mismo que fue el desarrollo de las
comunidades. Cuando se refiere a desterrar cualquier tipo de “planteo politico”- entiéndase
de politica partidaria- deja explicito que la organizacién no tenia en sus metas otros intereses
que no sean la reivindicacion étnica.

En este punto la historia de vida de NC viene a complejizar los analisis de la represion
sobre Ixs indigenas. En su caso, el accionar represivo de la dictadura militar se ejercid en el
marco de su participacién en la AIRA y en la Conferencia de Ginebra de 1977 en
representacion de dicha organizacion. En estos dos espacios, como fuimos analizando, el
elemento aglutinador fue la defensa de los derechos indigenas. Entonces no se puede
desconocer que la represion efectivamente se ejercid sobre organizaciones exclusivamente
étnicas, aunque los mismos organismos estatales negaron esas reivindicaciones y el estado
organizativo de algunxs sectores indigenas en el pais. Creemos que ésta negaciéon de la
agencia politica indigena tuvo que ver con las distintas visiones racistas imperantes durante el

periodo dictatorial y que influyeron en las practicas concretas sobre Ixs indigenas.

3.3. Racismos en la trayectoria de NC: El «indio» me decian, pero no me importaba porque

sabia quién era

Desde su infancia en la comunidad de Los Toldos NC reconocié su autoadscripcién
étnica al pueblo mapuche y crecié con la firme conciencia de sentirse indigena. Ello no lo
dejo exento de sufrir la descalificacion ya sea por distinciones fisicas como por précticas
aprendidas, tanto durante su permanencia en la comunidad como posteriormente en la ciudad

de Buenos Aires. Sobre sus primeros afios en los Toldos NC rememora:

28 | as actividades consistian en la participacion en conferencias y parlamentos, la celebracion de fechas
referentes al mundo indigena, el dictado de cursos para indigenas, el reclamo por la situacién de algunas
comunidades.
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Mi viejo no queria que yo aprendiera el mapudungun, porque €l queria que yo estudiara
en la escuela formal y fuera alguien en la vida, porque él habia sido discriminado por no
saber leer y escribir. Esos errores que cometen los padres, influidos por la sociedad
misma, la descalificacion de la cultura. Por eso mi padre tenia ese pensamiento de que

habia que tratar de superarse aprendiendo bien el castellano. (NC, 2022).

Analizando su pasado NC sefiala como un error el ocultamiento de la lengua por parte
de su padre y denuncia a la sociedad misma por propiciar esa situacion. Lxs propixs indigenas
adoptaron patrones de discriminacion ajenos y autoregularon sus manifestaciones étnicas con
el fin de poder integrarse en una sociedad que excluia la posibilidad de la diferencia. Leer y
escribir en castellano era segin NC una marca civilizatoria, una forma de “superarse”. La
escuela se erigia como simbolo de progreso para que Ixs indigenas pudieran desarrollarse y
“ser alguien en la vida”, es decir, insertarse en el sistema capitalista. Dentro de la misma

institucién NC también sufrid la mirada y el prejuicio de maestrxs y pares:

La sefiorita Elilse venia del pueblo, que esta a 15 km a dar clase a la escuela N°18. (...)
Una mafiana entramos al aula y dijo: « Hoy vamos a hablar de historia. Como pueden
ver en esta zona ahora hay muchas casas y algunas son hasta de ladrillo. Pero muchos
afios atras esto estaba habitado sélo por indios. Los llamaban araucanos y en su mayoria
eran chilenos. También ellos se llamaban asi mismos mapuche. Estos indios eran
agresivos y se resistian al avance de la civilizacion. Organizaban malones, mataban a la
gente, robaban el ganado y se llevaban a las mujeres para hacerlas cautivas»
(Cayuqueo, 2003: 306).

La maestra de historia y geografia de esta escuela rural estatal ensefiaba una historia en
la cual el indigena era solo parte del pasado previo a la formacion del Estado-nacion. Segin
Elilse Ixs indigenas “desaparecieron” cuando llegd la “civilizacion™ sobre este territorio,
ejemplo de ello serian las casas de ladrillo. Asimismo, las representaciones de Ixs indigenas
que transmitid les atribuian sélo connotaciones negativas e incluso se Ixs asociaba a lo
extranjero, como si Argentina fuera una nacion puramente blanca y europea. Como argumenta
Delrio (2017) la particularidad de la extranjeria atribuida a los mapuches en Argentina esta
relacionada con el estereotipo del indigena malonero que se construy6 desde la década de
1870. Desde ese momento se construyd un enemigo interno, amenazante del orden social y
economico nacional, que sirvid para cimentar el proceso mismo de construccion de la matriz

Estado-nacion-territorio. De este modo, segin Delrio (2017) la identificacion del pueblo
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mapuche como invasor fue un elemento cultural instalado de forma profunda en la sociedad
argentina y que sirvid a lo largo de mas de un siglo como justificacién para la deslegitimacion
de sus reclamos y de las sucesivas expropiaciones, explotacion y negacion de derechos.

