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Resumen

En septiembre de 2007 se produce la recuperagidtotiel de la comunidad mapuche Tacul-
Cheuque en la zona del ejido municipal de la ciuta®ariloche (Rio Negro, Argentina). El
particular emplazamiento del territorio disputad® escasos kildmetros del centro de la
ciudad y en una zona de enorme interés turistioel-caracter reciente de la formacién de la
comunidad que sustenta el reclamo, hicieron de eas® una noticia resonante y
controvertida para la sociedad barilochense. Sibaggo, méas alla de las repercusiones
locales y las relaciones que la comunidad fue kestis@mdo con otros actores —mapuche y no-
mapuche—, asi como las disputas a nivel judicia# gg fueron sucediendo, pretendo
centrarme en este caso particular, en el anabsia dimension subjetiva e identitaria.

El surgimiento de la comunidad Tacul-Cheuque erukémeo al reclamo por sus
tierras abre una serie de preguntas vinculadadegddidad y legitimidad de la accién y a la
dimensién interna de la organizacion comunitarmakeste Ultimo aspecto le dedicaré mayor
atencion, intentando comprender cémo se constraysubjetividad comunitaria en una
familia (extendida) sin experiencias de vida en eoitiad y con una insercion predominante

en la sociedad no indigena.
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“...y antes se hacia todo de aca de la tierra. (cpyno ser,
las comidas, como se preparan, eh, yo me acuerdaodde
Me acuerdo que acé habia un galpén donde haciagdnf grande
...y el curanto... ahi esos dlamos que estan altisimos?
Ahi abajo se hacia el curanto.
Y se hacia, mi papa hacia el curanto. (..)
y tenias las habas, las arvejas, papas, zapadlostégano....
Yo hago recuerdo y lo veo todo, yo cierro los gjesta ahi..”
(Dofa Fresia Tacul, 2007).
Introduccion
La cuestion indigena ha experimentado en las (tidécadas una creciente visibilidad a
nivel mundial, y particularmente, en el caso de AcaLatina. Una de las resultantes, y al
mismo tiempo una de las causantes deesirgencia indigenda sido la ampliacion de los
corpus legalegjue tratan esta problemética a nivel internacjonakpecificamente, también
para el caso argentino.

En este contexto se produjo, en septiembre de 280%@cuperacion territorial de la
comunidad mapuche Tacul-Cheuqger la zona del ejido municipal de la ciudad de San
Carlos de Bariloche (Rio Negro, Argentina). A pad# las particularidades que presenta este
caso me propongo reflexionar acerca de la formguense interpreta este tipo de acciones
reivindicativas del territorio originario en el ento social en que se inscribe. El surgimiento
de la comunidad Tacul-Cheuque en simultaneo aamazlpor sus tierras genera tensiones y
cuestionamientos a nivel de la sociedad no-indigpre& me interesa problematizar, pero
abordandolas a partir de la propia mirada de lauoitad. De este modo me centraré en un
intento de comprensién acerca de como se consteuygelbjetividad comunitaria en una
familia (extendida) sin experiencias de vida en eoitiad y con una insercion predominante
en la sociedad no indigena, tomando en considerdasovicisitudes de la vinculacién de los
Tacul-Cheuque con otras instancias organizativgsuote y como estas son percibidas por

la nueva comunidad.

“Asi culmina la vida y comienza el sobrevivir..L'a historia que (no) nos contaron.

! Siguiendo el uso de las comunidades se empléageilarmapucheque significa “gente de la tierra”, ya que es
un sustantivo colectivo.
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Para mediados del siglo XIX América Latina se etvatra en pleno proceso de constitucion
y consolidacion de los Estados que la conformalbeas haberse liberado de la dominacion
colonial —al menos formalmente— la mayor parte @k ihcipientes paises comenzaron a
definir sus fronteras y sus estructuras politicaadgninistrativas. Luego de concluidos los
principales enfrentamientos con los enemigos eaterel interés de las clases gobernantes se
sitla en el afianzamiento del dominio al interierlds limites estatales, para lo cual se hace
necesario poseer el control efectivo de todo elkaeio nacional. Paralelamente se produce la
discusién de algunos aspectos esenciales de laipagan estatal, como los alcances de la
ciudadania y los usos del territorio, que entreoottantos elementos, hacen a la
administracion de la institucionalidad, y del mismodo, se comienza a dar forma a una
concepcion particular —y particularmente favorables fines deéstablishment del llamado
“problema del indio”.

Precisamente sefiala Delrio (2005) que a partir &0 Ise produce un cambio de
rumbo en la politica nacional que implicard un mueMerés por incorporar al control estatal
los territorios patagénicGsmovido por una nueva situacién geopolitica y éooioa. A fines
de esta década, Adolfo Alsina, Ministro de Guerriarina de la presidencia de Nicolas
Avellaneda, se pone al frente del avance argensiblore los territorios pampeanos y
patagénicos, en una campafa que presenta un cagaeteialmente defensi/d_a llamada
“zanja de Alsina® tal como se la conoce, puede considerarse elecamidel fin de la
autodeterminacion del pueblo mapuche, en un proggsalemandaria al menos dos décadas
hasta verse consolidado (Gordillo y Hirsch, 2010).

Sin embargo esta tactica de defensa se vio inteidama la muerte de Alsina,
acaecida en 1877, produciéndose a partir de aNiraje estratégico, bajo la conduccion del
nuevo ministro de guerra, Julio A. Roca. En el erttt de las ideas positivistagacialistas

gue primaban en la época (Funes y Ansaldi, 20@4¢uékstion del indio cobraba un nuevo

2 paralelamente se produce la expansién del dorastatal sobre territorios indigenas de la zonaCeko, al
norte del pais, que junto con la Patagonia coistitlas dos areas con presencia de poblacionegeirai
organizadas y en resistencia a fines del siglo XGardillo y Hirsch, 2010).

% Hasta ese momento existian algunos antecedeotes, las campafias de Martin Rodriguez en Buenos Aire
hacia 1820, las de Federico Rauch alrededor de, 3826 de Juan Manuel de Rosas durante los afod€l3
mismo siglo, que se sucedieron entre incursionegudera y acuerdos con los caciques. Lo prioritaridodo
ese primer periodo parecia ser asegurar el conteoseguridad de la zona aledafia a la ciudad eéadduAires
—conteniendo los llamados “malones”™- asi como ferdiendo la zona de produccion pecuaria, y ennalgju
casos, el procurarse tropas aliadas para los deersrentamientos que hubo a lo largo de esos afios

* La misma consistia en un foso que se desplegavaésirde la zona pampeana uniendo Ital6, al suade |
provincia de Cordoba, con Nueva Roma, al norte alei@Blanca, provincia de Buenos Aires. A lo ladgosus
374 km. de extension —de los 730 km. proyectadagnatmente— la zanja iba uniendo puntos intermedio
constituidos por fuertes y destacamentos, cuyadoreonsistia en vigilar la frontera y defendefam embargo,
sefiala Martinez Sarasola (1992), este trazadosiefeno tuvo suficiente efectividad, ya que aunipseataques
indigenas iban menguando, la frontera seguia siengoinestable.
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matiz: se requeria una “solucién final”. Como diRiaca unos afios después “El viejo sistema
de ocupaciones sucesivas ha demostrado ser impgtarg garantizar la vida y la fortuna de
los habitantes de los pueblos fronterizos (..) Esemario abandonarlo de una vez e ir
directamente a buscar al indio en su guarida, pamzeterlo o expulsarlo...” (Curruhuinca y
Roux, 1993: 121).

