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Resumen: Este articulo es una introduccion a los articulos que siguen,
dedicados a las poblaciones indigenas de la Argentina, en donde se
sostiene que algunas de las categorias utilizadas en la discusion publica
que problematiza la relacion entre esas poblaciones y el Estado son
ambiguas y/o polisémicas, lo que introduce errores de apreciacion
colectivos que han repercutido en la creacion legislativa. Aunque resulta
evidente que la intencion del legislador en la reforma constitucional
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de 1994, el ‘espiritu de la ley’, fue la restitucion de algunos derechos

a poblaciones sociolégicamente establecidas que pueden remontar

su historia al menos hasta 1853, cuando de sancioné la Constitucion Nacional, una interpretacion maximalista del inciso legal
conduce al rechazo mayoritario que amenaza con el fracaso de la normativa. Una categoria que puede abarcar a todo el universo
(lingiiistico) deja de poseer el caracter distintivo que le confiere precisamente su validez categorial. Desde su interioridad psicolégica,
su autopercepcion, una persona puede tener interés en afirmar una identidad (étnica) cualquiera, de 'indio' o de 'exiliado', aunque
esa afirmacién no le confiere pertenencia (étnica) alguna. Cualquiera puede sentirse 'indio' por reivindicar para si algiin elemento de
cualquiera de las tradiciones precolombinas -genealégico, cultural, lingiiistico o afectivo de cualquier orden; pero sélo aquellos que
han mantenido sociedades tradicionales organicamente solidarias, con instituciones, redes de intercambio (lingiiistico, matrimonial y
de otros tipos), y una conciencia histérica comiin, pueden ser objeto de las leyes que, como tales, deben ser previsibles y no depender
de ideas, pulsiones o caprichos individuales.

THE PARADOX: We are all Indians

Abstract: This is the introduction to this second issue of Ciencia e Investigacién, dedicated to the indigenous populations of Argentina,
where it is argued that some of the categories used in the public discussion that problematizes the relationship between these
populations and the State are ambiguous and/or polysemic, which introduces collective errors of appreciation that have had an
impact on the creation of legislation. Although it is evident that the intention of the legislator in the constitutional reform of 1994,
the 'spirit of the law', was the restitution of some rights to sociologically established populations that can trace their history back at
least to 1853, when the National Constitution was sanctioned, a maximalist interpretation of the legal paragraph leads to majority
rejection that threatens the failure of the regulation. A category that can encompass the entire (linguistic) universe ceases to possess
the distinctive character that gives it precisely its categorical validity. From his psychological interiority, his self-perception, a person
may have an interest in affirming any (ethnic) identity, of 'Indian' or 'exile', although this affirmation does not confer any (ethnic)
belonging. Anyone can feel 'Indian' for claiming for themselves an element of one of the pre-Columbian traditions — genealogical,
cultural, linguistic or affective of any order; but only those who have maintained traditional societies organically solidary, with
institutions, networks of exchange (linguistic, marital and of other types), and a common historical consciousness, can be the object
of laws that, as such, must be predictable and not depend on individual ideas, drives or whims.

La paradoja: indios somos todos simultaneamente, su contrario, que su autopercepcién, una persona

“...pues si solevantais un poco

las solapas del frac con que el ar-
gentino se disfraza, hallaréis siem-
pre el gaucho mas o menos civili-
zado, pero siempre el gaucho...”
Domingo F. Sarmiento'

B DESMONTANDO LA CONTRA-
DICCION

Aunque la afirmacién en este dos-
sier de que ‘indios somos todos’ vy,

somos ‘extranjeros en el exilio’, pa-
rece una aporia; se trata en realidad
de una paradoja, una contradiccién
aparente que intenta movilizar las
opiniones de fondo que, desde la
conciencia colectiva, subyacen en
el trauma social de la cuestion in-
digena en nuestro pais. En efecto,
una categoria que abarca a todo el
universo (linglistico) deja de poseer
el caracter distintivo que le confiere
precisamente su validez categorial.
Desde su interioridad psicologica,

puede tener interés en afirmar una
identidad (étnica) cualquiera, de ‘in-
dio’ o de ‘exiliado’, aunque esa afir-
macién no le confiere pertenencia
(étnica) alguna. Cualquiera puede
sentirse ‘indio’ por reivindicar en si
un elemento de alguna de las tradi-
ciones precolombinas -genealdgico,
cultural, linglistico o afectivo de
cualquier orden; pero sélo aque-
llos que han mantenido sociedades
tradicionales orgdnicamente solida-
rias, con instituciones, redes de in-
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tercambio (lingliistico, matrimonial
y de otros tipos), y una conciencia
histérica comdn, pueden ser objeto
de las leyes que, como tales, deben
ser previsibles y no depender de
ideas, pulsiones o caprichos indivi-
duales.

B DECLINACIONES

Este conjunto de articulos sobre las
poblaciones indigenas de la Argen-
tina fue pensado para introducir un
nuevo paradigma® contrastante en
el modo empleado de enfocar el
tema desde el siglo XIX. En su pri-
mera parte, publicada en el cuarto
nimero de 2025 de Ciencia e Inves-
tigacién (Tomo 75), se expusieron,
analizaron y discutieron los aspec-
tos conceptuales que suelen usarse
en la contemporanea discusion pu-
blica de la ‘cuestion indigena’. La
finalidad de introducir este nuevo
paradigma es intervenir en un deba-
te publico en el que constantemente
se utilizan prejuicios y otras false-
dades pseudocientificas como argu-
mentos, a veces intencionados, pero
con mas frecuencia impuestos por el
imaginario colectivo. A lo largo del
dossier hemos querido mostrar que
el sustrato indigena vive presente en
nuestra tradicién de pueblo criollo o
mestizo y que, aunque para nosotros
suela permanecer velado, aparece
representado continuamente. En el
imaginario histérico tan inducido
por una incomprendida educacién
publica, cuando se recurre a frases
hechas como el “...muero contento
hemos batido al enemigo...” pocos
piensan en personajes lejanos como
los trescientos soldados de las mili-
cias guaranies que José de San Mar-
tin (Fig.1) convocé para formar el
nicleo inicial de su Regimiento de
granaderos. Tampoco se relacionan
las estatuas de Martin de Giiemes o
Juana Azurduy (Fig.2) con los con-
tingentes indigenas que contuvieron
las invasiones espafiolas del Alto
Perd en la misma época. En nuestro

imaginario colectivo adormecido
por la cotidianidad no recordamos
la intencion politica de apelar a lo
gauchesco (Figura 3) como recurso
del primer peronismo -Juan Perén,
quien se reivindicaba criollo, has-
ta escribié, como Rosas su léxico
del pampa, una toponimia arauca-
na que prologd José Imbelloni— ni
tampoco la insinuacién de pureza
étnica original que implica la ima-
gen del ‘tehuelche’ Patoruzi (Fig.4).
Muy pocos recuerdan hoy los repor-
tajes en los que, en diarios y revistas
de gran circulacion en la década de
los 60 y antes de sus triunfos mds
sonoros, el mocovi Carlos Monzon
(Fig.5) se quejaba de la discrimina-
cién a la que lo sometian los medios
institucionales del deporte.

