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Introduccion

La actual poblacion mapuche de Los Toldos' tiene su origen en el asentamiento
de la tribu del cacique Ignacio Coliqueo, quien en la década de 1860 y bajo la condicion
de “indio amigo” -que lo comprometia a defender las fronteras estatales-, solicito y
obtuvo para ¢l y su tribu la concesion de seis leguas cuadradas de tierra en el noroeste
bonaerense. En adelante, los procesos de conquista territorial y de invisibilizacion étnica
implicados en la construccion del Estado-nacion argentino, resultaron en la pérdida de
propiedad de las tierras en la localidad y en la vivencia estigmatizada del origen mapuche

de buena parte de la poblacion toldense.

Luego de varias décadas de discriminacién y silenciamiento, entre 1980 y el 2000
comenzaron a surgir en Los Toldos nuevos modos de comunalizacion con una marcada
identificacion étnica. Un caso significativo es el de un grupo de pobladores, descendientes
de la tribu de Coliqueo, que se sumoé a las actividades propuestas por un equipo de
investigadores del CONICET, dirigido por la antropdloga Isabel Hernadndez. Este
proyecto, denominado Sociedad Indigena: Cultura e Identidad, tuvo como objetivo
conocer y comprender el pasado y el presente de los descendientes de la tribu de Coliqueo
a partir de las dimensiones mencionadas en su titulo. Esta colaboracion dio lugar a una
serie de cambios: por un lado, fue posible para estos pobladores rurales de Los Toldos
entablar relaciones con pobladores mapuche del sur; por otro lado, comenzaron los
procesos de recuperacion del tejido en telar, se retomaron algunas practicas ceremoniales,
y se inicio la organizacion en agrupaciones denominadas “comunidades mapuche”, entre
un conjunto amplio de dimensiones relacionadas con tomar contacto con esta identidad
invisibilizada o negada anteriormente. A lo largo de las décadas posteriores, estas
comunidades mapuche, ademas de reivindicar y valorizar las practicas culturales de sus
padres y abuelos, comenzaron a posicionarse como sujetos politicos que buscan, a través
de alianzas estratégicas, demandas y reclamos al poder municipal, mejorar las

condiciones de vida de este grupo social siempre postergado.

De esta manera, al notar una tendencia de nuevos modos colectivos de encarnar y

comprender la identidad indigena, nos preguntamos acerca de las caracteristicas y las

! General Viamonte, provincia de Buenos Aires.



implicancias de estos procesos de reidentificacion y revitalizacion mapuche en Los
Toldos, tanto para sus protagonistas como para el medio social en el que estan insertos.
Especificamente, aqui nos proponemos como objetivo reconstruir el desarrollo de las
practicas y experiencias de resignificacion cultural en el periodo 1993 — 2023. Para ello,
describiremos y analizaremos los procesos en torno a la recuperacion del tejido en telar y

la realizacion de précticas ceremoniales.

Una vez finalizado el mencionado proyecto interdisciplinario, el tejido en telar
continu6 siendo para parte de las mujeres mapuche de Los Toldos una practica relevante
y ellas fueron las encargadas de transmitir el conocimiento a sus pares y a las nuevas
generaciones a través de talleres y cursos. Paralelamente se fueron recuperando diferentes
celebraciones, siendo la mas reconocida el Wiiioy Xipantu®, realizada en el solsticio de
invierno. Nos parecio relevante, para poder comprender mejor qué es lo que ha sucedido
en Los Toldos en los ultimos 30 afios con respecto a la identidad mapuche, reconstruir
los procesos de estos dos escenarios sociales, observando a los actores participantes, redes
de relaciones, cambios y continuidades, y las diferentes perspectivas y sentidos generados
y compartidos en torno a ellos. Por otro lado, buscamos una comprensién mas abarcativa
de estos procesos al situarlos en su contexto local. De esta manera, teniendo en cuenta
que el mapuche ha sido un sector postergado de la sociedad toldense, creimos oportuno
conocer la mirada y los discursos hegemonicos de Los Toldos respecto de las
comunidades y practicas mapuche. Para ello, ahondamos en el rol que cumplié el
principal medio grafico local, asi como también buscamos recuperar las posturas de

algunos politicos municipales.

La eleccion del tema de investigacion de esta tesis esta relacionada a mi vinculo
con Los Toldos, lugar en el que naci. Mis primeros acercamientos a la historia de la tribu
de Coliqueo estuvieron relacionados al estudio de la realizacion de ceremonias, su
prohibicion por parte de las instituciones locales, y el rol de las mujeres mapuche en
episodios de represion ocurridos a principios del siglo XX>. En ambas investigaciones,
ser toldense implico replanteos y cuestionamientos hacia mis propios conocimientos
sobre la historia del pueblo y su sociedad, significo ademas el estar atenta, ser cuidadosa

y dudar de los preconceptos, prejuicios y el sentido comun local que tenia y sigo teniendo.

2 En esta tesis utilizaremos principalmente el grafemario Raguileo para los términos y palabras en mapuzungun, el
idioma mapuche, apoyandonos en el diccionario Wixaleyiii de Berreta et al”. A la hora de citar o transcribir textualmente
las fuentes, respetaremos el grafemario original.

3 Como resultado de una pasantia que realicé en el Museo Historico Regional Padre Meinrado Hux en el afio 2022.



De esta manera, creo que asi como ser toldense me permitio entender ciertos sucesos o
relaciones entre diferentes aspectos de manera mas cercana, entiendo que puede haber

influido en que pase por alto muchos otros.

Al momento de iniciar esta investigacion, no conocia en profundidad los
diferentes procesos y eventos que han tenido lugar a lo largo de las ultimas décadas, ya
que fueron desarrolldndose paulatinamente. Por su difusion y visibilidad, el tejido en telar
y la realizacion de ceremonias me parecieron las practicas mas adecuadas para acercarme
y comprender el “mundo mapuche” de Los Toldos desde una mirada antropologica,
aunque entiendo que estos son s6lo dos aspectos de un entramado social y cultural mas

complejo.