Roca se pone rpidamente al frente de la empeesarjuista. La lectura que realiza
de la situacion es muy distinta a la de su antec®ra €l no habia espacio para medidas
moderadas, por lo cual comienza una ofensiva dirggé en poco tiempo cambiara el curso
de los acontecimientos. La embestida militar cateciomo la “Conquista del Desiertdtie
un proceso ideado tanto con fines politicos —lasobtacion del estado nacional- como con
fines econdémicos. Como sefiala Bandieri (2009),ofudps propios sectores interesados
guienes financian la accién bélica —lo cual seawih, por ejemplo, en la sancién de la Ley
de Empréstito 947 promulgada en 1878echo gue resulta en la reparticion de cientos de
miles de hectareas entre quienes se encontrabah eando vencedor, tanto aquellos que
participaron directamente como aquellos que firmmai la accion. Mas alla de la formal
“nacionalizacion” territorial, lo cierto es que ien fueron controlados estos espacios “...el
ejército, los colonos, notarios y conservadoredidaes raices fueron adquiriendo tierras o
acciones y derechos sobre las tierras...” (Marid@04: 267). Las tierras eran un bien que se
valorizaba cada vez mas ante la crecimiento produdjue tenia lugar, y las clases
dominantes —tanto con fines econdmicos como detigies fueron las principales
beneficiarias de esta distribucion. Apunta Bandi2di09) al respecto que justamente la Ley
de Empréstito o “Ley de Fronteras” y la Ley 1628e¢ ‘premios militares” son consideradas
las formas mas significativas de entrega de tigtddicas en los territorios nacionales, que
derivan claramente en una estructura de tenendm tilrra altamente concentrada para toda
la regiéon (Hora, 2002). Es decir, los interesesaubs de las elites oligarquiéafsieron

finalmente los mas custodiados en este proceso,l@ajue es insoslayable la doble

® Este episodio bélico comprende dos etapas quelaigmimera entre abril y mayo de 1879, y es coittduc
propiamente por Roca, y la segunda entre marz&8& yL enero de 1885, ya con este Ultimo como peatidde

la nacion. La primera etapa es una fulminante adazjue en el término de dos meses logra ocupar los
territorios mas alla de los rios Negro y Neuquémevocando cerca de 14.000 muertos entre lasifitHgenas

— y derrotar a la gran mayoria de los principaksgues mapuches, a excepcion de Sayhueque y Naraunc
Luego de un lapso de tiempo de aparente calma8&h de retoman los ataques indigenas, y esto delETe
una serie de campafias que culminan en 1885 caida del ultimo cacique libre, Sayhueque, y sustiem
(Delrio, 2005; Martinez Sarasola, 1992).

® La Ley de Empréstito N° 947 determinaba la ofptialica de titulos del Estado que luego se amoféizaon

los territorios que se fuesen anexando al contciomal. (Bandieri, 2000).

" Sefialo a modo de ejemplo algunos datos que bifiadeer (2010): tras las campafias de conquista, 67
propietarios pasaron a ser duefios de mas de ®@metilde hectéreas, de los cuales 24 recibieroelparque
iban de los 200.000 a los 2.500.000 hectareas ¢ som las familias Luro y Martinez de Hoz respexatiente.
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funcionalidad de estas campafias: la discursivapg#iar los limites simbdlicos de la nacion,
y la material, de distribuirse las tierras indigeaatre las clases acomodadas (Bandieri, 2009;
Lenton, 2010; Bayer, 2010; Hora, 2002).

A partir de alli se produce una inflexién en latdrim mapuche, como sefiala Mariman
al referirse a esa época: “Asi culmina la vida yniemza el sobrevivir...” (2001, s/d). El
resultado de la campafa fue la pérdida de castdfidad de la superficie territorial que hasta
ese momento conformaba el territorio mapuchadl Map(f, enajenandose alrededor de 35
millones de hectareas (Radovich, 1999: 159). Auradgenas comunidades recibieron tierras
y se crearon colonias agricola-pastoriles (Quija@@4), la mayor parte de la poblacion vio
modificado abruptamente su modo de vida. Los mapugcie fueron sometidos tuvieron que
instalarse en tierras menos fértiles y aisladaslopgue adoptaron la modalidad productiva de
la ganaderia en forma extensiva, que se adaptdich@entorno, o bien fueron incorporados
como mano de obra en las nuevas estancias ganaderastividades tales como la esquila,
recoleccion de frutos y demas tareas estacionatgsag del medio rural (Gordillo y Hirsch,
2010). Sin embargo, la mayor parte del pueblo magptavo que migrar. Un porcentaje muy
importante lo hizo a zonas urbanas de la zonaesia Argentind, y un nimero también muy
importante fue forzado a trabajar en otras produnas agricolas, como es el caso de los
ingenios azucareros tucumanos, destinos de cidetogligenas desplazados (Lenton, 2010).

La Campania al Desierto evidentemente no signifiéid ele las poblaciones indigenas
en el territorio argentino, como muchos afios despademos afirmar. Sin embargo es
interesante el analisis que realiza Quijada, sefjgnal la “Conquista del Desierto” si implico
la “desaparicién” del indigena de estas latitudes el imaginario de la sociedad nacional:
“...se recurri6 a nociones como ‘desaparicion” yemminio” para explicar un proceso que
debe describirse a través de otro concepto, el reelasificacion™: los indigenas
permanecieron en la Argentina y alli se encuertdavia, pero fueron reclasificados como
ciudadanos argentinos.” (2004: 433). Lo que duranieho tiempo se consideré la extincion

de los pueblos indigenas en este pais no era nedamguinvencion de tipo ideoldgica, que

8 El wallmapucomprende los territorios originalmente bajo damimapuche, tanto al este como al oeste de la
Cordillera de los Andes (Hernandez, 2003).