Uno de los contrastes principales
con el modo como se encaraba el
asunto radica en que hasta ahora no
eran cuestionados conceptos como
el de “indio” o “indigena”, categoria
ésta que, como otras, se ha natura-
lizado en las diferentes tradiciones
presentes en el habla vernacula si-
guiendo modas linglisticas que, en
el mejor de los casos, expresan la
historia de la relacion de los con-
juntos sociales locales con quienes
sucedieron a las poblaciones aut6c-
tonas que estaban en el lugar con
anterioridad a la llegada de los eu-
ropeos; pero, con mas frecuencia,
representan de manera acritica la
indigente historiografia oficial trans-
mitida escueta y de modo distorsio-
nado por el sistema escolar obliga-
torio; o adn peor, reflejan la imagen
estereotipada del “indian” de las pe-
liculas norteamericanas. Sin duda,
ademds, la palabra “indio” ha varia-
do y matizado su significacion a lo
largo de los siglos condicionada por
el mestizaje generalizado y la impli-
cacion social del término en cada
lugar y tiempo. Sobre todo, ademds
de la pobreza conceptual de la his-
toria escolar y de la condicién tnica
e irrepetible de la cultura de cada

sociedad regional, existen grandes
diferencias en las caracteristicas y
la manera de ser indigena segin el
grado de adaptacién a las formas
sociales y los modos culturales de
la sociedad envolvente. Este cam-
bio conceptual en particular con-
dujo a la conclusién de que, para
la identificacién y descripcion de
las sociedades indigenas, e incluso
para su relacionamiento con el Es-
tado nacional, debian considerarse
al menos cuatro grupos distintos de
pueblos instalados en las diferentes
regiones de nuestro pais. Conse-
cuentemente, se han identificado
los principales factores histéricos y
sociales que condujeron a la forma-
cién de los distintos conjuntos cultu-
rales y explicado la incidencia de es-
tos en las diferentes configuraciones
culturales que presentan las socie-
dades indigenas. En este sentido, so-
bre la base de un analisis de algunos
otros conceptos relacionados con el
de “indio”, y tomando como eje las
caracteristicas y el grado del cambio
cultural definido en la primera parte
de este dossier como “creolizacién”
en los diferentes pueblos y regiones,
el expediente propone considerar la
inconveniencia de confundir a las
diferentes poblaciones indigenas en
una categoria Unica.

También en la primera parte de
esta serie de articulos se cuestiona
en particular el principio de au-
toidentificacion  (autopercepcion
individual) para reclamar la incor-
poracién a colectivos sociales indi-
genas con derechos reconocidos en
la Constitucién Nacional segin la
reforma de 1994. Dicho principio,
que comenzé a aparecer en la discu-
sién publica en las dltimas décadas
asociado con la categoria de “indi-
genas”, se remonta a las modifica-
ciones en las teorias usuales de la
etnicidad que derivan de la obra del
antrop6logo noruego Fredrik Barth.
Sus consecuencias para la discusion
del problema fueron explicadas por
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Figura 2. Estatua de Juana Azurduy en Buenos Aires.
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Diego Villar en “Una definicién de
la etnicidad y sus dilemas”. En dicho
articulo el autor explica que Barth
desafié las teorfas anteriores de la
cultura al argumentar que la etnici-
dad es el resultado de la interaccion
social en los limites de los grupos,
y no de rasgos culturales inherentes.
El consideraba la cultura compartida
como un efecto de la etnicidad, y no
como una causa, y asi desplazaba el
foco de la “cultura” al “grupo étni-
co” como objeto de estudio, enfati-
zando como los grupos se definen a
si mismos al resaltar las diferencias
entre “nosotros” y “ellos”. La etni-
cidad, desde esta perspectiva no se
define por un conjunto interno de
rasgos fijos, objetivos y especificos
de cada cultura, sino, en cambio,
se construye y se manifiesta en las
interacciones sociales que ocurren
en las propias fronteras que marcan
las diferencias cotidianas entre gru-
pos. Los miembros de estos grupos
son quienes establecen y perciben
esas diferencias como significativas
para definir su identidad colectiva
y distinguirse de los demas. Hasta
entonces se entendia por lo general
que una “cultura” era una entidad
claramente identificable, discreta y
homogénea, resumida en una suerte
de ecuacion: una cultura equivale a
un grupo, una lengua, un territorio;
mientras que a partir del trabajo del
noruego se introdujo la nocién de
que la cultura se expresa contextual
y estratégicamente con los actores
individuales tomando decisiones
basadas en los beneficios y costos
percibidos. En contraposicién, este
enfoque enfrenta varias lineas de
critica. En primer lugar, las personas
a menudo mantienen su identidad,
incluso cuando esto no resulta es-
tratégicamente beneficioso, lo que
contradice el modelo puramente
racional del actor individual. En se-
gundo lugar, la negociacion de la
etnicidad suele ser desigual, con la
dindmica de poder influyendo sig-
nificativamente en la formacion de

la identidad. En tercer término, las
elecciones de los actores estan mol-
deadas por experiencias pasadas y
contextos socioculturales, y no sélo
por un andlisis inmediato de costos
y beneficios. Por dltimo, si bien la
etnicidad puede ser ciertamente ne-
gociada, también puede dar lugar a
atributos estabilizados para la mem-
bresia grupal, lo que sugiere que los
limites pueden institucionalizarse
mas alla de su inicial fase creativa.
Se considera que el uso de la autoi-
dentificacion para la definicion de
conjuntos colectivos pasa de manera
ilegitima por encima de la distancia
entre el dato psicolégico y el hecho
social provocando uno de los erro-
res de concepto que impregna en la
actualidad la generalidad de la dis-
cusién publica sobre el problema.

Entre los varios factores histori-
cos y sociales que determinaron —a
modo de una verdadera etnogéne-

sis— las formas que adoptan en la
actualidad las sociedades indigenas,
Azarug Justel resefi6 en su trabajo el
proceso de “criollizacion” cultural
de los grupos indigenas sudameri-
canos en el marco de las misiones
jesuiticas, entendido como la crea-
cién de una nueva realidad a partir
del contacto prolongado entre cul-
turas diferentes. Dicho proceso fue
preponderante en tres de las areas
del territorio nacional ocupadas por
los grupos considerados. En las re-
ducciones, los jesuitas promovieron
una convivencia regulada y sistema-
tica que combind la evangelizacion,
la ensenanza, el trabajo, la organi-
zacién politica y la proteccién. Su
estrategia se apoy6 en el método de
acomodacion, que implicaba adap-
tar el mensaje cristiano a las formas
culturales indigenas. Esto dio lugar
a una profunda transformacién re-
ciproca que afect6 las practicas re-
ligiosas, las estructuras sociales y la

Figura 3. Pagina ilustrada de la segunda edicion (1950) de la “Toponimia
patagonica de etimologia araucana’ de Juan Perén, obra breve prologada
por José Imbelloni.
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Figura 4. Imdgenes de Patoruzd, el superhéroe ‘tehuelche’ de la Patagonia, disefiado por Dante Quinterno; pro-
puesta prototipica del ser nacional (Wikipedia). Izquierda la figura original y derecha la foto de escultura-repro-
duccion sita en la Calle Balcarce de Buenos Aires (frente a la Academia de la Historia); tomada por el autor de
esta nota

Figura 5. Carlos Monzon. Monumento en la ruta provincial 1 (Santa Fe).
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cultura material de dichos pueblos.
Los misioneros no so6lo introdujeron
instituciones y estilos artisticos eu-
ropeos, como el barroco, sino que
también integraron practicas nati-
vas en la liturgia y en la produccion
simbdlica. La misién se convirti6 asf
en un espacio de intercambio. La
criollizacién resultante no fue sim-
plemente una imposicion, sino una
etnogénesis concreta, que produjo
una identidad singular —un “superin-
dio barroco” —, sintesis compleja y
exagerada de lo indigena y lo euro-
peo. Se puede afirmar que la accién
de las 6rdenes religiosas y la de la
Compaiia de Jesis en particular,
incidieron para producir extensos
procesos etnogenéticos, es decir,
la formacion de nuevas naciones o
pueblos “acriollados” en desmedro
de los que existian antes de la llega-
da de los europeos. Estos fueron los
conjuntos humanos que ocuparon
la mayor parte del pais en tiempos
coloniales y que se integran hoy en
la base demografica comin de los
distintos paises del Cono sur.