En el primer capitulo de esta tesis presentamos un recorrido por las diferentes
propuestas tedricas, principalmente antropologicas, referidas al estudio de la historia y la
poblacién de la tribu de Coliqueo, a las diversas trayectorias indigenas pampeanas del
siglo XIX, y a los estudios sobre aboriginalidad y la cuestion mapuche en Argentina. Por
ultimo, realizamos un breve panorama sobre los estudios sobre religiosidad, telar,

cosmovision y demas aspectos de la cultura mapuche.

En el segundo capitulo, definimos conceptos claves para la investigacion,
justificamos el recorte temporal de la investigacion y explicamos los criterios de la
eleccion de las fuentes, las estrategias y herramientas metodoldgicas utilizadas en esta
investigacion, asi como también los procesos de busqueda, seleccion, digitalizacion,

sistematizacion y analisis de las diferentes fuentes consultadas.

El tercer capitulo aborda brevemente la historia de la tribu de Coliqueo desde el
asentamiento en la zona (actual Cuartel II de General Viamonte) en la segunda mitad del
siglo XIX, la pérdida de tierras, el despojo, las diferentes migraciones y la desarticulacion
comunitaria que tuvieron lugar durante el siglo XX y el contacto con los investigadores
del proyecto UBA-CONICET a finales de la década de 1980 hasta la actualidad,
describiendo brevemente la geografia de las comunidades mapuches actuales y los

lugares mas emblematicos de La Tribu.

En el cuarto capitulo realizamos una descripcion detallada de los testimonios de
diez pobladores mapuche de Los Toldos. Recuperamos los pasos dados desde el inicio
del primer contacto hasta el encuentro y el desarrollo de las entrevistas. También

explicamos como, una vez reunidas todas ellas, comenzamos a ponerlas en didlogo,



estableciendo relaciones entre los diferentes discursos, reconociendo términos o
conceptos en comun y también particularidades. Un conjunto diverso de historias y
trayectorias que nos dieron la posibilidad de conocer las formas de vincularse y
reidentificarse con la cultura mapuche en Los Toldos, después de décadas de haber

permanecido estigmatizada.

El quinto capitulo comprende, por un lado, el anélisis de las notas periodisticas
referidas o asociadas a los mapuche publicadas en el Periddico Impacto en el periodo
1993-2023. Su anélisis nos permitido conocer de qué manera y en qué momentos la
poblacion mapuche de Los Toldos era representada en el medio grafico de mayor difusion
local. Por otro lado, continuando con el andlisis de los discursos hegemonicos,
entrevistamos a dos personas con una trayectoria politica significativa en el municipio, a
partir de los cuales buscamos conocer qué relaciones se han tendido entre el arco politico

toldense y las comunidades mapuches en el periodo a estudiar.

En el sexto y ultimo capitulo nos propusimos realizar, a partir de toda la
informacion y los datos construidos en base a las distintas fuentes, una interpretacion de
las caracteristicas e implicancias locales de los procesos de reidentificacion cultural
mapuche que tuvieron lugar en Los Toldos. Ello requirio, en primer lugar, reconocer los
antecedentes, asi como también ubicar temporal y linealmente los hitos mas destacados
relacionados a la organizacion comunitaria indigena en Los Toldos, a sus luchas y
reclamos, y a los vinculos que las comunidades mapuche fueron estableciendo con el
territorio y con el resto de la sociedad toldense. Luego, nos abocamos al relevamiento, la
descripcion y comprension del lugar ocupado por las dos practicas de reidentificacion
indigena centrales en esta investigacion: el tejido en telar mapuche y la celebracion de
ceremonias ancestrales. A partir de ello, pudimos dar cuenta de qué implicancias tuvieron
y tienen para sus protagonistas estas practicas, qué significados les atribuyen, cuéles
cambios y continuidades respecto a ellas han tenido lugar en los Gltimos treinta afios, y

qué vinculos se establecen con el resto de la sociedad toldense a partir de estas practicas.



Capitulo 1

Estado de la cuestion

En este estado de la cuestion, buscamos trazar un recorrido por las investigaciones
mas relevantes respecto de la tribu de Coliqueo en particular y de la cuestion indigena en
Argentina en general, rescatando aportes tanto de la antropologia como de la historia y la
sociologia. En primer lugar, presentamos las publicaciones locales e investigaciones
académicas producidas sobre la historia de la tribu de Coliqueo en Los Toldos. En
segundo lugar, apuntando a contextualizar el proceso indigena toldense, rescatamos los
principales enfoques de la produccidn antropologica y etnohistorica dedicada al estudio
de los pueblos indigenas que habitaron la region pampeana durante la etapa de las
fronteras en el siglo XIX. En tercer lugar, comentamos perspectivas de la antropologia
con respecto al estudio sobre la aboriginalidad en Argentina, sobre la construccion de
discursos e imaginarios hegemonicos con respecto a la diversidad étnica vy,
particularmente, el concepto de “lo araucano” o “lo mapuche” a lo largo del siglo XX y
principios de este siglo. Finalmente, sefialaremos, con relacion a nuestra investigacion,
los aspectos de la cultura mapuche que han sido trabajados desde la antropologia y sus
definiciones, como por ejemplo sobre la espiritualidad mapuche, las ceremonias como el

Winoy Xipantu, el telar mapuche, entre otros.
1.1 La tribu de Coliqueo en Los Toldos

Las primeras reconstrucciones historicas sobre la comunidad borogana del
cacique Ignacio Coliqueo fueron realizadas por el padre Meinrado Hux a partir de la
década de 1950. En Coliqueo el Indio Amigo de Los Toldos (2009 [1966]) relata, a partir
del analisis de fuentes y documentos historicos, el recorrido realizado por este cacique y
su comunidad desde su salida de Boroa, en la Araucania, hasta su asentamiento en el
actual partido de General Viamonte, en el afio 1862. Dicho recorrido no implicé solo un
desplazamiento geografico sino también una compleja trayectoria politica y militar
caracterizada por la agencia del propio cacique a la hora de actuar estratégicamente y
relacionarse con otros caciques y con las autoridades de los gobiernos provinciales y

nacionales, representando a su comunidad y dirigiendo a sus lanceros. El libro contintia



hasta los primeros afios del siglo XX, concluyendo con la muerte de Simon Coliqueo,

segundo hijo de Ignacio y ultimo cacique elegido en parlamento de la comunidad.