La escuela fue el lugar por excelencia donde estas representaciones calaron en el
imaginario social y tuvieron sus efectos practicos. NC narra la respuesta de su compafiero
mapuche luego de la leccion de la maestra: “Cuando le pregunté por qué se habia agachado en
clase, me respondio: «Siempre se rien de mi, dicen que soy un indio bruto. Si la sefiorita
Elilse me veia cuando estaba hablando de los indios, me iba a sefialar con el dedo y a mi me
da mucha vergiienza ser indio»” (Cayuqueo, 2003: 307). El discurso desde la institucion
publica fue suficiente para que Ixs nifixs indigenas se avergonzaran de sus raices y ocultaran
su identidad y para que sus padres y madres creyeran que eso era lo mejor en funcién de la
integracion en esa sociedad que excluia identidades ajenas a la nacional. En este contexto es
donde NC vivié su infancia: “Fue todo muy traumatizante para los nifios y para todos” (NC,
2022). Si bien sefala las dificultades de convivir con ese clima de ideas y préacticas racistas,
su fuerte forjamiento identitario prevalecio: “El «indio» me decian, pero no me importaba
porque sabia quién era” (NC, 2022).

Entrados los afios 70 NC ya residia en la ciudad de Buenos Aires. También alli
prevalecian ciertas visiones Yy préacticas racistas como lo ilustran algunas notas realizadas a
indigenas residentes en la ciudad. En 1971 aparecia como titular de un articulo de revista
“La raza condenada” y el subtitulo anunciaba “Formulan denuncias sobre el trato inhumano
contra comunidades indigenas de nuestro pais” (Asi, 1971: 4). El texto le daba voz a Ixs
indigenas que denunciaban las distintas formas de marginacion que sufrian y describia la
precaria situacion de Ixs indigenas del pais, dando cuenta de cdmo éstos luchaban contra esas
formas de discriminacion. En 1973 en otra nota realizada a algunxs indigenas que
participaron del Segundo Parlamento Indigena Nacional Eva Per6n de 1973, Elias Medrano
del pueblo guarani declar6 “Cuando el indio es invitado a una reunion, si el blanco se entera,
se resiste a asistir (“jAhhh eso es para indios...!”). El indio se limita a su propia comunidad,
se aisla, se siente afectado” (La Nacion, 1973: 8). En esa oracion Medrano resumié la
diferenciacion que se hacia del “blanco” y del “indio”, de los espacios asignados a cada unx y
de las consecuencias sociales y psiquicas de la segregacién. En la misma nota el modo de
enunciacion de la cuestion indigena es ambivalente ya que por un lado se visibiliza la
presencia indigena en la ciudad de Buenos Aires y sus formas de organizacion pero por el otro
se contintan utilizando expresiones como “hermanos de raza”, “las razas aborigenes se

integran”, “41 afios, seis hijos ;| No son estos demasiados?”. Es decir que aparece el prejuicio
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racial explicito considerando que Ixs indigenas son diferentes bioldgicamente, la prevalencia
de la integracion sobre otras formas de reconocimiento de la diversidad y también
modalidades mas sutiles de racismo como la descalificacion de précticas de natalidad otras.
No es nuestra intencion realizar un analisis de la prensa, sino dar cuenta de que éstos
discursos que circulaban publicamente en referencia a Ixs indigenas y las préacticas
discriminatorias que sufrian por su pertenencia étnica no fueron exclusivos de la ultima
dictadura militar sino que pueden rastrearse a lo largo de la historia, en nuestro caso
enfocandonos en la trayectoria de NC, desde su infancia hasta los afios previos al golpe del
“76. Asi como el genocidio constitutivo del Estado estuvo estrechamente ligado al racismo,
también posibilitd y justificd a lo largo de la historia del pais las muertes por desnutricion y
enfermedades, los casos de ABORIGENES

suicidio étnico, el arrinconamiento, Nilo Cayuqueo:

el desalojo y la represion

(Tamagno, 2011). Nos

‘ ‘ ° ] h
preguntamos entonces por las Sl pUd.ler an amos
particularidades que asumieron los d l h o b
discursos racistas durante la Gltima esapa‘rewr O a‘rla‘n
dictadura - militar teniendo en e b
nuestro pais, forma parte de la Asociacién Indigena de la Repiiblica

cuenta que son parte de un proceso Argentina. Posteriormente, su accionar se amplia a nivel internacional, siendo
hoy Representante del Consejo Indio de Sud América ante las Naciones Unidas.

historico mucho méas amplio y _ o
Revista El Portefio, junio de 1983
siempre en transformacion.