La misma situacion se produjo en el territorio Metpaien Chile, cuya campafia de militar contra |dfgenas

se dio a conocer como la “Pacificacion de la Araiga

® Las ciudades que han recibido flujos migratonopartantes de poblacién mapuche son: Bariloche Mgatin

de los Andes y Esquel, en la zona cordillerana; Iagobacci, Zapala, Cutral-Co, en la meseta paiay6d
Neuquén, Cipolletti, Gral. Roca y Villa Regina érito Valle de Rio Negro; y Viedma y Carmen dedgnes

en la zona atlantica. Se considera que en la adadatasi el 70% de la poblacién mapuche residénenitos
urbanos (Valverde, 2005).
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con gran éxito logré implantarse en la memoriadhisa de los argentinos. En los términos de
Bartolomé (2003) esto puede considerarsetnacidio institucional

El discurso de la necesidad de construir la napié@wvalecié en la época y con él la
obvia exigencia de extender elementos homogeneizaatt toda la extension territorial del
Estado. Sefiala precisamente Lenton “...que la cas@u e imposicion de un concepto de
nacion priorizaba una pretendida homogeneidad (lengua, una raza, una tradicién, un
sentimiento”) mediante la negacion o represioradeneterogeneidades constatables.” (2008:
154). Asi se torna evidente cual fue el derroterdod indigenas en las décadas que siguieron:
integracion inconclusa en el dmbito nacional, nggaale su existencia como pueblo,
insercion social y productiva marginal y constréocide una identidad subordinada,
culposamente sometida y vergonzante.

A propdsito de esto ultimo y como corolario a l@stion de la invisibilizacion de las
poblaciones indigenas que sobrevivieron a la boatatjuista, es esclarecedor el planteo de la
Red de Investigadores en Genocidio y Politica kenfigen Argentind respecto del caracter
que revistié la campafa de Roca en la Patagongaltores sefialan, y en particular tomo las
palabras de Lenton (2010), que lo ocurrido asumeaéficativo de genocidio en tanto
responde a la definicion que brinda la ONU al regpen la “Convencién para la Prevencion
y la Sancion del Delito de Genocidid” Hay que recordar que llamativamente la Conquista
del Desierto pretendia ser una guerra contra psieple como dice Delrio “...representaban
(..) un “otro”externoa la nacién peranterno al territorio que el Estado reclamaba como
nacional” (2005: 62), por lo que era factible eapegue luego de la derrota y una vez
sometidos, pasaran a formar parte de la ciudadagentina. Esto sin embargo no implicé
ningun atenuante al momento de decidir llevar adelana ofensiva militar que claramente
puede y debe considerarse como un acto de genGciflohecho de que aquello que se
califica como una “gesta patridtica” representaverdad un delito déesa humanidacho

constituye meramente un ejercicio semantico. Hsfauth de sentidos, junto con la que pone

19 Este grupo es dirigido por el historiador y peistal Osvaldo Bayer y co-dirigido por el historiadpr
antropodlogo Walter Delrio.

! Se considera genocidio a “....cualquiera de lossattencionados a continuacion, perpetrados condadion
de destruir, total o parcialmente, a un grupo maicétnico, racial o religioso como tal: a) matade miembros
del grupo; b) lesion grave a la integridad fisicaental de los miembros del grupo; ¢) sometimiémtiencional
del grupo a condiciones de existencia que hayaacderear su destruccion fisica, total o parcialmédidas
destinadas a impedir nacimientos en el seno dglogry e) traslado por la fuerza de nifios del grapotro
grupo.” (Lenton, 2012: 29-30).

12 | as evidencias de la existencia de campos de noac®n en la isla Martin Garcia (Papazian y N&§\.0),
en Valcheta (Delrio, 2005) y otras localidades sl& del pais, como Chichinales, Chimpay y Junirode
Andes, junto con las documentadas matanzas, abusoaslados forzosos, entre otras practicas, son la
manifestacion concreta del genocidio perpetradtrados pueblos indigenas en aquella época.
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de manifiesto el proceso de negacion del que fuelgato los pueblos indigenas, tiene
implicancias importantes en casos concretos, cdnde éa Comunidad Tacul-Cheuque que

pretendo abordar aqui.

Los Tacul-Cheuque: relato del despojo

Mi interés en comenzar esta ponencia refiriendecads de un pasado no tan reciente como
los narrados hasta aqui radica en evidenciar kaneig de los efectos de la Conquista del
Desierto sobre el pueblo mapuche, aun cuando eréisifpuntual sea centrarme en la accion
de recuperacion territorial de una comunidad inagen el siglo XXI. Sefalar esto apunta

concretamente a atraer la atencion sobre los mecde des-adscripcion étnica que se
evidencian en estas poblaciones como resultada dqauésta en practica de las politicas

estatales de exterminio y/o asimilacién forzosa g@eextendieron a lo lardo de los afios

subsiguientes. El caso de la familia Tacul-Chequéua la excepcion.

Finaliza la campafa militar en la Patagonia laasitin de los mapuche se volvio
desesperante. Desparramados por el territorio malcitorzados a vivir y trabajar en lugares
lejanos a su tierra de origen y en tareas ajersas &ostumbres, despojados de su cultura y
sometidos a la voluntad de la sociedad blancasdbsevivientes del etnocidio pasaron estos
primeros afios precisamente haciendo eso, sobredvid os actuales relatos de las familias
sobre esa época, aun después de mas un siglo deleswesos hechos, son tortuosos. La
herida infringida fue profunda. Testimonian Currimca y Roux “...con miles de muertos y
miles de invalidos, con miles de exiliados dentrfugra de las provincias del Plata (..) la
nacion Mapuche quedoé casi sin jefes, sin cabezatilana, como capada. En el desanimo y
la desesperacion. Desorientados. (..) Y todos, alatdrlos por la inconcebible situacién,
repitieron incansablemente loguillatunesbuscando cambiar el viento.” (1993: 243-244).

Al cabo de algunos afios muchos mapuche comenzaeinraar a lugares de origen,
encontrando que estos habian cambiado de maneasptaly definitiva. Sefiala Martinez
Sarasola (1992) que al volver los mapuche encamtran doble crisis: la de la tierra que ya
no les pertenecia, y la de caos que se veia enPaltaun lado los territorios estaban ahora
ocupados por todo tipo de sujetos extrafios: exras) militares, pioneros, comerciantes y
curas. Todos en una febril tarea de asentarse eran a generar aquello que fueron a
buscar. El paisaje, por ende, también habia camb@ahstrucciones nuevas, fortificaciones,
caminos y todo tipo de infraestructura facilitaddeala expansion se alzaban por doquier. Los

mapuche que pudieron volver fueron confinados éidasis de peor calidad, el remanente de



todo lo que fue repartidd y su situacién ya no fue de la de antafio: ergicsudoblegados y
sometidos.