La relevancia e importancia de la obra de Hux radica no sélo en haber sido pionera
sino también en su enfoque, que brinda protagonismo a los caciques asentados en la zona
fronteriza de la segunda mitad del siglo XIX, en una época en la que atn los estudios
sociales no habian puesto el foco en los actores indigenas y sus trayectorias. Este autor
realizd una gran investigacion historiografica y un riguroso trabajo de archivo, del cual
surgieron otras obras centradas en otros caciques. La obra de Hux (2009) constituye una
de las primeras reconstrucciones histdricas sobre Los Toldos, y por lo tanto es consulta
obligatoria para quien quiera conocer los origenes del pueblo. Dicho esto, creemos que
también contribuyo reforzar a una imagen de Coliqueo y sobre todo de su caracter de
“indio amigo” en algin punto, esencialista, ya que al centrarse en las acciones
individuales de este cacique, se perdié la complejidad de esta figura politica y su papel
en su contexto social. También consideramos que la centralidad de Coliqueo en esta
historia da lugar a un imaginario en el que la vida y trayectoria del cacique puede dar

lugar a la creencia de que las vivencias al interior de la tribu fueron homogéneas.

Posteriormente fueron publicadas otras producciones historicas en las que puede
verse la influencia del relato de Hux, como la obra de Haroldo Coliqueo (1985),
tataranieto del cacique, en la que el autor reproduce la historia del cacique Ignacio
Coliqueo contada por el monje benedictino. También incorpora un pequeio diccionario
de palabras mapuche, una biografia de Antonino Coliqueo (hijo de Ignacio y abuelo de
Haroldo), y sus intenciones con respecto a salvaguardar la memoria de sus antepasados y
sus hazafias. En el afio 1990, Miguel Angel Figueiras escribié Y. Coliqueo y su tribu,
donde reconstruyd sintéticamente la historia a partir de libros como el de Hux y el de H.
Coliqueo, profundizando en aspectos de la cultura mapuche como la lengua y algunas
costumbres, e incluyendo episodios importantes como por ejemplo la situacion de tierras

a cargo de la comision investigadora.

Un trabajo mas reciente es Busqueda de huellas / kintun rupv, resultado de un
proyecto sociocultural llevado a cabo en el afio 2003 por jovenes que, a partir del didlogo
intergeneracional, recogieron historias, experiencias y deseos de adultos o descendientes
mapuche. Este tltimo, a diferencia de los titulos mencionados anteriormente, no esta

centrado en contar la historia del cacique y el pasado de la tribu, sino que esta enfocado



en recuperar y dar lugar a las voces del presente sobre su herencia mapuche. En el afio
2004 Cecilia Brumat publica Puel mapu, tierra del este un ensayo historico que tiene la
particularidad de contar la historia de la familia Cayuqueo, especificamente de Magdalena
Elena Cayuqueo, hija de Fé¢lix (1879-1970). Ambos son conocidos por haber luchado por
la recuperacion de las tierras de la tribu y por intentar mantener una representacion

autonoma de la comunidad.

El caso histérico toldense ha sido caracterizado por su particularidad debido a que
cuenta con singularidades como, por ejemplo, que la tribu de Coliqueo, por su condicion
de “indios amigos”, no sufrié procesos de dispersion como consecuencia de la “Conquista
del Desierto” a diferencia de otros asentamientos indigenas de pampa y Patagonia que
fueron violentados, diezmados y desplazados (Lazzari et al., 2015). De esta manera, la
complejidad de dicha trayectoria fue abordada desde las Ciencias Sociales a partir de

diversos enfoques.

Desde la antropologia, a partir de la década de 1980 comenzaron a realizarse
estudios con nuevas preguntas, principalmente para conocer y comprender el presente de
los mapuche toldenses, y también revisiones historiograficas sobre el pasado de la tribu
de Coliqueo. Se publicaron, entre otros, los trabajos de Gustavo Fischman e Isabel
Hernandez (1990) y la compilacién de Isabel Herndndez (1993), los cuales estuvieron
centrados, por un lado, en la cuestion de tierras y los procesos de concesion, propiedad y
despojo de los terrenos de propiedad indigena que comenzaron a finales del siglo XIX, y
por el otro, un analisis integral de la actualidad de los pobladores de la tribu, basandose
en diferentes aspectos como educacion, salud, lengua, organizacion comunitaria, entre
otros, derivado de los cinco afos de investigacion del ya nombrado proyecto Sociedad
Indigena: Cultura e Ildentidad. En el libro de Hernandez (1993) la investigacion se
propone conocer, interpretar y analizar el grupo social de los pobladores de La Rinconada
a partir de un abordaje abarcativo e histérico de lo concreto a la vez que integra en los
procesos de produccion del conocimiento a los pobladores mapuche, considerandolos
como pares en estos procesos y no solo como objetos de estudio. Esta investigacion
concluye que esta poblacion es poseedora de una “identidad enmascarada” debido a que
el ocultamiento de la propia identidad mapuche fue la estrategia utilizada para poder

sobrellevar los estigmas que el contexto social imponia sobre ellos.
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Posteriormente, otros trabajos, como los de Ingrid de Jong (1994, 1998, 2000a,
2000b, 2003) adoptaron una perspectiva historica para analizar diversos aspectos de la
poblacion mapuche toldense, como las causas y las consecuencias del fendmeno de
migracion rural al pueblo por parte de los habitantes de La Tribu (de Jong, 1994), los
procesos de alterizacion que demarcaron a descendientes de la tribu de Coliqueo como
“otros internos” dentro de la sociedad toldense y los procesos de conformaciéon de la
identidad indigena (de Jong, 2000a). Esta autora parti6 de los discursos identitarios, tanto
de indigenas como de no-indigenas, y analiz6 las similitudes y diferencias en las formas
de representar la diferencia étnica. Debido a la presion social, material y simbolica
ejercida por la sociedad dominante hacia los habitantes mapuche, hacia fines de la década
de 1990 de Jong explicaba, basdndose en Claudia Briones (1997), que estos tendieron a
adoptar a lo largo de los afios la “via del blanqueamiento” como estrategia para
relacionarse con la sociedad no-indigena, local y nacional. Esta estrategia supuso la
adopcion de valores politicos, religiosos o educativos de la sociedad “blanca” ocultando
a su vez los elementos de origen indigena (de Jong, 2000b). Destacamos estos
seflalamientos porque ponen en el centro de la cuestion la desigualdad social y las
relaciones de poder establecidas. La adopcion de esta estrategia no se hizo de manera
voluntaria o consciente, es decir, no fue una eleccion sino el resultado de los procesos de

integracion social caracterizados por la estigmatizacion de lo indigena.