Volviendo a la experiencia de NC y a como vivio el/los racismo/s podemos establecer
un punto de partida. Al preguntarle si las practicas racistas que habia sufrido desde su infancia
tuvieron continuidad durante el periodo dictatorial o sufrieron cambios €l nos respondio: “No,
eso no cambio6 nada. ;Sigui6 igual no? Al contrario, fue mas fuerte... o sea... el racismo en
Argentina fue terrible en esa época de los militares” (NC, 2022). Esta acentuacion del racismo
que sefiald NC luego de una pausa es la que nos da un puntapié para profundizar en la
transformacion del mismo en estos afios. Por lo cual, nos enfocaremos en caracterizar el
contexto de ideas y préacticas que dieron lugar a ésta percepcidén de un exacerbamiento de
el/los racismol/s.

En primer lugar, nos retrotraemos a la idea de Delrio (2017) de que durante la ultima
dictadura militar argentina y bajo el conflicto chileno- argentino por las islas del Canal de
Beagle, se reeditd la nocion de “indio malonero” principalmente para designar a Ixs

mapuches. Al igual que la categoria de “subversivo” venian a referir a aquellxs violentxs que
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representaban una amenaza a los bienes, las personas y al mismo orden social. Esta analogia
entre ambas categorias resalta la confluencia
que tuvieron en la construccion de un Enemigo dela
o ) nacion
enemigo interno de la nacidn y que operé en

las précticas ejercidas por el Estado. En este

sentido, el régimen militar desplegd un “Indio
discurso reivindicatorio de la Ilamada S
“epopeya del desierto” y celebr6 activamente
en 1979 el centenario de las campafas de
Roca con una serie de actividades gque incluyeron acufiacion de monedas conmemorativas,
desfiles en barrios, actos escolares, cabalgatas y la realizacién de un multitudinario congreso
de Historia en honor a las campafas en la ciudad rionegrina de General Roca. Asimismo, la
sociedad civil participé activamente de los festejos ese afio, los diarios y publicaciones
infantiles publicaron suplementos alusivos (Delrio, 2017).

Todo este despliegue tuvo repercusiones en las organizaciones indigenas que
manifestaron su repudio ante lo actuado. Al respecto un panfleto del Centro Kolla

manifestaba:

«En Argentina no hay indios», es una frase repetida con orgullo por el sistema
dominante, hace dos afios se festejo con bombos y platillos (desfile militar, pelicula,
declaraciones) el Centenario de la Conquista del Desierto, que no fue otra cosa que el
genocidio a nuestros hermanos mapuches; para el mundial de futbol nuestras hermanas
tuvieron prohibido vender productos en la via publica (limones, condimentos) a fin de
«mantener la imagen del pais», en el ‘78 una delegacion de indigenas canadienses viajo
hasta el Chaco invitados por nuestros hermanos tobas, se les prohibié el ingreso a dicha

provincia de parte del gobernador. (Nosotros los indios, 1980).

Este ocultamiento deliberado de la presencia indigena por parte de autoridades estatales
esta en consonancia con lo que Gordillo (2020) define como “la Argentina Blanca” y concibe
como un proyecto geogréafico que se manifiesta a nivel cotidiano en una disposicion afectiva
movida por el deseo no siempre consciente de sentir que la geografia nacional es en gran parte
europea. Si bien esta concepcion fue propia de la génesis del Estado, el régimen militar
exacerbd las manifestaciones nacionalistas y en ese afan intentd borrar cualquier marca de
identidad étnica que no se identificara con los valores de la nacién. En esta linea, al celebrar

la “gesta heroica de Roca” el estado militar se autoproclam¢é heredero y continuador de la
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misma: la gesta de una nacion restrictiva (Ottini, 2020). No nos detendremos en el analisis de
los actos y producciones de la conmemoracion ya trabajado por algunxs autorxs (Hernandez,
2014; Ottini, 2020; Trimboli, 2013) sino que lo que nos interesa destacar es que
discursivamente el gobierno militar de la ultima dictadura sostuvo una imagen del indigena
vinculada a la barbarie opuesta a la civilizacién y a la nacion. Es asi que defendio publica y
orgullosamente tanto el avance militar sobre los pueblos indigenas como el plan de
desaparicion fisica y cultural de los mismos, mas all& de sus resultados.