En la zona de Bariloche donde se asienta la cormdni@dcul-Cheuque encontramos
una historia de poblamiento que se inscribe erlltado anteriormente. Una vez librada la
zona de sus pobladores originarios, la ciudad catnarforjarse a partir del asentamiento de
un almacén de ramos generales de propiedad aleemashafio 1895, y toda el area fue
rapidamente codiciada ante la evidencia de su zamatural y paisajistica, ademas de sus
ventajas para el comercio regional por su cercgrfacilidad de acceso a Chile (Bandieri,
2000). Hacia 1902 se produce una donacion de 46@reas por parte del Estado nacional
para el asentamiento del pueblo, tierras que fupesoeladas y ocupadas mayormente por
quienes ya se encontraban alli, a quienes mene&onél anterior parrafo. El perfil de la
ciudad fue construyéndose con la impronta de losigrantes europeos —los pioneros, un
sujeto social muy significativo en la zona— sieredos los protagonistas del cambio y el
crecimiento, y también los beneficiarios del migfBandieri, 2009).

La historia de los Tacul-Cheuque se inicia a ppiles del siglo XX. Segun leesefia
histérica™ que la propia familia ha podido reconstruir a ipate los relatos de los mas
ancianos. Don Ismael Tacul y Dofia Jesusa Cheumimsaprevenientes deulumapd®, se
conocieron en ese tiempo y decidieron formar umlii, instalandose en la parte Norte de la
Peninsula de Llao-Llao, a unos 30 km. del centrdadeiudad de Bariloche. Por aquel
entonces esta era apenas un caserio y la famipagha se instala en la zona para trabajar la
tierra y vivir de ella, sembrando y criando anirsademas de llevar a cabo otras actividades
econdmicas que les permitieran mantenerse. Dorelsseaampara en la Ley 1.501, la “Ley
del Hogar”, que establece que las tierras otorgaéasan estar cuidadas y en produccion

como condicién para la permanencia de los poblatiore

13 Sefiala Martinez Sarasola (1992) que los pocogiénds que recibieron tierras fueron aquellos que se
consideraban tribus amigas, y que se sometierarvallintad del Estado. De todas formas la cantitéatierra
entregada, en comparacién con la que se dio amaitids acomodadas y militares, es absolutamerigeriia.

14 E] almacén, llamado primero “La Alemana” y lueggah Carlos”, propiedad de Carlos Wiederhold, teémin
luego formando parte del nombre de la ciudad. (E&ain@009).

!5 La resefia fue proporcionada manopor la propia familia en 2007, en una visita qaéiciera al territorio
recuperado.

6 Don Ismael era originario de Isla de Castro y DdBausa de Rio Bueno, ambos en el actual Chile. El
Gulumapuy “tierra del Oeste”, designa al territorio mapuduoatenido en el actual territorio chileno, sierdo
Puelmapula “tierra del Este”, el actual territorio argemt Hernandez (2003).

7 yéase al respecto la nota periodistica tituladas®b de la Patagonia acredita histérica preserdiasdracul

en Peninsula Llao Llao”, citada en la Bibliografia.
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Cuenta Dofia Fresia Tacyl una de los nueve descendientes de la pareja-Tacul
Cheuque, que su padre tuvo gran protagonismo dasehonte y limpieza de las tierras y la
apertura de caminos de toda la zona, que luegoraria a tener una importante afluencia
turistica. Don Ismael dirigia sus propias yuntasddeyes y llegd a trabajar en el predio del
gue luego fuera el Hotel Llao-Llao, emblema deilalad. Al mismo tiempo la familia criaba
vacas —‘llegamos a tener mas de treinta’-, semhbragizpas, trigo y avena. También
mantenian practicas de trueque con los Caprarodena familias prominentes de la época
(Bandieri, 2009), segun la cual entregaban lefianab® de poder utilizar su molino para
procesar la harina de trigo. Los chicos concuraitmescuela, a mas de dos leguas de camino
y contribuian al trabajo familiar. La vida por atiog afios era muy dura, habia pobreza,
cuenta Dofia Fresia, pero la comida no solia faltar.

Por aquellos afios la familia formada por los TdZlteque pudo vivir de su entorno
y reproducir sus formas de existencia sin ser rtaddes, hasta que llegaron ciertos cambios.
En 1934 se conforma el Parque Nacional Nahuel Huapi un area demarcada en las
provincias de Rio Negro y Neuquen, quedando esitotéo mapuche comprendido en dicho
espacio. La modificacion del estatus de estasatierque formalmente dejan de ser fiscales,
mas alla de estar habitadas por una comunidadeindjgy pasan a ser controladas por la
Direccion de Parques— provoca un cambio dréstispeeo del tratamiento que se le da a los
pueblos indigenas en la zona. La politica de Parfjaeia los pobladores originarios fue la de
considerarlos intrusos, otorgandoles cuanto madpemmiso precario de ocupacion y pastaje”
(Bandieri, 2009). Eso en algunos casos. En otrosjocen el de los Tacul-Cheuque, la

politica fue de expulsion. (Ver Foto n° 1).

18 E| testimonio de Dofia Fresia Tacul Cheuque fuegielo en una entrevista que le realicé en terdtori
recuperado, en el marco de un trabajo de campdleyé a cabo en noviembre de 2007, como parte de mi
estudios doctorales.

19 Este Parque Nacional se crea a partir de la démade Francisco P. Moreno al Estado para fines de
conservacion en 1903. Esta medida recién se hacéwvef en 1922 con la formacion del “Parque Nadideh
Sur”, pero no fue hasta 1934, cuando se crea kcBlin de Parques Nacionales, que los efectostdanesva
jurisdiccion comienzan a sentirse (Bandieri, 2009).
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Foto 1: Documento que forma parte del
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expediente de la causa por usurpacion

iniciada por el Municipio de Bariloche
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El relato de Dofa Fresia, que al momento de laeeista era una de las dos Unicas
descendientes de la pareja que estaba con vidaietda de un acoso permanente a partir de
esos afos. La estrategia de Parques fue impediadamilia pudiera subsistir en el territorio,
por lo que comenzé por obligarlos a deshacerseudeasimales, negandoles el permiso
necesario para tenerlos. Los mapuche resistien@ntitualgunos afos, pero la muerte de Don
Ismael en 1938 significo un duro revés, por lo qoepudieron afrontar por mucho mas
tiempo la defensa de su territorio. EI desampardedeisa y sus hijos se hizo evidente y las
autoridades de Parques no dudaron en arremeteracelids. Asi finalmente, luego de
muchos afios de trabajo y permanencia en el quedesalan su lugar de pertenencia, los
Tacul-Cheuque fueron obligados a irse. Ocurrio @hl]l cuando Dofia Jesusa firmo6 con su
huella dactilar un supuesto permiso de pastajeecpien realidad una de las tantas 6rdenes de

desalojo que le llevaban casi semanalmente. (Vier ifo2)

Foto 2: Copia de la orden de desalojo firmada admklla
dactilar de Dofia Jesusa Cheuque en 1941.