Como vemos, el trabajo dirigido y compilado por Hernandez inaugur6 una linea
de investigacion referida a los procesos de identificacion de los mapuche de Los Toldos.
Sus aportes también fueron tomados, desde la sociologia, por Inayan Coliqueo (2003)
quien se pregunta por el rol del Estado en los procesos de reconstruccion de las
identidades étnicas. En este trabajo, la autora resalta que en el caso toldense las politicas
estatales imponen en la comunidad mapuche una “demostracion” de su otredad mediante
rasgos distintivos visibles y externos como el tejido, la lengua, una casa cultural, que no
coinciden con los atributos de autoidentificacion de las personas mapuche que los
describen por “la sangre, el caracter hospitalario, un sentimiento, un gen, el compromiso,
la relacion con la naturaleza...” (Coliqueo, 2004: 36). También denuncia la incompetencia
de las politicas estatales aplicadas a la cultura e identidad étnica, debido a la falta de

proyeccion a largo plazo y la falta de recursos.

En un trabajo que constituye un antecedente clave para nuestra investigacion, de

Jong (2004) analiza la organizacion comunitaria en los Toldos. Segun la autora, durante
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la década de 1990 surgen alli nuevas agrupaciones que revalorizan la pertenencia
indigena. Este proceso se inscribe, por un lado, en un contexto global de reivindicacion
de los derechos de los pueblos indigenas y por otro, en el marco de politicas nacionales,
como el reconocimiento de la preexistencia indigena en el territorio argentino a partir de
la reforma constitucional de 1994. En este trabajo, de Jong rescata y analiza los usos del
pasado puestos en practica en los discursos de estas nuevas agrupaciones y se propone
identificar los sentidos en disputa acerca de la condicion indigena y la representacion de

la historia local.

Previamente a estas agrupaciones, se conform6 en Los Toldos la “Comision
Aborigen Ignacio Coliqueo”, presidida por Haroldo Coliqueo (a quien ya nombramos
mas arriba) y estuvo centrada principalmente en contar una historia “idealizada” del
pasado indigena de Los Toldos dejando a un lado su continuidad hasta la década de 1970,
cuando se cred dicha comision. Siguiendo este trabajo, las agrupaciones creadas en la
década de 1990 y principios de la del 2000 (“Comunidad Hermanos Mapuche de Los
Toldos”, “Comunidad Mapuche Barrio Los Eucaliptos”, “Grupo La Tribu” y “Promotoras
Culturales”) se distinguieron de la primera comision, fundamentalmente, en sus discursos
orientados a la recuperacion de la cultura mapuche y de las tierras usurpadas. Algunas
acciones concretas son, por ejemplo, que “Comunidad Hermanos Mapuche de Los
Toldos” (CHM) facilito talleres de tejido en telar, y tuvo la iniciativa de postular a Los
Toldos como sede del 11l Parlamento Indigena de la Provincia de Buenos Aires (de Jong,

2004)

Otras investigaciones realizadas desde la etnohistoria han puesto especial atencion
en la complejidad del contexto sociopolitico de las fronteras que formo parte de la
conformacion del Estado-nacién argentino, compuesto por un entramado social
heterogéneo, destacando la agencia politica de los llamados “indios amigos”. La tribu de
Coliqueo form¢ parte de este entramado social complejo, y su caso ha sido analizado en
algunos trabajos de de Jong (2008, 2010, 2015). A su vez, este contexto sociopolitico
fronterizo ha sido utilizado como herramienta de analisis para reconstruir histéricamente

cuestiones de salud y enfermedad en la tribu de Coliqueo (Herce, 2016).

Mas recientemente, algunas investigaciones antropologicas analizaron la agencia
indigena en Los Toldos a partir de las acciones, la actualidad y los discursos de las

comunidades mapuche organizadas y su relacion con organismos y politicas estatales
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(Sabatella 2010, 2013; Rosso, 2018). Maria Emilia Sabatella sefala a partir de sus analisis
de la Comunidad Mapuche Epu Lafken la forma en que las politicas culturales nacionales
en general, y las municipales en particular, imponen desde su lugar de hegemonia los
modos adecuados de “ser y hacer” indigena en Los Toldos. Ello limita el campo de accion
de las comunidades mapuche, que son despojadas de la posibilidad de decidir por su
propia cuenta cudles de esos modos son los que las identifican y cudles no. La autora
identifica un ejemplo de resistencia a dichas imposiciones a partir del analisis de las
acciones de recuperacion de la medicina mapuche de la comunidad Epu Lafken, las que
entraron en tension con las instituciones estatales locales, segin las cuales practicar
medicina mapuche no estaba dentro de los pardmetros hegemonicos aceptados de “ser y

hacer” indigena.
1.2 Trayectorias indigenas en pampa y nor-patagonia

Los estudios sobre la cuestion indigena en la region pampeana pueden distinguirse
segun el tema que abordan y el enfoque desde el cual lo hacen. En primer lugar, como ya
hemos sefialado, la antropologia y la historia han profundizado en el contexto de la
frontera, el proceso de conformacion del Estado-nacion y las redes de relaciones entre las
poblaciones indigenas de “tierra de adentro”, las de “indios amigos” y la sociedad
dominante. Creemos importante incluir en este apartado algunos investigadores que han
complejizado la figura de “indios amigos™ (de Jong, 2010, 2015; Literas y Barbuto, 2015;
Literas, 2016, 2018) rescatando las diversas estrategias politicas y reconstruyendo las
trayectorias de otras tribus amigas, a partir de las cuales podemos comprender desde otra

perspectiva la historia de la tribu de Coliqueo.