Coincidimos con Hall (2019) en que social, histérica y politicamente la raza es un
discurso, que funciona como un lenguaje cuyos significantes hacen referencia a hechos que no
estan genéticamente establecidos, sino a sistemas de significado que han terminado por fijarse
en las clasificaciones de la cultura y que esos significados tienen efectos reales por la
voluntad del poder y del régimen de verdad instituidos. En este sentido, el régimen dictatorial
haciendo uso de la historia y recuperando ese proceso genocida, justifico y promovio la
violencia hacia los pueblos indigenas haciendo analogias entre el “indio malonero” y el
“subversivo” con el consecuente accionar represivo que ello implico.

En este contexto, se insertd la trayectoria particular de NC en la militancia etnopolitica.
En su caso entendemos que aparece otra forma de racismo que operd en el sentido de la
negacion de su experiencia organizacional. Al reprimirlo por “subversivo” quedaron vedadas
las reivindicaciones étnicas y el accionar etnopolitico indigena. “La “‘subversion” fue una
definicidn clara, vinculada a cualquier modo de cuestionamiento o critica al orden imperante,
y a la vez ambigua, porque resultaba complejo entender qué podia ser visto como critico o
contestatario (Feierstein, 2007). “Un terrorista no es solamente alguien con un revolver o una
bomba sino cualquiera que difunda ideas que son contrarias a la civilizacion occidental y
cristiana”?® explica Videla en 1977. Teniendo en cuenta ésta declaracion Feierstein (2007)
argumenta que los hechos represivos en la Argentina constituyeron una lucha politica que
trascendio la disputa ideoldgica y destruyé los proyectos de autonomia (fueran o no
conducidos por determinados partidos politicos, tuvieran o no una definicién politica y
consciente de sus objetivos) y que homogeneizo a la sociedad en una verticalidad que no so6lo
fue ideoldgica sino también religiosa y cultural.

Esta idea de refundar una sociedad “occidental y cristiana” se impuso negando

cualquier otro tipo de identidad. Es por ello que entendemos que la particularidad que

29 Declaraciones de Jorge Rafael Videla en conferencia de prensa con periodistas ingleses en enero de 1978,
citado en Feierstein, El genocidio como practica social: entre el nazismo y la experiencia argentina. Fondo de
Cultura Econémica Argentina, 2022, p. 310.

49



adquirid el/los racismo/s en el periodo dictatorial fue la de un racismo de tipo universalista
que “no reconoce la dignidad especifica de tal o cual grupo y se identifica por su rechazo
absoluto del derecho a la diferencia, por su negacion de la diversidad humana como valor”
(Taguieff, 2002: 4). EIl régimen dictatorial fue sumamente racista al enfatizar el mito de la
“nacion blanca” y al homogeneizar a la sociedad bajo el paraguas occidental, expresion
maxima de ello es el concepto de “subversion” que niega cualquier tipo de particularismo tal
como lo explica Feierstein.

En las listas de detenidxs la pertenencia étnica no fue una variable precisa, sin embargo,
algunas organizaciones indigenas fueron perseguidas. Esta omision da cuenta de las
contradicciones propias de un gobierno dictatorial que formulaba un discurso reivindicador
del genocidio constitutivo del Estado y homogeneizante de la sociedad, que por un lado
negaba la diversidad cultural y la organizacién etnopolitica, pero por otro lado perseguia y

reprimia a Ixs indigenas organizadxs.

Balance final:

A lo largo de este trabajo hemos intentado indagar como fueron los procesos
organizativos indigenas durante la Ultima dictadura militar argentina a partir de la
construccién de la historia de vida de NC. Los relatos recogidos en distintas instancias - el
testimonio de NC, articulos de prensa, informes, conferencias, comunicados de prensa de
organizaciones indigenas, y archivos de espionaje del DIPPBA- nos permitieron ir
contrastando la informacion. Los relatos de vida de NC nos aportaron la dimension
diacrénica y el entendimiento sobre factores y mecanismos presentes en su itinerario
biografico. Por su parte, las fuentes documentales también fueron fundamentales para obtener
datos facticos y compararlos con los datos recogidos en las comunicaciones con NC y en la
entrevista final. De este modo, la combinacion de los diferentes tipos de registros nos
permitié elaborar la historia de vida de este militante indigena y realizar algunas
afirmaciones, a modo de balance, sobre su itinerario particular.