Foto de la autora.
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El derrotero de la familia fue diverso. Algunoslde hermanos de Dofia Fresia accedieron a
un terreno en la ciudad, otros se fueron casarwmnenzando una vida nueva, alejada de sus
costumbres y formas de entender la vida. Ella mis@acasé con un descendiente de
alemanes, de apellido Dominik, y al igual que ateasus hermanas, entr6 a trabajar al
Hospital de la ciudad, recibiéndose de enfermeralos afios. Sin embargo, “la idea de

volver siempre estuvo”, apunta Ana Mé?jehija de Fresia, cuando se pregunta por el origen
de la iniciativa de recuperar el territorio. Y estorefuerza cuando nos comparte su relato del
complejo proceso que llevé a la recuperacion terait de 2007 y a la conformacion de la

comunidad, tal como veremos a continuacion.

Repensar la vida: la vuelta al territorio
La comunidad Tacul-Cheuque retorné a su territarioestral hace algo mas de 6 afios, en
septiembre de 208Y Esta recuperacion territorial posee ciertos cameptes que la hacen
particular. En primer lugar se trata de tierras spiencuentran en el corazén mismo de una de
las ciudades turisticas mas importantes del pagsh&ho el territorio recuperado esta a
escasos kilometros de una de las postales embtarpdte la ciudad, como es el entorno del
Hotel Llao-Llao y la zona de Puerto Pafiuelos. Bate no es menor si tenemos en cuenta el
valor econdmico de las mismas y los consiguienteesdses que giran en torno a ellas. En
segundo lugar, en este episodio se han combinaaitcién directa —toma de las tierras— con
acciones legales, como la tramitacion de la pergmneridica en el Instituto Nacional de
Asuntos Indigenas (INAI), la presentacién a laigistde documentos que acreditan la
preexistencia de esta comunidad en esta zona, emn&® cosas, por lo que es interesante
analizar el componente politico de su reclamo yresdbdo, surepertorio de acciones
colectivas (Tilly, 1978). Por ultimo, los protagonistas detaesccién, la familia Tacul-
Cheuque, son una comunidad formada recientememteudl genera suspicacias en la
sociedad no indigena y desconfianza acerca degiimiedlad de sus derechos. Propongo
ahora seguir este orden para analizar detalladaneénaso.

Segun el relato de Ana Maria Dominiwerkerf> de la comunidad, la vuelta al
territorio comenzd a gestarse muchos afios antés, par el 2000, cuando tomaron

conocimiento de que habia nuevas leyes provincipledos amparaban:

20 Entrevista realizada en noviembre de 2007 eruldaci de Bariloche.

2L yéase, por ejemplo, la nota periodistica “Comutiidacul-Cheuque: Un afio de recuperacion territorial
citada en la Bibliografia y el trabajo de MinicgnGuyot (2010).

2 Vocera.
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“Hace mucho tiempo que nosotros queremos haceresida familia. En los tiempos en
gue nosotros queriamos hacer algo no se podia o estaban dadas las condiciones
legalmente. Las leyes recién se sancionaron é9sel e pusieron en practica en el 2000.
(..) En el 2000 yo conoci a la Delegada Naciongldél INAI. Ahi me enteré que estaba
la Ley Indigena, la 2287, el Convenio 169, el attic/5 de la Constitucion Nacional, y

demas leyes internacionales que amparan al indigéna

La toma de conocimiento de que existia un nuevdegtm legal les llevd a pensar en
organizarse, y con el asesoramiento de abogade@sles@stimulan a tomar las vias legales—
comienzan a pensar en la posibilidad real de vaederritorio. En este proceso fue muy
importante el poder asesorarse e instruirse, semidnpropias palabrasTuvimos que
aprender sobre el Convenio 169 para interiorizarmss qué forma nos podia servirllas
leyes cumplieron en este caso la doble funcioneteek disparador de la reorganizacion
comunitaria y al mismo tiempo, representar el aya¢ ellos consideran necesario para
justificar su reclamo. En gran medida fundan suiaora en la culminacion exitosa de este
proceso en la legalidad de su reclamo. Considemansgs derechos estan expresados en las
leyes vigentes —hacen referencia tanto a los acseirternacionales, como a las leyes
nacionales y provinciales, asi como a la Carta @¢gadel municipio— y confian en que solo
es cuestion de presionar un poco para que losmgolsiéno se olviden de que existefl’as
leyes estan en el papel, pero nosotros tenemogeqas la energia de hacerlas cumplir”,
dice Dofia Fresia.

La combinacion de estrategias aebertorio de accionepara defender los derechos
al territorio responde probablemente a la formammisle concebir el problema —con el
Estado como responsable del despojo territoriag¢yd® quien debe restablecer los derechos
oprimidos— y de concebir el orden social. Con é#imo me refiero a la historia personal de
los miembros de la familia que llevo a que se tasen tempranamente en la sociedad no
indigena —de forma marginal y subalterna por ciertto cual implico, quizés
inconscientemente, una vision de las leyes y aather estatal con cierta carga de legitimidad
para ejercer de garantes de este litigio. Tal costata Dofia Fresia, los hijos de la familia
Tacul-Cheuque eran pequefios cuando fueron obligadoarchar de su territorio, y todos
debieron “buscarse la vida” e insertarse sociabptalmente de algiin modo para sobrevivir.
Fresia y su hermana primero como nifieras y siragrtiego como enfermeras. Algunos de
los hermanos varones como empleados de la antembemmencionada familia Capraro, y

todos lejos de la forma de vida conocida hastaneet
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La importancia que la comunidad le confiere a lastion legal es superlativa, dado
gue segun sus propios testimonios, solo fue hastdas leyes se sancionaron y entraron en
vigencia, que pensaron que realmente podian velvecupar su territoric:...la idea del
venir y volver fue que teniamos las leyes nuevagtircipio, cuando se estaba haciendo, se
estaba formando la comunidad, toda mi familia, a s@s nietos, mis hijos, no lo creian (..)
No veiamos posible volver. Parecia demasiado lejahsefnalaba Fresia. Esto no es un dato
menor, ya que muchas comunidades —como las de Bastade Leleque o la comunidad
Ranquehu&- prescinden de este tipo de argumentos para awsatemandas, rescatando el
hecho de que la preexistencia al Estado nacionaleepor si un factor determinante y
suficiente para ello.