En el proceso de cambio cul-
tural guiado por las ordenes reli-
giosas para la acomodacion de las
realidades indigenas, prevalecié la
herramienta lingiiistica de difusién
de las lenguas generales como uni-
versal recurso metodolégico. Agus-
tina Morando expuso sintéticamente
este recurso en “La lingliistica de la
fe: los jesuitas, la evangelizacion y
la lengua en la Sudamérica austral.”
En su articulo, claramente explica-
tivo de las diferencias regionales
desde el punto de vista historico,
muestra como los misioneros, sobre
todo jesuitas, adaptaron los modelos
gramaticales europeos para registrar
las lenguas americanas, producien-
do gramadticas, vocabularios y textos
religiosos. En el actual territorio ar-
gentino los jesuitas documentaron,
estandarizaron y difundieron, junto
a la catequesis, mas de una decena
de lenguas indigenas. Entre ellas el

quechua, el mapudungun y el gua-
rani se convirtieron durante la Co-
lonia en las lenguas generales uti-
lizadas en tres de los territorios de
la Argentina. Ademas de configurar
un nuevo panorama étnico, el lega-
do documental misionero permite
hoy esbozar una radiograffa tnica
del paisaje lingliistico colonial de la
region mas austral de Sudamérica.
Al respecto, en el segundo ndmero
que Ciencia e Investigacién dedica
a nuestro dossier, Cristina Messineo
presenta “Un panorama actual de
las lenguas indigenas en Argentina”
que permite al lector una aproxima-
cién al estado contemporaneo de la
diversidad linglistica que caracteri-
za a la poblacion indigena.

Los aspectos mds generales de la
fisonomia de los pueblos indigenas
de la Argentina, su condicion gené-
tica y demografica fueron abordados
también en el primer nimero del
dossier. El andlisis de los marcado-
res uniparentales permitié a Gracie-
la Baillet (“Genética de marcadores
uniparentales en poblaciones nati-
vas americanas de Argentina”) de-
mostrar la ancestralidad genética de
poblaciones que se autoidentifican
como nativas en las diversas regio-
nes del pais. En el conjunto de un
mestizaje generalizado, los datos
que destaca indican la ancestralidad
genética nativa americana en rela-
cién con los linajes paternos (Cro-
mosoma Y) y los linajes maternos
(ADN mitocondrial). En base a los
avances técnicos estos sistemas ge-
néticos han brindado gran cantidad
de informacion hasta proveer un pa-
norama general de la configuracién
genética con datos para las cuatro
regiones indigenas: el Noroeste —es-
pecialmente las provincias de Salta
y Jujuy—, el Noreste, la Patagonia
argentina y algunas provincias cha-
quenas. La autora observa que las
comunidades autoidentificadas pre-
servan su identidad genética abo-
rigen, y presentan diversificacion

geogréfica producida por los flujos
de poblamiento en el pasado de la
Argentina.

La historia de los censos indige-
nas en Argentina que se recomenzo
en nuestro pafs a partir de las pri-
meras décadas del tercer milenio
se resume en un articulo escrito por
quien suscribe en el que se revisé
la tarea de contabilizar y resefar la
condicion y ubicacién de los indi-
genas. A pesar del aspecto preciso
de la contabilidad, en los censos na-
cionales y provinciales se puede ad-
vertir un fenémeno que se considera
significativo para la comprensién del
problema: un cambio de la tenden-
cia en los guarismos que a lo largo
de la historia aparecian en constante
declinacién, mientras que en los ul-
timos tres actos censales presentan
un aumento muy marcado. Un ané-
lisis sumario de los censos indigenas
y las técnicas para llevarlos a cabo,
incluyendo los fines implicitos y no
siempre evidentes, en la produccién
de estas herramientas fundamenta-
les para la aplicacion de las politicas
publicas, sefala a la manipulacién
de las categorias y conceptos basi-
cos de la encuesta como la respon-
sable de las anomalias. En particular
la adopcién por parte de los censos
mas recientes del —como vimos, dis-
cutible— criterio de la autoidentifi-
cacion étnica se relacioné con las
implicancias juridicas que adopt6 la
identidad étnica después de la refor-
ma a la que fue sometida la Consti-
tucion Nacional en el ano 1994.

Si en la primera parte expusimos
las principales cuestiones concep-
tuales que condicionan la discusion
sobre los pueblos indigenas, en la
segunda seccién que presentamos
en este nimero de Ciencia e In-
vestigacion se exponen los aspec-
tos mds sustanciales del problema,
comenzando justamente con las
cuestiones relativas a las diferentes
formas de organizacion social y ju-
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ridica que caracterizan a cada uno
de los pueblos indigenas. A partir de
1994, cuando se reformé6 la Cons-
titucion Nacional, los legisladores
establecieron un nuevo estatuto
para los pueblos indigenas a los que
otorgaron una serie de derechos es-
peciales. En particular sobresale la
dificultad que representa desde el
punto de vista juridico el instituto
de una propiedad comunitaria in-
digena aludida de manera ambigua
en el inciso relativo de la Constitu-
cion reformada, el que confiere de-
rechos colectivos sobre la tierra de
ocupacion tradicional a los pueblos
de condicion étnica “preexistente”.
Este reconocimiento tiene implican-
cias diversas para los varios pueblos
indigenas segin los diferentes mo-
delos tradicionales de ocupacién y
usufructuo del espacio. El eminente
constitucionalista Alberto Bianchi
hace en este nimero una puesta al
dia de la cuestién, analizando en la
legislacion y algunos casos judicia-
les ciertas interpretaciones posibles
de ese derecho real no definido ta-
xativamente en el Codigo Civil y Co-
mercial de la Nacion.

m;CUALES INDIOS?