De Jong (2008) sostiene que la historiografia tradicional tendié a asumir
acriticamente la condicion de sometimiento al Estado de quienes fueron denominados
como “indios amigos”, “indios mansos” o “indios sometidos”, simplificando su figura y
su capacidad de agencia, atribuyéndoles conductas tendientes a la asimilacion cultural.
En contraste con esto, y siguiendo a Boccara (2001) y a Gotta (2003), la autora explica la
necesidad de tomar la categoria de indios amigos como una construccion identitaria sujeta
a las modificaciones del contexto politico en el que se desarrolla, y no como una realidad
fija y homogénea. A su vez, destaca la importancia de entender la frontera como un

espacio heterogéneo y flexible en el que diferentes estrategias eran puestas en juego en el

marco de relaciones de fuerzas que eran renegociadas y reconstruidas permanentemente.
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En este trabajo, de Jong retoma la trayectoria de algunos caciques amigos como Catriel,
para ejemplificar la capacidad de agencia con la que contaron estos actores, que no solo
accionaban en pos de obtener recursos y reproducir cierto grado de autonomia politica,
sino que también cumplieron un rol clave de intermediacion entre los grupos de “tierra
adentro” y las autoridades de frontera, en la cual funcionaron como representantes de

ambos sectores y como garantes de procesos de negociacion.

Siguiendo esta linea, Luciano Literas y Lorena Barbuto (2015) ilustran la
heterogeneidad de las trayectorias de los indios amigos en la segunda mitad del siglo XIX.
A través de una comparacion entre los recorridos politicos de las tribus amigas de los
caciques Catriel y Rondeau, centrandose principalmente en el acceso a la propiedad
formal de la tierra y las formas de uso o explotacion de la misma, los autores logran
aportar una mirada critica al supuesto de que los indios amigos han sido actores con
acciones y posibilidades homogéneas. A su vez, también plantean una serie de ejes a tener
en cuenta a la hora de analizar estos recorridos, como por ejemplo, las condiciones de
asentamiento bajo jurisdiccion estatal (que implicaron diferentes posibilidades de
negociacion), las estructuras socio-politicas de los grupos de indios amigos (que implica
heterogeneidad al interior de estos grupos), las estrategias utilizadas para acceder a la
tierra bajo reconocimiento de las leyes del Estado y el posterior uso o explotacion de este

recurso.

Otro conjunto de trabajos se abocd a reconstruir las trayectorias seguidas por
diferentes comunidades desde la etapa de las fronteras hasta la época contemporanea,
haciendo hincapié justamente en conocer cual fue la situacion de los descendientes de las
comunidades indigenas en las ultimas décadas del siglo XX y primeras del siglo XXI
(Salomoén Tarquini, 2011; Nagy, 2012, 2017; Salomén Tarquini et al., 2014; Aguirre,
2021). El historiador Mariano Nagy (2017) recupera trayectorias y vivencias de indigenas
de diverso origen que viven en la actualidad en la provincia de Buenos Aires, teniendo en
cuenta que esta ha sido a lo largo de los afios escenario de relaciones interétnicas y
migraciones, pero que es hoy en dia una provincia considerada como un territorio “sin
indios”. Los entrevistados consultados por Nagy (por ejemplo, descendientes de Pincén,
Tripailaf y Cayuqueo) recuperan memorias que remiten a un pasado violento, lleno de
despojos e incertidumbres, que ha sido la realidad de sus antepasados y conforma la base
de su actualidad. Segun este autor, a pesar de los silenciamientos y los olvidos impuestos,

estas memorias han subsistido subterraneamente para convertirse hoy en un elemento
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central que permite el reconocimiento y la articulacion social que constituye la agencia

indigena, a través de la elaboracion de historias familiares y comunitarias.

Por otro lado, destacamos otro importante conjunto de trabajos para nuestra
investigacion, en tanto han apuntado a comprender la agencia indigena en la pampa y
norpatagonia durante las Ultimas décadas. Estos resaltan el papel activo de las
comunidades indigenas en los procesos de creacion y recreacion cultural, los
pensamientos y sentires de estos actores durante dichos procesos, y la diversidad de
realidades y escenarios en los que las comunidades se han desenvuelto, en el pasado y en
la actualidad, siendo cada una de ellas resultado de diferentes procesos historicos (Weiss
et al., 2013; Del Rio, 2013; Stella, 2016; Rosso, 2018; Alvarez y Kropff, 2021).
Nahuelquir et al. (2011) proponen el interesante concepto de “no-saberes”, entendidos
como aquellos conocimientos que han sido silenciados u olvidados, debido a los
mecanismos de dominacion que determinan la importancia de algunos discursos y saberes
en detrimento de otros. Valentina Stella (2016) hace uso de este concepto para analizar la
realizacion de Nguillatun (ceremonia de rogativa mapuche y mapuche-tehuelche), un
enfoque que merece ser considerado debido a que se centra en las amplias posibilidades
de recreacion social y comunitaria que brinda la realizacion de rogativas. La autora
sostiene que las ceremonias como el Nguillatun, realizadas en un ambito urbano,
refuerzan lazos de reciprocidad y sentidos de pertenencia comunal basados en
conocimientos ancestrales. Las rogativas permiten actualizar las nociones de pasado-
presente, que siembran en los sujetos preguntas acerca de si mismos y de los procesos
sociales que fueron y son participes. Asi, compartir y escuchar historias de vida entre los
participantes, les permite verse reflejados en las experiencias de los demas y entenderse
como resultado de un proceso historico amplio, lo que da lugar a lo que la autora llama el

sentimiento de “ser juntos”.

Por tltimo, queremos incluir una perspectiva que destaque los trabajos acerca de
los pueblos indigenas en la provincia de Buenos Aires en la actualidad. Algunos trabajos,
como el de Millan er al. (2018) se proponen visibilizar determinados territorios
ancestrales de la provincia y crear nuevos saberes comunitarios a partir del didlogo entre
el conocimiento mapuche y el cientifico. Rosso (2018) y Maidana (2019) parten de la
idea de que la provincia de Buenos Aires es generalmente caracterizada, desde el sentido
comun, como una provincia sin habitantes indigenas. Destacan, sin embargo, que son

varios los pueblos que habitan esta provincia, entre ellos, mapuche, mapuche-tehuelche,
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kolla, guarani, qom, moqoit y mbya guarani. En su trabajo, Rosso se propone visibilizar
estas existencias, apoyando la lucha por el reconocimiento y el derecho a la Educacion
Intercultural. En la actualidad, esta provincia no solo es territorio de los pueblos indigenas
descendientes de aquellas tribus que la habitan desde la época de las fronteras pampeanas,
sino que también ha sido destino de migraciones internas, desde diferentes provincias
hasta los focos urbanos bonaerenses. La agencia de estas poblaciones migrantes ha sido
estudiada y analizada en conjunto con conceptos como el de territorialidad y organizacion
comunitaria, entre otros, por autoras como Tamagno (1986, 2001) Tamagno y Maidana
(2011), Maidana (2012, 2013, 2017), Maidana, Colangelo y Tamagno (2013) y Maidana
y Gomez (2020).