Lo cierto es que es legitimo plantearse este vineultre leyes nuevas y nuevas
comunidades. Roldan sugiere que este es precisameotde los factores que aceleran el
avance de las comunidades indigenas: “...tal vezipahguirse (..) que las leyes son el
producto de la organizacion y la conciencia pdaitic.) pero histéricamente ha sido frecuente
que la existencia de las leyes constituya la géndsi la organizacién y la conciencia
politica.” (1996: 7). Los testimonios de las enistadas en este trabajo apuntan a dejar bien
en claro que lakyes indigenague se sancionaron y el haber podido accedeas-ell luego
haberse dedicado a profundizar en su conocimiefute-el motor que encendi6 el deseo
latente de recuperar lo que siempre consideraropi@r No tenian dudas ni sobre la
legitimidad del reclamo ni sobre la pertenenciatdgiitorio. Y tenian certezas: habian sido
expulsados en forma injusta y fraudulenta. Sin egtbéue necesario que un factor externo
asi mismos, la ley que provee el Estado —el misstadd que antes los expuls6— para
transformar ldatenciaen accién visible (Melucci, 1994).

Esta paradoja podria tener su explicacién, comeriantnente mencioné, en la forma
en que esta familia logré insertarse y sobrevivire¢ entorno urbano de la sociedad no
indigena luego de ser desahuciados. También eechbhde que las comunidades indigenas,
en su necesidad dialogar con elotro culturalimperante y hegemaonico, estdn muchas veces
dispuestas a hacerlo en el idioma de este. Comolbieesume Dofia Fresi&,.se hizo el
estatuto, se consiguio la personeria juridica,t@do eso es politica de ellos..lbs otros, los

winkag*,

23 Ambos casos fueron relevados en el marco de midies doctorales. Véase Barbetta, Goméz, Hadad y
Martin (2009) y Hadad (2013).
24 Winkaso huincas Extranjero, no perteneciente a la zona mapuchéparable a cristiano blanco.
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“Nosotros somos mapuche, pero mapuche de este siflda apelacion a la memoria, un
signo de identidad

Como mencionaba al comenzar el apartado antemarde las peculiaridades del caso es la
condicién de recientemente formada que presemanuinidad. Segun su propia apreciacion,
lo mas arduo de la accion de recuperacion fue dansditucion del sujeto colectivo, de la
comunidad misma, que tras mas de 60 afios de estar die los territorios y viviendo muy
dispersa, se resistia, en los inicios, a empreester tipo de acciones. Al momento de ser
recogidos los testimonios presentes en este tralad@jo 2007— la comunidad Tacul-Cheuque
contaba con aproximadamente 130 miembros, dividiio6 ramas familiares, descendientes
en linea directa de Don Ismael y Dofia Jesusa.dRraeinte la presencia de las dos personas
mas ancianas de la comunidad —ambas mayores d@o80tastigos del desalojo y victimas
directas del despojo, como eran Dofa Fresia y [Eoft@rnacion— sirvié para amalgamar a
las familias, y asi emprender la recuperacion.

Cuando se propusieron reorganizar la comunidafntalia Tacul-Cheuque tuvo que
hacer un proceso de autoconocimiento y reconoctmig sus origenes y su pertenencia a un
pueblo indigena que contrastaba con el procesaesi@dtripcion étnica que habian venido
viviendo a lo largo de los afios. Este procesoagano a la voluntad de los pueblos indigenas
como persistente, no es mas que uno de los ressiltace arrojara la accion arrolladora del
Estado argentino a través de las campafias de steqglél territorio y exterminio de sus
habitantes originarios en el siglo XX Como mencionaba al inicio, la clase dirigente
nacional tenia claro el caracter de prescindibleedids sujetosgdemasiado rebeldes e
incivilizados para serles utiles. Pero no todos fueron extemosiay como en toda guerra,
hubo sobrevivientes, aquellos que al decir de @orgiHirsch se transforman presencias-
ausentes: “...una fuerza no reconocida, que no diestastaba alli.” (2010:16). Y como dice
De Souza Santos (2006), lowisiblesa la hegemonia del mundo, lo son por haber sido
producidos como tales. Tal es el caso de los pueblos y catades indigenas en la
Argentina.

La pérdida del territorio, en el caso de esta cadadh fue determinante tanto en su

forma de vivir y reproducir su forma de vida, codeconcebir el vinculo familiar. La misma

5 Este proceso es recurrente en muchos paises decArhétina donde los pueblos indigenas permanatier
durante décadas a la sombra de otras identitadbldores, campesinos, criollos, etc., fueron ifleationes

gue, como dice Bengoa “... sepultaron la etnicidadir#io...” (2003: 84). En este sentido es pertinelate
propuesta de este autor quien sugiere pensardosgws construccién identitaria en América Latinmawdir de
identificar cinco desplazamientos teméticos quehare evidenciado en las Ultimas décadas. Me interesa
particularmente el que refiere a la identidad é@néncretamente el desplazamiento de la identidatbesina

(o sus equivales regionales) a la indigena.
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situacion de expulsion los obligé a disgregarsea pader sobrevivir, cada cual como pudiera.
Esta realidad conllevo a que en la practica perzwnen la memoria colectiva la pertenencia
a un grupo étnico diferenciado de la sociedad equia se insertan, y algunos marcadores
identitarios, como los apellidos y algunas pocastwubres, pero no eran una vivencia
cotidiana, por lo menos para los hijos y nietoPdéa Fresia y sus hermanos. De alli que se
podria sugerir que la conformaciéon de la comunisigdific6 para estos sujetos un doble

esfuerzo instituyente: tuvieron que autoconverseugetodavia podian ser aquello que habian
sido; y tuvieron luego que convencer a propioeynas, de que eran aquello que decian ser.

Ya he mencionado que el autoconvencimiento prownoparte del afuera, de la
presencia de uwgorpuslegal que dio entidad al reclamo territorial, y ldecapacidad de
algunos miembros de la comunidad de comunicar aktmesto. Esta primera instancia
conllevé la busqueda de elementos que permitiezamodtrar la veracidad de la presencia de
los Tacul-Cheuque en su territorio a través de mhecuos y testimonios. De alli que se
propusieran rastrear las pruebas existentes, langliey6 varios viajes a Viedma y Buenos
Aires, y visitas a dependencias estatales, sienga@as a brindar la informacién necesaria.
Segun comenta Ana Maria, tuvo un indicio de quectsas podian funcionar cuando pudo
acceder a un ejemplar de un “Permiso de Pastajéd femilia que una tia le envié desde
Buenos Aires. Ningun funcionario hasta el momenmtoluyendo la Direccion de Parques
Nacionales, le habia dado mayores datos.