Del conjunto de la primera parte
surge con evidencia que en el tema
indigena deben distinguirse dos gru-
pos de pueblos: en primer lugar,
aquellos que, moldeada su cultura
tradicional en una suerte de pro-
ceso de cambio cultural dirigido o
planificado durante el periodo colo-
nial por la accién mas o menos in-
tencionada de las érdenes religiosas
(en especial la Compania de Jesus),
sufrieron la creolizacion de sus len-
guas -—con frecuencia subsumidas
sus variantes, dialectos, e idiomas a
una lengua general—, y también fue-
ron acriollados en sus formas cultu-
rales —es decir, debieron modificar
radicalmente sus normas y princi-
pios de organizaciéon social para
hacerlos compatibles con los de la

sociedad colonial—; y, en segundo
término, los pueblos que renuen-
tes al contacto lograron mantener
una evolucién cultural continua, sin
otras modificaciones que las que se
producen normalmente en el curso
de la historia, las formas de sus es-
tructuras sociales y linglisticas an-
teriores a la conquista europea. El
primer grupo, puede ser dividido en
nuestro pafs, a su vez, en otros tres
que se corresponden con las areas
del Noroeste, el Nordeste y el Sur.
El segundo grupo se concentra en el
Gran Chaco cuyos sectores austral
y central estan bajo soberania na-
cional. Las caracteristicas de cada
uno de los 4 conjuntos en los que
hemos separado la fisonomia de los
indigenas, sus formas identitarias, y
las cuestiones juridicas mas salien-
tes que surgen de la convivencia
con otros sectores de la poblacion
del pais se resefian en los siguien-
tes cuatro articulos. Ciertamente,
en el primer grupo la relacién con
el Estado estard centrada en los de-
rechos territoriales, y ademas tendrd
diferentes caracteristicas en el caso
de cada uno de los grupos socia-
les creolizados, seglin haya sido el
proceso de su reduccion durante el
periodo colonial. En cambio, en el
segundo conjunto la discusion sobre
la propiedad de la tierra estara inte-
grada en una cuestion mas general:
la necesidad de compatibilizar la
totalidad de las estructuras normati-
vas, por lo general muy distantes de
las que caracterizan a la sociedad
envolvente, incluyendo las institu-
ciones sociales y politicas, verbigra-
cia la constitucion de cada una de
las sociedades y sus jerarquias.’

B NOROESTE

Como expuse brevemente en “De-
clinaciones...”, introduccion de la
primera parte de este dossier, du-
rante el periodo colonial los indios
del Tucuman -incluyendo las po-
blaciones del Noroeste argentino—

se acriollaron culturalmente y sus
idiomas fueron reemplazados -al
igual que el castellano de los espa-
fioles— por una lengua general, un
créole que era version del quechua,
gramaticalizado por los jesuitas en
el Pert, de la que hoy quedan va-
rios dialectos entre los que el mas
notable es el quichua santiaguefio.
Desde el S. XVI se habia generali-
zado el mestizaje y la capa hibrida
de poblacién habia aumentado ra-
pidamente adoptando una identifi-
cacién étnica divergente: la separa-
cién entre indigenas y espanoles se
habia convertido progresivamente
en otra que distinguia entre gente de
las tierras altas y gente de los valles.
En los valles y ciudades pervivieron
muy pocas —si alguna- de las pobla-
ciones indigenas organizadas segln
sus sistemas normativos tradiciona-
les, aunque el quechua colonial se
mantuvo vital en las dreas con ma-
yor concentracién demogréfica del
sustrato indigena. Su organizacion
social y politica habia sido suplan-
tada en las doctrinas de los pueblos
de indios encomendados y en las
misiones por formas institucionales
provenientes del orden municipal
de la metrépolis (cabildos, regido-
res, corregidores, alcaldes, etc.). Los
titulos de caciques y curacas perdie-
ron progresivamente su importancia
funcional y, a través de los siglos de
dominacién colonial, se convirtie-
ron en formalidades invocadas sélo
en los testamentos para el reclamo
y reivindicacién de parcelas y pro-
piedades.

Con respecto a la gente de las tie-
rras altas, vencedores de las guerras
con los diaguitas —segunda mitad del
S. XVl 'y primera del XVII- los espa-
fioles habian externado y desnatura-
lizado a la poblacién de los Valles
Calchaquies reduciéndola en enco-
miendas y doctrinas lejanas, inclu-
yendo algunas en Cérdoba y Buenos
Aires donde, con el paso del tiempo,
fue completamente asimilada por la
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sociedad dominante. Los que se-
guian considerandose “indios” que-
daron en el Altiplano —la Puna— que
se fue despoblando de manera pro-
gresiva, al tiempo que, simultdnea-
mente, comenzd de modo también
gradual, el desplazamiento hacia el
sur de poblaciones —con frecuencia
hablantes de aimara— del Alto Perd
(Altiplano boliviano). Ese complejo
poblacional de diversos origenes ét-
nicos engrosé en el S. XVIII la gran
rebelién del “Inca Tupac Amaru”; vy,
en el siglo siguiente, adhiri6 caluro-
samente a la causa independentista
prestandose al reclutamiento. Fue-
ron indigenas los “gauchos” que nu-
trieron las filas de los ejércitos que
desbarataron los intentos espafoles
por recuperar el antiguo virreinato.
Con posterioridad, ya profunda-
mente mestizada su biologia y cul-
tura, atravesaron desde las primeras
décadas del siglo XX un complejo
proceso de modificaciéon identita-
ria. Como sociedades pastoriles y
agricultoras, siempre dependientes
del acceso a la tierra, y siguiendo
el “indigenismo” prevaleciente en
las tierras altas del Perd y Bolivia,
en las primeras décadas del siglo
XX habian adoptado la utopia de la
“reforma agraria”. Ese movimiento
ideologico que abraza el dogma de
la “lucha de clases” los habia lleva-
do a dejar de considerarse indigenas
para llamarse “campesinos”. Sin
embargo, ante el fracaso del pro-
yecto colectivista cundié la deses-
peranza como en los milenarismos
de otras latitudes. Hacia fines de los
cuarenta, la protesta indigenista de
la Puna argentina se canaliz6 en una
manifestacién coordinada con algu-
nas vectores politicos —en especial
el radicalismo, por entonces impor-
tante fuerza territorial enraizada en
el Noroeste rural que encarnaba la
oposicion al oficialismo peronista—
que se denominé el “Malén de la
paz” y que consistié en una marcha
desde la Puna hasta el Congreso en
Buenos Aires como acto de fuerza

tendiente a sensibilizar al gobierno
sobre sus reclamos de tierras. El uso
para el nombre de la palabra “ma-
[6n” —asociada en Buenos Aires con
la violencia de los asaltos de saqueo
de los indigenas patagonicos— aun-
que moderada por “paz”, sugiere la
chispa de un naciente indianismo*
que la conduciria a redefinir su etni-
cidad como indigena. Hoy muchas
de esas poblaciones se autodenomi-
nan “collas” utilizando el etnénimo
quichua para las poblaciones austra-
les® del ‘imperio” inca.