1.3 Algunos conceptos sobre la cuestion mapuche

Entre las herramientas teodricas utilizadas por la antropologia para estudiar la
situacion indigena en nuestro pais, ha sido clave la nocion de “procesos de
comunalizacion” de Brow (1990). Esta nocion alude a procesos en los que se fomentan
los sentidos de pertenencia a un grupo, donde al tiempo que se refuerzan las diferencias
entre propios y ajenos, se disimulan las diferencias entre quienes son incorporados a una
misma comunidad (Brow 1990, en Briones 1996). Siguiendo a estos autores, los sentidos
de pertenencia no estan fundados en marcas irreductibles, sino en practicas de marcacion
selectivas y potencialmente cambiantes. Por su parte de Jong (1998), tomando el concepto
de comunalizacidn, explica que estos procesos apelan a un pasado y un origen que
comparten los miembros de una misma comunidad, para conformar una identidad en el

presente.

Por otro lado, subrayamos la utilidad del concepto de aboriginalidad, tomado de
Jeremy Beckett (1988) y aplicado por Briones al contexto de la Argentina (1996, 2002,
2004), para dar cuenta de procesos historicos especificos de marcacion y automarcacion
que resultan en la alteridad de las poblaciones indigenas al interior de los distintos Estados
coloniales y nacionales. La importancia de este concepto radica en poner en el centro del
analisis factores complejos como las relaciones de dominacién inherentes de las
sociedades coloniales/nacionales. La autora describe la aboriginalidad como un
metatérmino orientado a identificar y describir los factores y los procesos que han

determinado las marcaciones de los pueblos indigenas en contraposicion con otros grupos
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étnicos que no pueden construirse como preexistentes a los procesos de colonizacion y

formacion de estados nacionales.

En el caso de Argentina, las nociones hegemonicas sobre la cuestion indigena han
sido herencia de los procesos particulares de consolidacion del Estado-nacion que
tuvieron lugar en la segunda mitad del siglo XIX. En sus discursos fundacionales, la
nacion argentina fue considerada en oposicion al “desierto” (regiones de pampa,
Patagonia y Gran Chaco) donde grupos indigenas resistian el avance del Estado. Segiin
Gaston Gordillo y Silvia Hirsch (2010), esta oposicion estd fundada en la dicotomia
civilizacién/barbarie ya que esta nocién de “desierto” referia a la ausencia de control
estatal, capitalismo y civilizacion. Luego de la “conquista del desierto”, se volvid parte
del discurso dominante la idea de que el pasado indigena (salvaje y violento) habia sido
eliminado, lo cual fue necesario para poder “dar luz” a la nacion argentina. De esta
manera, estos autores toman a Ivy (1995) y Lazzari (2003) para explicar que la
invisibilizacion de los grupos indigenas los transformé en una presencia no-visible y

latente, pero que no los borr6 por completo de los imaginarios nacionales.

Este es, en pocas palabras, el escenario y el discurso con los que las poblaciones
indigenas deben coexistir diariamente. Con respecto al pueblo mapuche, trabajos como
los de Lenton (1998), Lazzari y Lenton (2000), Szulc (2007) Trentini, ef al. (2009), entre
muchos otros, dan cuenta de como los procesos de alterizacion de “lo araucano” en
nuestro pais construyeron un imaginario en torno a este pueblo que los excluye del &mbito
considerado como “propio” o “nacional” y en consecuencia los estigmatiza y violenta.
Como sostienen estos autores, las raices de esos procesos de alterizacion pueden
encontrarse fundamentalmente, aunque no primeramente, en los discursos hegemodnicos
de construccion del Estado-nacion argentino, que llevaron adelante diversos mecanismos
practicos y discursivos de invisibilizaciéon y sometimiento de los pueblos indigenas, a
partir, por ejemplo, de considerar a los pueblos que habitaban la Araucania y norpatagonia

como extranjeros y/o invasores.

Estos discursos se han ido reforzando con el pasar del siglo XX y como sugiere
Diana Lenton (1998) han sido acompafiados también por el discurso académico, que
durante décadas legitimd nociones como la de “araucanizacion de las pampas”, que realza
caracteristicas como la “belicosidad” y la “extranjeria” de los araucanos, en oposicion a

los verdaderos “indios argentinos” pacificos y civilizables.
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En las ultimas décadas, muchos términos fueron elaborados por las
investigaciones en antropologia para referir a los procesos de organizacién indigena que
luchan en la actualidad por, entre otras cosas, visibilizar sus identidades desde el
reconocimiento de la heterogeneidad étnica de la poblacién de Argentina, un pais que
durante el siglo XX consolidé una imagen de poblacion descendiente de europeos y “sin
indios”. Distintos autores se han referido a estos procesos como “emergencia de
identificaciones étnicas” (Escolar, 2003), “resurgimiento de un pueblo indigena”
(Lazzari, 2007); “reetnizacion” (Martinez Sarasola, 2010); “reemergencias aborigenes o
indigenas” (Lazzari, 2007, 2017; Rodriguez, 2017); “revitalizaciéon cultural” (Lazzari, et
al. 2015); “rearticulacion comunitaria indigena” (Nagy, 2012); “reivindicaciones
politicas y culturales” (Magallanes, 2020); “reconstitucion comunitaria indigena”
(Aguirre, 2021); entre otros. En su variedad, estos términos reflejan los posibles enfoques
para analizar estos procesos de visibilizacion, seglin cual sea el centro del analisis ya que
algunos, por ejemplo, buscan hacer foco en la participacion activa de los miembros y

otros en el “volver a hacer uso” de précticas culturales indigenas como la lengua.