La comunidad fue consiguiendo testimonios —los thates de muchos afios en la
ciudad se mostraron bastante predispuestos a ayydalementos probatorios varios.
Algunos hasta se aportaron después de iniciadaukagenal que se les abrié psurparlas
tierras municipaléS. El mismo nombre de la zona de ocupacién anceafig Tacul, lo
acredita, asi como la presencia en el territoritademba del hermano mayor de Dofia Fresia,
Juan Emilio, muerto en 1934. Muchos elementos dstrarela veracidad de la presencia de
los mapuche en ese territorio, pero la pérdidauwdéosna de vida, de su comunalidad, del
idioma y la mayor parte de sus costumbres, eratatminsoslayable que hacia de idea-fuerza
entre los argumentos detractores.

En este sentido, este no es un hecho aislado. @emaestra el trabajo de Garcia y

Valverde (2007) sobre la comunidad Paichil-Antrian,Villa La Angostura (Neuquén). Alli

% Tal es el caso de documentos que aporté el DirdefoMuseo de la Patagonia, Eduardo Bessera,ngiiean
gue los Tacul estaban presentes en sus territarimemento de realizarse un Censo de Pobladore3aiglie
Nacional del Sur en 1931. También figura en bibkfig@ de referencia, como la “Crénica Histérica Hayo
Nahuel Huapi”, de Martin Biedma. Véase “Museo d@ddagonia acredita historica presencia de los|Tatu
Peninsula Llao Llao”, citado en la Bibliografia.
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los autores sostienen la hipotesis de que la desipdion étnica mapuche en la zona no
responde, en principio, a una injustificada negadé las raices identitarias indigenas por
parte de las poblaciones alli existentes, sino prdaion por parte del Estado para que los
mapuche la rechazaran. En efecto, esto se cratalien una politica implementada por la
Administracién de Pargues Nacionales, a cuya jinGgih pertenece esa zona, segun la cual
para acceder al permiso de ocupacion de las tidemssomunidades indigenas tenian que
“renegar” de su pertenencia étnica, a fin de califpara el otorgamiento de dichos permisos.
Es decir, s6lo quienes se dijeran argentinos, ycadidad de tales, podrian acceder a la
ocupacion legal de estos territorios.

La comunidad Tacul-Cheuque no fue obligada a rendgasu identidad en sentido
estricto, pero su adscripcion étnica no era furaian su necesidad de insertarse en la
sociedad no indigena y en ella trabajar y vivirdadda discriminacién que solia (y suele)
existir hacia ellos. La accion estatal explicitatravés de la institucionalidad de leyes y
normativas— e implicita —a través de la producdéna ausencia e invisibilidad indigena—
conlleva que la actualidad de una comunidad conguéame ocupa en este trabajo, sea la de
tener qugustificar y demostrarsu identidad mapuche.

Retomando entonces el argumento anterior acerda decesidad de demostrar su
identidad hacia propios y ajenos, me detengo brem&men aquello de lo propio. En este
sentido los Tacul-Cheuque tuvieron que recorreaeiino del reconocimiento por los pares,
representados por otras comunidades mapuche. Chieatislaria que en los comienzos costo
un poco, sobre todo por haber perdido la lengutn &veces genera cierta “diferencia”, ya
que en los encuentros en los que partiGpanuchas veces losonkos hablan en
mapudunguff, y eso de alguna manera los margina. Pero segtierkenel reconocimiento
igual esta presente, y eso es lo que valendsotros-dice Ana Maria 10 nos interesa si la
sociedad no nos reconoce. NOs reconozca 0 no, @rnogslo que nos interesa es que nos
reconozcan los que realmente nos tienen que reeonque es el pueblo mapuche.”

Sin embargo la legitimidad del reclamo frente @daiedad no indigena tiene cierto
peso en la comunidad, ya que su apelacion constalate leyeglel blancocomo forma de
avalar su demanda indica la necesaria creencasenismas, al menos, parcialmente. En este
sentido lo que sucede en el caso de los puebldgeinals es que se pone en juego la idea
misma de identidad étnica que sustentan. Y cuaralecefiero a la identidad estoy pensando

en los términos de, por ejemplo, Giménez, quégmiona bastantes elementos para el

%" participan desde 2005 enTleawun(Parlamentos) en forma regular.
28 | onkos jefes;mapudungunlengua mapuche.
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andlisis y que incorpora los aportes imprescindille autores como Barth y Bourdieu. Dice
el autor que
...la identidad es el conjunto de repertorios culasranteriorizados (representaciones,
valores, simbolos...) a través de los cuales logextnciales (individuales o colectivos)
demarcan simbdlicamente sus fronteras y se digingle los demas actores en una
situacion determinada, todo ello en contextos hisithente determinados y socialmente
estructurados... (2000: 28).

Asi Giménez sintetiza en esta conceptualizacidioyaspectos decisivos: el primero de ellos
es la presencia de repertorios culturales —enteadwbmo la lengua, la religion o las
creencias, la organizacion social, la vestimeagscbstumbres, entre otros— que distinguen al
grupo de otros tantos colectivos. Estos repertodolurales no son exclusivamente
marcadores identitarios objetivos —aunque en partgién lo son— sino que se definen
especificamente por su presencia subjetivada antet colectivo. En este sentido Giménez
profundiza la idea afirmando que

...no se trata de diferencias culturales supuestamebjetivas, sino de diferencias

subjetivamente definidas y seleccionadas comofgigtivas por los actores sociales para

clasificarse a si mismos y a la vez ser clasifisapor otros con fines de interaccion
(2006: 134).

Llegados a este punto se puede vislumbrar cuél esindo debilidad del reclamo de los
Tacul-Cheuque: la identidad (legitima o no) quedisin.

Asi el argumento detractor a la legitimidad de estdamo seria: si el Estado debe
resguardar los derechos indigenas por ser esttzlpogs de prerrogativas protegidas por una
legislacion especial —y en virtud de contrarredealgin modo los efectos avasalladores de
la conquista y resarcir a las victimas de la misnyaeso no entra en la discusion, lo que
probablemente se tratard de cuestionar es lanted#d del sujeto que pretende detentar esos
derechos. El argumento que empleara el Estadognesilo secunden en esto sera que los
derechos indigenas existen como tales, pero quendos esti reclamando no es una
comunidad indigena legitima. De hecho hasta pdidigar a reconocer que sus antepasados
lo eran, pero no ellos, en tanto no conservarorlbxurasgos culturales que los designaban
como tales:el otro en contraposicion a un nosotros diferenciado y camas fronteras

(étnicas) divisorias (Barth: 1976). Esto evidenaidiscusion sobre la supuesta inmutabilidad
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de la identidad indigena, presentando la posturguéesi la identidad indigena cambia, esta
deja de ser indigena.