Como testimonio personal que
puede ayudar a la comprensién de
la fisonomia del conjunto social in-
digena del Noroeste, puedo asentar
que traté un poco con una persona
notoria de esa proveniencia. Eu-
logio Frites era abogado y contaba
que habia llegado por vez primera
a Buenos Aires cuando era un nifio
acompafando a su padre en la co-
mitiva del Malén de la Paz. Habia
nacido en la Pampa de Aparzo cerca
del borde oriental, donde la Puna se
despefia por el Abra de Zenta hacia
el Gran Chaco. Eulogio era un hom-
bre afable y conversador apasionado
defensor de los derechos indigenas
cuyo sentimiento real de pertenen-
cia identitaria lo habfa inmunizado
contra la contaminacion del resenti-
miento que nutre la capsula del razo-
namiento militante. Como abogado
de mente libre y formacion universi-
taria ortodoxa, Eulogio Frites fue uno
de los fundadores de la Asociacién
Indigena de la Repdblica Argentina
(AIRA), institucién que contribuy6 a
impulsar muchos de los cambios le-
gislativos originales que condujeron
a la nueva normativa. Cierta vez, en
el ano 1981, cuando almorzabamos
en casa de amigos comunes qompi
en el Barrio IAPI de Wilde (provincia
de Buenos Aires), adonde habiamos
llegado al azar por sendas diferen-
tes, escuché por primera vez de su
boca la propuesta de una bisqueda
sistematica por hacer compatibles

ciertos derechos en el marco de la
Constitucion. Eulogio, a quien co-
nocia superficialmente, me hablé
de la recuperacion de las tierras
del Marquesado (Yavi), una antigua
encomienda cuyo Pueblo de Indios
se habia convertido con los siglos
en un extenso caserio con corra-
les, pequefas parcelas y terrenos de
pastoreo. Debo confesar que, hasta
entonces, habituado al Chaco, yo
no aceptaba la calificacion de ‘in-
digenas’ para esas poblaciones que,
desde el punto de vista cultural, vefa
como arquetipos de lo criollo. Con
frecuencia los mismos collas pune-
fios se comportaban tres mil metros
mas abajo con el maximo desprecio
hacia los “indios”, los “matacos”,
wichi con quienes yo trabajaba y soy
afin. Sin embargo, la recuperacién
de la identidad indigena justo antes
de la asimilacién completa —aunque
motivada posiblemente por el fra-
caso de las expectativas mesianicas
que creara una publicitada y utépica
reforma agraria— me convencié que
elementos ideoldgicos aislados no
pueden lograr la interrupcion abso-
luta de la continuidad normativa en
sociedades integradas. Es decir, me
equivocaba al reclamar solidaridad
entre gente a la que nuestra socie-
dad agrupa, por razones histéricas,
en la categoria de indigena, y que no
se compadecen reciprocamente de
sus diferentes sistemas de organiza-
cién social, de su normativa particu-
lar y de los sentimientos identitarios
que cada uno posee en su vida real.

B NORESTE

En el Noreste habitan los indigenas
que se autodenominan “mbya”. Ellos
representan al nidcleo remanente en
el antiguo territorio de las Misiones,
después de la expulsion de los jesui-
tas de 1767, de la poblacién de habla
guarani. Ese grupo, cuya etnogénesis
fue en gran medida resultante de
la acciéon misional de la Compaiia
de Jests, mantuvo su cohesion des-
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pués de la expulsion, y durante al-
gun tiempo configur6 un Estado que
contribuyé también a la formacion
del pais. Cuando los Jesuitas fueron
expulsados por Carlos Ill, los indige-
nas no sélo lucharon en un primer
momento contra la orden real, sino
también poco tiempo después inte-
graron los ejércitos reales espafioles
en los conflictos de limites con el
imperio lusitano, y su apoyo fue de-
terminante para los triunfos de Pedro
de Cevallos sobre los portugueses.
En los albores de la Revolucion de
Mayo se produjo una division entre
los Pueblos de las Misiones: de los
cuatro departamentos en los que la
administracion colonial dividia la ju-
risdiccion, el mas nortefo, cercano
a la administracion realista de Asun-
cion, no adhirié a la Junta de Buenos
Aires y los grupos independentistas
del Rio de la Plata, aunque si lo
hizo el conjunto de pueblos mayo-
ritario (los otros tres departamentos).
En 1803, cuando culminaba la eta-
pa colonial en el Rio de La Plata, la
Corona habia establecido que el te-
rritorio de las misiones constituyera
una jurisdiccién separada sometido
al mando de Bernardo Velazco. Dos
anos después se agregd al mandato
de ese militar la gobernacién del Pa-
raguay dejando sin resolver la sepa-
racion jurisdiccional. Sin embargo,
pocos afnos después, el Virrey Balta-
sar Hidalgo de Cisneros modificé la
situacion por lo dilatado del territo-
rio de las Misiones, creando en 1809
el puesto de Segundo de Goberna-
dor en el que coloco al nicaragiiense
Tomas de Rocamora.® Este funciona-
rio criollo acaté inicialmente la au-
toridad de la Junta de Buenos Aires,
a diferencia del gobernador Velazco
quien, al igual que Francisco De Elio
en Montevideo, se mantuvo junto
al Consejo de Regencia peninsular.
Dada la separacion, solo los tres De-
partamentos australes heredaron de
Espafa el contencioso limitrofe con
el Imperio del Brasil por la posesion
de la Banda Oriental e intervinieron

en el triunfo de las armadas del Rio
de la Plata sobre el Imperio del Bra-
sil comandadas por Carlos Maria de
Alvear.

También un contingente impor-
tante del pueblo de las Misiones in-
tegr6 la columna con la que Manuel
Belgrano intenté infructuosamente
incorporar el Paraguay al movimien-
to de la junta de Buenos Aires. En su
retirada de 1811, Belgrano militari-
z6 las Misiones, formando milicias
al mando de los Corregidores —a los
que otorgo el grado de Capitan— que
presidian los Cabildos de cada uno
de los pueblos. Este acto pesaria en
el destino de los indigenas que ya no
dejaron el estado castrense hasta la
practica disolucion de su republica.
También el Regimiento de Granade-
ros que formé José de San Martin —
nacido en Yapeyd, originalmente un
asentamiento misional y cabecera
de uno de los Departamentos— inte-
gro efectivos de las Misiones. Pero,
sobre todo, fue bajo el mando de An-
dresito Guacurari —un indigena que
respondia a José Gervasio de Artigas
de quien era hijo adoptivo— que los
indigenas participaron activamente
en las guerras civiles. La accién del
efimero Estado indigena en aquellos
afnos convulsionados tuvo como fin
la reunificacion del territorio de las
Misiones, ya que, junto al apoyo de
la causa independentista, su reivin-
dicacion constante fue el intento de
recuperacion de Los Siete Pueblos,
territorio ocupado por el Imperio en
1801 que hoy sigue perteneciendo a
la Republica del Brasil.

Para los pueblos indigenas que
habian sufrido ya un intenso proce-
so de creolizacion lingliistica y crio-
llizacion cultural en las Misiones,
la intervencion en las contiendas
limitrofes, independentistas y civiles
determiné que durante tres cuartos
de siglo muchos pueblos vieran dis-
minuir de forma critica su poblacién
por la pérdida de los hombres en