A partir de los textos mencionados aqui, sabemos que aun en la actualidad es
comun escuchar frases que aluden a la nacionalidad chilena de los mapuche o actitudes
de sospecha ante la autoadscripcion identitaria (Trentini, et al. 2009) que deslegitiman
sus reclamos y sus luchas y les niegan la posibilidad de constituirse como sujetos activos
que se relacionan con otros sectores de la sociedad indigena y no indigena. Creemos
importante dar cuenta de esto porque es un discurso estigmatizador muy recurrente en la
sociedad con el cual los mapuche de Los Toldos deben convivir cotidianamente y por lo
tanto no debe ser dejado de lado a la hora de tratar de comprender y conocer sus

realidades.
1.4 Las ceremonias, espiritualidad y el telar del pueblo mapuche

Los estudios antropologicos sobre diferentes aspectos de la cultura mapuche,
como la religiéon o espiritualidad, los mitos, la lengua, la cosmovision, las ceremonias, la
musica, entre otros, han tenido lugar a ambos lados de la cordillera a partir de la segunda
mitad del siglo XX. En el caso argentino, las primeras aproximaciones han sido
investigaciones mas bien descriptivas, por ejemplo Casamiquela (1964). Algunos afios
mas tarde, principalmente en Chile tuvieron lugar trabajos que buscaron describir y

comprender diferentes aspectos de la vida ritual y religiosa de la cultura mapuche, a partir
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de su cosmogonia y los diferentes elementos que la componen (Grebe et al. 1972; Grebe,
1973, 1987, 1992; Foerster, 1995; Bacigalupo, 1995). En Argentina, a partir de la década
de 1990 la cosmovision y las practicas ceremoniales mapuche comenzaron a ser
estudiadas a partir de su relaciéon con el entorno en el que estdn insertas y con las

coyunturas sociopoliticas que las atraviesan (Briones 1994; 2003; Stella, 2016)

Para el pueblo y la cultura mapuche, el conocimiento y los saberes sobre la
naturaleza dan cuenta de una “cosmovision integradora del universo” en la que cada
elemento del territorio forma parte de un sistema de relaciones (Villagran y Videla, 2018).

Asi, siguiendo a estos autores:

“El orden cosmico se fundamenta en el culto a los antepasados, en una nocion ciclica y
reversible del tiempo, en una concepcion del espacio gobernada por su orientacion hacia
el Este, y en una organizacion regida a partir de la convergencia de cuatro principios o
“energias”: kuze “tierra”, fiicha “agua”, iilcha “aire” y weche “fuego” (Villagran y Videla,

2018: 257)

El antrop6logo Hernan Schiaffini (2015) se pregunta por las implicancias de los
rituales mapuche* en un contexto de luchas por el territorio en las provincias de Rio Negro
y Chubut. En su articulo, busca conocer en profundidad cudl es ese contexto, qué
relaciones de poder estdn vinculadas, qué actores interfieren y qué lugar ocupan estos
rituales. El autor recupera de Leach (2000) la sintesis de que “la caracteristica de todo
ritual es la de ser una instancia de comunicacion entre un mundo profano, humano, y
“otro” mundo, sagrado” (Schiaffini, 2015:140). A su vez, destaca la capacidad del ritual
de producir y reproducir relaciones sociales, asi como también generar sentidos de
pertenencia y legitimacion de autoridades. En el caso estudiado, estos rituales mapuche
entendidos en su contexto estan atravesados por una “dindmica multiple” en la que
confluyen la “reconstruccion y reconstitucion de la espiritualidad”, la regulacion de

alianzas y la demarcacion defensiva del territorio.

Este autor también realiza algunas definiciones respecto de aquellos elementos
centrales de la cosmovision mapuche. Por ejemplo, al rewe lo caracteriza como una
especie de altar o espacio circular en el que se realizan las rogativas. A este espacio
circular se debe ingresar por la derecha y retirarse por la izquierda, acorde al movimiento

del sol. A través del rewe ““se establece la vinculacion entre la gente y los antepasados,

4 Especificamente el Camaruco o Kamarikun, el Wisioy Xipantu'y el Llellipun o Ngellipun.
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Ngen y pu newen benéficos a quienes se ruega y ofrenda” (Schiaffini, 2015). Por otro
lado, el Wirioy Xipantu realizado durante el solsticio de invierno “marca el reinicio del
ciclo anual mapuche”. Es central en esta ceremonia saludar y recibir al sol, por lo tanto,
es realizada al alba, siendo su momento culmine la salida de los primeros rayos de sol.
Segun el autor, a partir de este momento un determinado tipo de newen empieza a

acompafiar el desarrollo y el crecimiento de plantas y animales.

Por otro lado, el telar tradicional mapuche, también conocido como wixal o witral,
se realiza en una estructura de madera de dos parantes y dos travesafios en la cual se
coloca el urdido de los hilos de manera vertical para luego comenzar con el tejido. Como
resultado, se obtienen diferentes prendas de vestir y de uso doméstico. Maria José Ubeda
y Maira Loncopan (2012) destacan la importancia de que la tejedora conozca el
destinatario de cada tejido, asi como también qué utilidad tendra. De este modo, se podra
determinar con exactitud el disefio de la prenda, el color y la textura de la lana y las
técnicas de tejido a utilizar. Estas autoras, ademas, sostienen que el tejido en telar ha sido
histéricamente una practica trasversal de toda la cultura mapuche, tanto en el ambito

estético como en el econdmico, el politico, y social:

“En el caso econémico, se establecia el trafkintu o intercambio de textil con comunidades
vecinas, o extranjeros como el inca o el espafiol. En el caso politico, el tejido tiene mucha
relevancia, puesto que a través de los disefios se puede identificar al lonko, weichafe, kona
y asi sucesivamente. Por otra parte, el arte textil ha tenido un proceso historico importante
que ha tenido modificaciones de disefios, reelaboracion, pérdida e innovaciones pero que

atn persisten en el tiempo" (Ubeda y Loncopan, 2012: 145)