Seflala Gros que “...cuando una comunidad apela aasicter indigena (a su
categoria juridica de indio) para defender unttaid y formas particulares de organizacion
social, es muy dificil hablar de manipulacion.” 989192) Si se acepta el argumento de que
los indigenas hacen un uso utilitarista de la idad{ se est4 negando el caracter mutable de
la misma. Lo que equivale a decir que las idenadagknen que permanecer inmodificadas o
con minimas alteraciones para ser legitimas. AfiRaenos que “...si el “indio real” es aquel
gue se copia a si mismo a través del tiempo, geelepser una imagen mimética de sus
antepasados y que, dedicado a sus costumbresigidred ancestrales, no incursiona en los
espacios publicos de la politica, es claro queiade” solo puede encontrarse en el museo.”
(2005: 119).

De este modo puede considerarse que la comunidea-Theuque ha recorrido un
camino de reconocimiento de su identidad que cothenzsu propio seno, a partir del rescate
de su memoria familiar/comunitaria. Desde los oslate los mas ancianos y sus recuerdos,
ahora resignificados en un contextoog@rtunidad politica-en el sentido de Tarrow (1997)—
por las leyes que los amparan, la familia constpgmmanentemente un nosotros a partir de
su oposicién a un otro claramente diferenciadozé3uias diferencias no se presenten en la
forma de diacriticos muy visibles y objetivablesy@se evidencian en la forma en que se
concibe a si mismo en relacion a la comunidackratario y a la vida misma.

La identidad de esta comunidad tiene un comporagmteemoria histérica evidente y
a él se apela permanentemente, con una gran fadatiapor los hechos del pasado, aun
cuando los refieren los méas jévenes, que no loerarn. Si el haber dejado de hablar la
lengua, el haber cambiado la forma de vestirse mdaera de reproducir materialmente su
vida es significativo para el otro cultural, node tanto para ellos y para las comunidades
mapuche que los reconocen como parte del colecfabe destacar que los elementos
culturales que conforman la identidad poseen ulsive estabilidad (Bello, 2004), lo cual
implica que si bien son construidos y variablescambian tan frecuentemente como para no
poder “identificarlos” —intra e inter-grupo— commmpios de una identidad dada. Destaco esto
porque la discusion que conlleva evidencia los @sbacerca de la posibilidad del cambio
cultural y de la transformacién de los diacriticesidentidad. De este modo vemos que los
elementos culturales estan presentes en la caracién de una identidad étnica, mas no son

lo Unico que la define, ni lo méas determinante.
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Por otro lado la definicién de identidad étnicangienada anteriormente se refiere
también al contexto historico especifico en el tjgae lugar una determinada formacion
identitaria y a la estructura social concreta eweual se inserta. Y creo importante aca la
incorporacion de la nocién de habitus de Bourdieel gropone Bartolomé, ya que se trataria
de estructuras sociales interiorizadas por lo ssjets decir, “...estructuras estructuradas
predispuestas a funcionar como estructuras estamtés, es decir, como principios
generadores y organizadores de practicas y desmqexiones...” (Bourdieu, 2007: 86). La
concepcion de las estructuras sociales en los nésmie Bourdieu permite considerar los
aspectos subjetuales —de incorporacion por partesdeujetos de las estructuras sociales que
los contienen— que son propios de esta concepEista. dimension, junto a la pretension
historicista, ponen el foco en el caracter condtruvariable y flexible de la identidad, ya que
remiten a la contingencia existente en el tiemgtohco y al lugar que una identidad ocupa
en el marco general de una estructura social. Giognez al respecto que

...las identidades étnicas remiten siempre, como fiddatidad, a contextos histdrica y

socialmente especificos, y se puede esperar rdeomatiie que variaran en cuanto a su

composicion y significado segun los diferentes psos de etnicizacion que les dieron origen.
(2000: 33).

En la misma linea aporta Bartolomé que lo que peecminalterable no es la identidad, sino

los lugares que estas ocupan socialmente:
...las formas culturales como las ideaciones queelfgjan se transforman con el tiempo; lo
gue permanece son los campos sociales alternosoggtruyen. El proceso de configuracion
de la diversidad no nos remite entonces a iderggl@senciales que deben ser preservadas,
sino a la vigencia de espacios sociales diferensianiyos limites tienden a mantenerse.
(Bartolomé, 1997: 191-195).

De este modo concluyo con la reafirmacion de la ide que efectivamente la identidad es
una construccion e incluye a la mutabilidad comdepde su esencia, pero no todo es
modificable ni se construye identidad en el vagixisten anclajes que determinan que una
determinada construccién identitaria sea tal, méamoria histérica de una comunidad, es uno

de ellos.

A modo de cierre...
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El caso de la comunidad Tacul-Cheuque presenta&tesisticas interesantes para pensar y
cuestionar las ideas de identidad y comunidad;@asb para poner en tension el contenido de
la nocion de legitimidad. En un reclamo territodak se basa en la pertenencia a un colectivo
que posee derechos especificos por su condicidaldes esperable que la condicién del
sujeto sea analizada en detalle por quien se supandebe hacer cumplir la ley, el Estado en
este caso.

Lo que el Estado convenientemente olvida y silemsasu rol protagdénico en la
definicion del lugar del sujeto indigena en el eatd social. Si no somos capaces de ver la
continuidad de las politicas de exterminio e ifiigcion con la situacion actual de los
pueblos indigenas —en muchos casos con una pémgidatante de los contenidos culturales
que los identificaba otrora como pueblo— es pogiole aceptemos ingenuamente la idea de
gue esto reclamos territoriales son oportunismesirmsibles. Pero sélo un vistazo a la
historia nos brinda argumentos para demostrarn@®so no es asi.

La emergencia de lo indigena como presencia quefinedidentidades y genera
nuevas estrategias discursivas y de accion desdeamdicion de pertenencia étnica, es ahora
permanente y goza de buena salud. Este sujetd)agi@ no hace mucho habia sido mestizo,
criollo, paisano, poblador, es ahora, nuevamentip.i Lo expresa en su discurso, en su
definicion de si mismo, en su demanda y fundameetate en su accion politica, que aparece
ahora redefinida desde los elementos propios emiaidad.

Algunas preguntas nos quedan en el tintero, golarasie que el devenir de los hechos
vayan evidenciando las respuestas... Me pregunto igaéconcreta de comunidad esta
presente en los Tacul-Cheuque? ¢(Cdmo se matePiali@ard acaso posible que se pueda
volver a convivir en términos de cotidianeidad enmismo espacio territorial? ¢Como se
incorporan y coexisten los elementos ajenos a leuraumapuche en la configuracion
identitaria actual de los Tacul-Cheuque? Quedaertisi los interrogantes para futuras

indagaciones...
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