edad activa, o se dispersaran obli-
gados a emigrar por la situacién
politica y econémica continuamen-
te degradada. En efecto, una de las
consecuencias mds importantes de
este periodo puede caracterizarse
por el acriollamiento, un proceso
en el que el conjunto de la socie-
dad sufre la interrupcién de sus cos-
tumbres tradicionales y sus normas
sociales y politicas entran en de-
suetudo. Asi, las unidades sociales
elementales se asimilan al contexto
de la sociedad envolvente pasando
a integrar la base demogréfica de la
poblacion rural. En la actualidad los
genealogistas contabilizan por miles
en el Paraguay, el Uruguay y en las
provincias argentinas del Litoral los
apellidos guaranies de personas que
no tienen la menor sospecha de que
descienden de la poblacion indige-
na de las Misiones.” En Corrientes
la denominacién étnica de ‘tapes’
pasé a ser un apelativo usual para la
base demogréfica rural, reflejando
el factor representado por los planes
de integracién (como el de Miguel
Lastarria de principios del S. XIX),
basados en la entrega de parcelas en
calidad de propiedad privada. Hacia
fines del XIX los dnicos indigenas
que se consignaban para el territorio
argentino de las Misiones eran los
kaingang cuyos asientos de pobla-
cion tradicionales estaban muchos
kilémetros hacia el Este, pasando el
rio Uruguay. Se trata de indigenas
marginales al territorio misionero,
selvaticos y fantasmagoéricos que
representaban en el imaginario co-
lectivo el vacio que habian dejado
en la memoria social los indigenas
que circundaban las misiones varios
siglos antes. Una funcion semejante
cumple en el Paraguay oriental la le-
yenda del kechuita (anciano jesuita
aislado en la selva con su pueblo).
Ya avanzado el Siglo XX, el retorno
desde el Paraguay de algunas de las
poblaciones conservadoras que adin
no se habian integrado al mundo
criollo rural marcé un nuevo punto
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de partida de la realidad indigena en
el Litoral que hoy posee un carac-
ter binacional. Durante los UGltimos
cien aflos una parte de los mbya
que lograron mantener su cohesion
sociopolitica en la conservadora re-
publica vecina, han regresado a la
provincia de Misiones y reclaman
tierras que sus antepasados poseian
en los tiempos que culminaron con
la expulsion.

B SUR

Marcada también por su caracter bi-
nacional, la condicién de los mapu-
ches de la Patagonia tiene su raiz his-
torica en los albores de la Colonia,
como expusimos en la primera parte
de este dossier. Cuando las primeras
entradas espafolas, el pueblo que
hablaba originalmente mapudun-
gun ocupaba el sector centro-sur de
Chile, méas adecuado a la condicion
agricola, y debia ser de los mas ricos
e importantes en términos demogra-
ficos. La temprana gramaticaliza-
cion y difusion de su lengua auna-
das con el mestizaje masivo causado
por la escasez de mujeres europeas
en la colonia temprana, generaron
las diversas formas culturales del
criollo chileno: espanol al norte e
indigena al sur de una frontera que
se desplazé gradualmente hasta el
rio Biobio. El conjunto poblacional,
que fue empujado y confinado en el
Sur por el conflicto continuo, hallé
durante cientos de anos su valvula
de escape en los valles y pasos que
facilitaban el desplazamiento hacia
el lado oriental de la Cordillera y la
Patagonia.

En la region que tenia como limi-
te occidental la Cordillera, pueblos
con cultura de cazadores y reco-
lectores fueron recibiendo paulati-
namente, pero de manera siempre
incrementada, la influencia arau-
cana. La presencia en la Patagonia
de la lengua y la cultura mapuches
se increment6 abruptamente en el

siglo XVIII, especialmente durante
los dltimos esfuerzos misionales en
el area, anteriores a la expulsion de
la Compaiiia de Jesus. Ya en el siglo
XIX, con las posibilidades materiales
que ofrecia el comercio transcordi-
llerano de vacunos apropiados en
la Pampa y siguiendo las pulsiones
geopoliticas chilenas de la época,
ingresaron en la Patagonia varias so-
ciedades indigenas completamente
estructuradas que recurrieron al sa-
queo de manera reiterada y se com-
prometieron en las luchas civiles.
Durante el largo proceso, las pobla-
ciones de cazadores y recolectores,
de demografia débil, se vieron so-
metidas o practicamente “sumergi-
das” por la “inundacion” mapuche.
En la actualidad, la poblacién indi-
gena de la region patagonica es, en
apariencia, homogénea, y se reco-
noce mayoritariamente como “ma-
puche”. La tradicion beligerante de
los Gltimos pueblos inmigrantes des-
de el pais vecino, que se habia con-
solidado por siglos de confrontacién
con la sociedad dominante en Chile,
y el impulso adicional representado
por la ambicién territorial expresada
como “odio a Buenos Aires”, condi-
cion6é que el conjunto se constitu-
yera por excelencia en el enemigo
interno del pais (el malén) durante
el Siglo XIX. Eso dio como resultado
las campanas militares con las que
la Argentina® consolidé su dominio
jurisdiccional y territorial hasta los
limites actuales. También es esa tra-
dicion beligerante y confrontativa la
que resurge unay otra vez en las ac-
titudes insurreccionales que se reite-
ran en los conflictos actuales y son
aprovechados por fuerzas politicas
interesadas.

Desde el punto de vista juridico,
el caracter binacional compartido
por indigenas de las cuatro areas en
las que debimos organizar al con-
junto de los aborigenes argentinos
no incide de manera alguna en la
cuestion de la propiedad de la tie-

rra. Cualquier atribucion a origenes
transfronterizos excede por muchas
décadas el término veinteanal de
usucapioén previsto en los cédigos
vigentes de acuerdo con tradiciones
que pueden remontarse hasta el de-
recho romano. La dificultad radica
mas bien —como explica el Dr. Al-
berto Bianchi en el capitulo sobre la
propiedad indigena que publica de
este nimero— en la indefinicion juri-
dica de lo que el legislador denomi-
na “propiedad comunitaria”.

B NORTE

La jurisdiccién argentina sobre el
Chaco (provincias de Formosa, Cha-
co, norte de Santa Fe, noreste de
Santiago del Estero, este de Salta y
Jujuy; aprox. 650000 Km?) comenz6
gradualmente a hacerse efectiva a
partir del Gltimo cuarto del siglo XIX.
En ese territorio habita un ndmero
considerable de distintos pueblos
indigenas recolectores y cazadores
que durante ese lapso se vieron obli-
gados a adaptarse, a acatar la nor-
mativa del Estado y a subordinarse
al frente colonizador militarmente
respaldado. A partir de la rebelién
generalizada de 1630 esos pueblos
habian conseguido expulsar a los in-
vasores europeos del area, mantener
una cierta autonomia y permanecer
al margen del proceso de formacién
del Estado. La region chaquefa, en
la que no logré implantarse la En-
comienda colonial ni los esfuerzos
misioneros pudieron, como en las
otras areas del pafs, promover una
lengua franca general ni transformar
de manera sustancial las creencias y
el modo de vivir de mas de medio
centenar de pueblos, permanecié
durante dos siglos y medio como un
inmenso santuario para los indige-
nas. Ademas de lo breve y efimero
del esfuerzo evangelizador, proba-
blemente fueron los factores cultura-
les caracteristicos de los recolectores
y cazadores, como el mantenimiento
de modos de uso extractivos e itine-
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rantes del territorio condicionantes
de su escaso interés por la agricul-
tura extensiva, asi como la debilidad
de su demografia, lo que a su vez
evitd la transformacién masiva que
caracterizé a las otras areas del pais.
Como resultado del prolongado ais-
lamiento la regién se convirtié en
un drea cultural vasta en la que se
produjeron mezclas a nivel de gru-
pos familiares extensos enmarcadas
en los modos de organizacion social
propios de los cazadores y recolec-
tores que dieron lugar a importan-
tes procesos etnogenéticos. En esta
dindmica, se formaron nuevas uni-
dades sociales con lenguas mixtas,
desaparecieron otras, y se generalizé
en los pueblos en los que prevalecio
el sustrato cazador una forma de la
llamada ‘cultura del caballo’.