En un principio describimos sintéticamente la historia de su comunidad ubicada en los
Toldos y reconstruimos la historia familiar a partir de dos reconocidxs caciques mapuches
que permearon la identidad étnica de NC y forjaron en €l la conciencia etnopolitica desde la
infancia. Su trayectoria organizativa iniciada en la ciudad de Buenos Aires nos ha permitido
rastrear el momento constitutivo de las primeras organizaciones de reivindicacion de los

derechos indigenas en Argentina, con sus demandas, actorxs y formas de organizacion. Los
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vinculos entre indigenas de las distintas provincias y los encuentros regionales fueron
diagramando la unidad bajo la identidad étnica y frente a otrxs actores que habian intentado
monopolizar la cuestion indigena como lo habian sido los sectores indigenistas.

Posteriormente, y a partir de la descripcion de los espacios etnopoliticos en los que
participd NC, una vez instalada la dictadura militar, pudimos establecer cuales de las
demandas de estas organizaciones iniciales continuaron y cudles otras surgieron en ese
proceso de internacionalizacion de la organizacion indigena que experimentd nuestro
dirigente. Hubo continuidades que tienen que ver con demandas que histéricamente unieron a
Ixs indigenas en la lucha y que asi mismo fueron definiendo una identidad étnica. Pero
también hubo renovacion en las consignas respondiendo ante los cambios a nivel continental
e internacional. Asimismo, observamos como se fueron estrechando lazos entre los distintos
paises de América y del mundo a partir de los encuentros, en los cuales se fueron generando
estrategias y planes de lucha para darle continuidad a la organizacién. Este crecimiento se
expreso en la conquista de nuevos espacios de poder desde los cuales fue posible enunciar y
demandar los derechos indigenas.

En paralelo, reparamos sobre los modos en que la represiéon afectd estos procesos
organizativos y constituyé un punto de inflexién en la vida y militancia de NC. En Buenos
Aires algunas organizaciones se paralizaron momentaneamente ante el contexto represivo,
otras continuaron ejerciendo ciertas micro resistencias como la AIRA o el centro Colla
creado en 1978. En el caso de NC su militancia se encauzé hacia la organizacion
internacional, mientras que la comunidad de los Toldos sufrié retrocesos en cuanto a la
cuestion territorial e identitaria. El accionar y la representatividad que implico su presencia en
los diferentes espacios etnopoliticos para Ixs indigenas en Argentina constituyé una forma de
resistencia étnica ante la represion.

En todo este desarrollo intentamos dar cuenta de que estos procesos organizativos
indigenas de los que NC fue participe primero en Argentina y luego en América y a nivel
internacional, fueron las bases para la constitucion de los movimientos indigenas de las
décadas del 80 y 90°. Lxs indigenas organizadxs de los 70’ fueron capaces de distinguir su
base organizacional, proclamar su separacion de tendencias 0 movimientos religiosos o
ideoldgicos no- indigenas y de delinear una ideologia propia, ademas de iniciar las tratativas
para la creacion de instrumentos juridicos. Todo ello nos permitio afirmar la potencialidad
que tuvieron estos procesos organizativos en la construccion de la agencia politica indigena

en esos anos.
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Por dltimo, la trayectoria particular de NC nos permitié pensar sobre la compleja
relacion entre racismo y represion. Lejos de establecer generalizaciones creemos que Su caso
constituye un nuevo matiz en los estudios sobre la represion de pueblos originarios. Su
militancia en pos de la defensa de los derechos indigenas pone en cuestion el accionar estatal
que bajo la premisa de “la eliminacion de la subversion” persiguiéo a las organizaciones
etnopoliticas. Si bien discursivamente la dictadura militar neg6 la agencia politica indigena,
pudimos observar que en la practica concreta la reprimid. Por lo cual, creemos que la historia
de vida de NC deja en evidencia una de las formas que adquiri6 el racismo durante los afios
de la ultima dictadura al negar la potencialidad de la agencia politica indigena y al silenciarla.

Dicho todo eso, entendemos que la historia de vida de NC, de la organizacion y los
movimientos indigenas como también de la represion y el racismo hacia pueblos originarios
van mas all& de los limites temporales analizados en este trabajo y podrian constituir nuevas

lineas de investigacion.
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