La margen derecha del Parand fue
el escenario en el siglo XVIII de uno
de los intentos jesuitas de evangeli-
zacion entre pueblos con tradicién
de cazadores. En esta parte del Cha-
co la labor misional fue menos exi-
tosa que en otras regiones del pais
y, a partir de la expulsion, comenzé
a languidecer una hilera de misio-
nes junto al rio en la linea que hoy
marca la ruta provincial 1. Al norte,
hacia Reconquista, los acdlitos que
pertenecian al pueblo gqompi que
las crénicas Ilaman ‘abipon’, sobre
el que nos ha legado una crénica
estupenda el sacerdote aleman Mar-
tin Dobrizhoffer; mas al sur, en las
cercanias de la ciudad santafecina
de San Javier, otros gompi, los ‘mo-
covies’ fueron inmortalizados por
la pluma y la pintura de otro jesui-
ta alemdn, Florian Paucke. Algunos
mocovies de Santa Fe, a diferencia
de los gompi de mas al norte, perma-
necieron en la zona de las misiones
después de la expulsion adoptando
las formas externas de la poblacién
rural menos favorecida. Todavia en
las Gltimas décadas del siglo pasado
solian verse nifios astrosos que, al
costado de la ruta, ofrecian en ven-

ta animales silvestres, monos, loros,
tatds, etc. a los circunstanciales au-
tomovilistas. De esa zona provenia
una persona que ocup6 un lugar en
la conciencia colectiva de los argen-
tinos, el boxeador Carlos Monzon.
Aunque nada exhibe su condicion
de mocovi que él mismo no oculta-
ba, hoy lo homenajea en su hogar
territorial un monumento que nos
recuerda que los indigenas también
componen nuestra sociedad.

Ciertamente, la incorporacion
jurisdiccional y la enorme inmigra-
cién no indigena con intereses pro-
ductivos prevalentemente agricola-
ganaderos han reducido de manera
drastica el espacio de habitacién y
desplazamiento de las poblacio-
nes locales. Todo ese proceso pue-
de entenderse como una suerte de
‘coagulacion’ en la que enormes
superficies sobre las que ‘fluian’ las
sociedades indigenas se han con-
centrado en puntos, ubicados con
frecuencia en la periferia de los pue-
blos y ciudades. A dichos enclaves
suele denominarse ‘comunidades
indigenas’. La configuracion étnica
del Gran Chaco (incluyendo porcio-
nes de las republicas de Argentina,
Bolivia, Brasil y Paraguay) afecta por
ello una forma de puzzle en el que
las muchas y diversas unidades so-
ciopoliticas indigenas se aprietan e
imbrican cubriendo el territorio del
que no fueron desplazados, como
puede verse en el articulo de Cecilia
Goémez de este mismo nimero.

B INDIOS Y ARGENTINOS

En el expediente incluido en los pri-
meros dos nimeros de la serie so-
bre ‘poblaciones indigenas de la Ar-
gentina’ mostramos que las mismas
pueden clasificarse en cuatro grupos
dependiendo de la forma adoptada
en la historia por la interaccion con
la sociedad envolvente: el Noroeste
quechua, el Noreste guarani, el Sur
araucano y el Norte chaquefo. Re-

sulta evidente que esos grupos no
deberian ser tratados de igual modo
porque son distintas las necesidades
y expectativas de cada uno. Esto se
debe a que también fue distinta su
génesis en la historia, asi como la
profundidad con que sus cuerpos
sociales fueron afectados por la co-
lonizacion. Es decir, pueden distin-
guirse dos conjuntos de pueblos. Los
tres primeros grupos, quechua, gua-
rani y araucano hablantes, pueden
ser incluidos en un primer conjunto
que tiene a la propiedad de la tierra
como su principal contencioso con
la sociedad nacional y formas de
organizacion politica y social mas
semejantes a las de la sociedad en-
volvente. En efecto, con respecto a
los modos de ocupacion territorial
tradicional y actual entre los indige-
nas y al caracter de esa ocupacion,
debe hacerse una primera distincion
entre los indigenas de tradicion agri-
cultora y los llamados ‘cazadores-
recolectores’ ya que los principales
modos tecnolégicos determinan una
diferencia genérica de las maneras
de uso del espacio, de intensidad
(productiva y demogréfica), de los
patrones de asentamiento, etc. que
puede considerarse cualitativa e in-
habilita un tratamiento conjunto. Por
otro lado, la multitud de unidades
sociopoliticas del segundo conjunto,
el de los indigenas del Gran Chaco,
presenta problemas de ajuste mucho
mas variados y dificiles de entender
para nuestra manera de pensar. Por
ejemplo, entre la mayoria de esos
pueblos, aunque existia la nocién
de “territorio” y de zonas de uso y
aprovechamiento exclusivo por par-
te de ciertas unidades sociales, se
consideraba tradicionalmente que
la tierra no era apropiable. Por ello,
la discusion con el Estado sobre la
propiedad de la tierra se remite entre
los chaquenos a la ‘legalidad’ de su
estadia y desplazamientos, mas que
a una necesidad de reproduccion
social como en el caso de los otros
tres grupos cuyas formas culturales
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de base agricultora exigen el control
sobre la superficie. En cambio, los
chaquefios, mucho menos expues-
tos a la normativa europea, han vivi-
do como una expoliacion las limita-
ciones a sus desplazamientos para la
recoleccion, actividades cinegéticas
o de pesquerias tradicionales. Tam-
bién la limitacion de ciertos dere-
chos sociales tradicionales y reglas
matrimoniales que colisionan con la
normativa de origen europeo, o las
dificultades que encuentran para in-
teractuar con el aparato burocratico
del Estado, el ejercicio libre de su
ciudadania, o el acceso a la Justicia,
etc.

En realidad, en el caso de los
chaquefios, hablar de “tierras indi-
genas” es una especie de tautologia
o un abuso etnocéntrico, porque por
un lado ninguna tierra puede evitar
su caracter indigena: siempre estuvo
alli; por el otro, presupone un po-
sesivo que, a su vez, sobreentiende
una cualidad venial que sélo es in-
herente a la tierra sometida a nues-
tros institutos. Como esta Gltima no
se ubica para el pensamiento tradi-
cional, en la mayoria de los pueblos
chaquenos, en una categoria de en-
tidades pasibles de apropiacién por
parte de los hombres, es a la utili-
zacion colonial de esta palabra a la
que la antropologia puede realizar
un aporte considerable. “Tierras in-
digenas” vale como “tierras de los
indigenas”, es decir, aquellas que los
pueblos ‘autéctonos’ aln conser-
van de las que han habitado y usado
desde tiempos remotos y que ahora
se les promete reconocer en propie-
dad. Por ello, los conflictos de tie-
rras se desarrollan integramente en
el campo de la jurisdiccién positiva
y no se tocan con la normativa con-
suetudinaria. Para ésta, la tierra y el
territorio no pueden pertenecer a los
hombres. Esto ubica a la problemati-
ca de “tierras indigenas” como parte
del conflicto colonial integramente

en el seno de un sistema normativo
ajeno a los mismos indigenas.

Si bien existian formas de pro-
piedad individual entre los chaque-
fios, la tierra no podia, en general,
someterse a ese régimen. Tampoco
se concebia una propiedad colec-
tiva de la tierra, concepto que esta
siendo incorporado en muchos cha-
quefios a partir de la vigencia de la
nueva legislacion que tiende a for-
mular una figura de “propiedad co-
munitaria” para las tierras indigenas.
Sobre la premisa de la anterioridad
l6gica y cronoldgica de la tierra
con respecto al hombre, el razona-
miento indigena procede de modo
inverso: podrian eventualmente per-
tenecer los hombres a la tierra y no
ésta a aquellos. Ademads, la relacion
que los indigenas mantienen con la
tierra en la que habitan es de una
calidad tal que su desvinculacién de
ésta implica el riesgo cierto de una
pérdida étnica y cultural irreparable,
con la consecuente vacante para la
diversidad que tal hecho acarrearia.
Algo bien distinto sucede con otros
conceptos de nuestro derecho posi-
tivo, como los de uso y ocupacion
de la tierra o explotacién de los re-
cursos naturales, que si son inme-
diatamente comprendidos porque
son semejantes a los incluidos en el
inventario de las categorias que los
chaquefios poseen desde tiempo in-
memorial.

Por fin, de la primera parte del
dossier podemos concluir que la
condicion de ‘indigena’ no puede
definirse a partir de los datos bio-
[6gicos, somaticos o genéticos, ni
menos aun de una ‘autopercepcién’
orientada por el interés de un actor
individual. Tampoco el lugar donde
vive, ni el conocimiento o la igno-
rancia de una lengua indigena ga-
rantizan la pertenencia o la exclu-
sion étnica. Ademas, podemos ver
que esa misma condicién incierta

de ‘indigena’ conlleva una dindmica
constante de modificacion. Simulta-
neamente, en la Constitucion y algu-
nas leyes y cédigos de nuestro pais
se alude a gente de esa condicion y
se le otorgan derechos especiales,
como, entre otros, una clase —tam-
poco bien definida— de un derecho
a la propiedad ‘comunitaria’, que
contradicen uno de los pilares nor-
mativos de nuestro pais consagrado
por la Asamblea del Afio 1813: la
igualdad ante la ley. Es evidente que
la indeterminacién de la palabra
‘indigena’ produce inseguridad ju-
ridica en una normativa de enorme
trascendencia. En nuestro pais, entre
los mds ‘indios’ y los menos ‘indios’
toda la poblacion integra un conti-
nuum de gradientes infinitas que va
desde aquellos que adn buscan la
subsistencia en lo mas aislado de la
naturaleza hasta los mas sofisticados
individuos de la urbe que se sienten
‘europeos en el exilio’. Muchos se
identifican como ‘criollos” median-
te la frase que maquilla el mestiza-
je: ‘europeos nacidos en América’,
aunque ninguno de nosotros pue-
de desprenderse, ni queriendo, del
mestizaje cultural patente en nues-
tro idioma y costumbres: traigo con
esfuerzo a la conciencia palabras
comunes al azar que seguro podrian
multiplicarse y matizarse. Esa némi-
na se integra con ‘poncho’, ‘ojota’ y
‘mate’; el asado con achuras del do-
mingo que hace palidecer al inglés,
asi como algunas otras cosas gratas
y no tanto, impresas en nuestra con-
ciencia colectiva.

No obstante, la insuperable di-
ficultad para acordar la semantica
de las polisémicas palabras ‘indio’
o ‘indigena’ no seria obstaculo in-
superable para definir una catego-
ria que permita fijar el objeto de la
ley segln el espiritu, la intencién,
del legislador de la Convencién de
1994 al discriminar (positivamente)
a los que llama ‘indios’. Un recurso
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eficiente seria tomar como punto de
partida que quienes pensaron la ley
lo hicieron como una forma de res-
tituir derechos colectivos conculca-
dos a una parte de la poblacién ori-
ginal del pais, y de alli que el objeto
de la ley, sus beneficiarios, deban
ser grupos sociales con solidaridad
organica y no individuos aislados o
sociedades civiles con formas esta-
tutarias reguladas por nuestros co-
digos. Es decir, los ‘indios” aludidos
deben ser poblaciones sociolégica-
mente definidas, con una historia y
una normativa —posiblemente una
lengua— distintas y determinadas
que vienen reproduciéndose por lo
menos desde la sancién de la Cons-
titucién en 1853." En sintesis, si po-
demos decir que, en sentido amplio,
indios somos todos; en un sentido
estricto s6lo deberfamos usar la ca-
tegoria para denominar a las pobla-
ciones que conservan una organiza-
cién social tradicional sustentada en
la conciencia colectiva de sus miem-
bros, incluyendo en cada una de
esas sociedades una historia parti-
cular archivada, aunque mas no sea,
en su oralidad. Cada grupo humano
que se considera ‘indigena’ destaca-
do del conjunto de los ciudadanos
de la nacién, deberia reunir algunas
de la siguiente serie de caracteristi-
cas'": vivir en asentamientos colecti-
vos o relacionarse prevalentemente
en el interior de una colectividad;
mantener normas de reproduccién
social relativamente estables; utili-
zar en las interacciones una lengua
distinta de la oficial; poseer tramas
de intercambio y reciprocidad com-
partidas y reguladas por la tradicion,
y sus miembros deberian ser cons-
cientes de una historia colectiva con
los otros integrantes de su grupo.
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H NOTAS

1 Sarmiento, Recuerdos de Provin-
cia, 1850, p.177. Tal como en el si-
glo XIX hizo Lucio V. Mansilla en su
“excursion a los indios ranqueles”.

2 En realidad, fue Carlos Martinez
Sarasola quien en “Nuestros paisa-
nos los indios” postulé implicita-
mente esta postura que permite en-
tender mejor el encarnizamiento de
las discusiones sobre este tépico.

3 No las denomino “autoridades”
porque en algunos de estos sistemas
las formas del liderazgo excluyen la
“autoridad” como soporte del con-
trol social.
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4 Henri Favre, (1996, pp. 3-7), opo-
ne un indianismo que reivindica la
etnicidad tradicional a un indigenis-
mo progresista al que considera re-
sultado de una reflexion criolla.

5 ‘Collasuyu’ fue denominado el
cuadrante sureste del Tahuantinsu-
yo, el ‘Imperio” en tiempos colonia-
les.

6 Como el meridano Juan José de
Vértiz y José de San Martin nacido
en Yapeyd, la ciudad en la que ejer-
ci6 la gobernacion de las Misiones,
Tomas de Rocamora, nicaragliense
de madre criolla, era un ‘indiano’,
es decir, un espanol de América se-

gln se los conocia en la metrépoli.
La jus sanguinis como principio ju-
ridico, no implicaba la afirmacion,
con frecuencia imposible, de pureza
étnico-bioldgica.

7 Le6n Cadogan. Mil apellidos gua-
ranies. Aporte para el estudio de la
onomastica paraguaya, Ed. Toledo,
Asuncion, 1960.

8 Son de particular interés las discu-
siones legislativas en tiempos de la
promulgacién de las leyes que hicie-
ron posibles las Campafias.

9 El uso de esta categoria ahistori-
ca que liga de manera esencial a los

grupos étnicos con la tierra es propio
-aunque no exclusivo- de las confi-
guraciones culturales europeas y de
las lenguas en las que se expresan.

10 Asi interpretamos en un articulo
de doctrina juridica (Altabe, Brauns-
tein y Gonzales. 1996) la califica-
cion de ‘preexistencia’ incluida por
el legislador en la reforma constitu-
cional de 1994.

11 Desde luego, tal vez el andlisis
de cada caso permita reconocer esas
poblaciones aun cuando hubieren
perdido algunas de esas caracteris-
ticas.