El tejido en telar condensa en su materialidad una simbologia representativa de la
cosmovision mapuche. Esta simbologia estd conformada por diferentes 7iimin o dibujos
tejidos que representan figuras antropomorfas, zoomorfas, fitomorfas, entre otras. Por
otro lado, Bravo y Carvajal (2020) plantean que el witral es “contenedor de un lenguaje
no verbal que interpreta la realidad en el marco una cosmovision particular estando
inmersa la cultura y el territorio en interaccién constante con el proceso creativo de las
tejedoras” (Bravo y Carvajal, 2020: 31). Asi, esta practica y los objetos que produce
expresan modos particulares de ser y estar en el territorio y la cultura. Estas autoras
resaltan el hecho de que este tipo de tejido es realizado por mujeres, a quienes denominan
witraltukufe (mujer especialista en el tejido del telar mapuche witral) que, a su vez, forma

parte de sus procesos de socializacion en los que se les transmite el conocimiento sobre
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la técnica y la simbologia, asi como también “las relaciones del mapuche con la naturaleza

en el marco de un equilibrio con el orden natural” (Bravo y Carvajal, 2020: 34).
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Capitulo 2
Metodologia

En esta investigacion, nos propusimos como objetivo conocer los cambios y
continuidades de las practicas relacionadas con la afirmacion, recuperacion y visibilidad
de la identidad indigena de la poblacion mapuche de Los Toldos en el periodo 1993-2023,
atendiendo especialmente al tejido tradicional y a las practicas ceremoniales.
Reconstruimos su desarrollo teniendo en cuenta los actores participantes, redes de
relaciones involucradas y sentidos generados en torno a ellas, integrando asimismo las

miradas de la politica municipal y de la prensa grafica local.

En este apartado, precisamos las decisiones metodoldégicas que hemos tomado en
esta investigacion. En primer lugar, justificamos la temporalidad elegida, lo que
entendemos bajo términos como “comunidad” y “tribu” -utilizados cotidianamente en Los
Toldos-, o conceptos como “resignificacion” y “reidentificacion cultural”. Destacamos
nociones significativas relacionadas a la espiritualidad, la cosmovision y las ceremonias
de pueblos indigenas en Argentina en general, y del pueblo mapuche en particular. En
segundo lugar, describimos el proceso de elaboracion de fuentes orales, realizado
mayormente a través de entrevistas a miembros de las comunidades y a funcionarios
municipales de Los Toldos y especificamos la decision de incorporar material procedente
de redes sociales digitales bajo la estrategia de la “etnografia digital” (Di Prospero, 2017).
En ultimo lugar, describimos las estrategias utilizadas a la hora de recopilar las notas
periodisticas de Periddico Impacto, principal medio grafico toldense, relacionadas a la
cuestion mapuche. Finalmente, sefialamos los pasos seguidos en el analisis de las fuentes

orales y escritas en funcion de los objetivos propuestos.
2.1 Conceptos instrumentales de esta investigacion

Decidimos tomar como punto de partida para nuestra investigacion el afio 1993,
momento en que finaliza el ya mencionado proyecto Sociedad Indigena: Cultura e
Identidad, a cargo de la UBA y el CONICET y se publican sus principales resultados”’.
En el marco de este proyecto, llevado a cabo entre los afios 1986 y 1993, se realizaron

distintos programas de capacitacion y produccion. El programa de recuperacion del tejido

5 Ver La Identidad Enmascarada (Hernandez, 1993)
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tradicional permitio, ademas de su objetivo principal, tender relaciones con pobladores
mapuche del sur del pais y generar un esquema organizativo a la manera de
“microemprendimiento” para las tejedoras de La Tribu y la construccion del taller
comunitario Tucun Vulé®. Como deciamos antes, si bien este hecho marcé un antecedente
de los procesos de reidentificacion mapuche en Los Toldos, no fue el Unico, ya que
formaba parte de un entramado contextual que, tanto a nivel local como nacional, advertia
un cambio de paradigma respecto de las identidades indigenas, como por ejemplo los
contrafestejos de la llegada de Cristobal Colon al continente americano y la reforma de
los contenidos referidos al reconocimiento de los pueblos originarios y los derechos de

las comunidades indigenas en la Constituciéon Nacional del afio 19947, entre otros.

Baigorrita >

-
_____
- 0%
oe ~e

e

-

Mapa 1: Partido de General Viamonte, provincia de Buenos Aires. Fuente: Herce

(2016)

Por otro lado, creemos necesario realizar algunas precisiones respecto a los
conceptos “tribu” y “comunidad” que utilizamos en esta investigacion. El concepto de

“tribu” ha sido empleado en antropologia desde muy diversas acepciones. Aqui lo

8 “Sembrar futuro” en mapuzungun.

7 En la cual se reconoce la preexistencia étnica y cultural de los pueblos indigenas argentinos.
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incorporamos debido a que aparece en las fuentes de la frontera pampeana del siglo XIX
haciendo referencia a agrupaciones de indigenas tanto para los llamados “indios amigos”
como para los de “tierra adentro”. Este término se utiliz6 para aludir al grupo liderado
por Coliqueo que se asent6 en cercanias al actual Los Toldos en 1862 bajo el régimen de
“indios amigos”. En la actualidad toldense, el concepto tribu ya no designa a un grupo
politico-parental (salvo para referirse a aquel primer asentamiento) sino a un espacio
geografico determinado, més precisamente a los campos que rodean las lagunas La
Azotea y La Salamanca ubicados en el Cuartel II del partido de General Viamonte. De
esta manera, cuando utilizamos el término ‘La Tribu’ estamos haciendo referencia a dicho
lugar (Ver Mapa 1). Por otro lado, desde hace ya algunas décadas, los grupos mapuche
organizados en Los Toldos utilizan la nociéon de “comunidad” para diferenciarse entre
ellos en el presente, sin negar un pasado en comun. Algunas de estas organizaciones -
Comunidad Kintu Kimun, Comunidad Epu Lafken, Comunidad Hermanos Mapuche de
Los Toldos, Comunidad Tribu Ignacio Coliqueo, Comunidad Mapuche Lof La Azotea y
Comunidad Nuke Mapu- han obtenido la personeria juridica. Aunque en esta
investigacion pusimos el foco en estas comunidades, no descartamos la importancia de
sumar las trayectorias individuales de personas mapuche “independientes”, movilizadas

social y politicamente por fuera de un marco comunitario.

Con respecto a los diferentes conceptos que hacen referencia a procesos actuales
de organizacion indigena, a partir de la comprension de la identidad cultural como una
practica de marcacion selectiva y potencialmente cambiante (Briones, 1996), en este
trabajo proponemos hacer uso de los términos “reidentificacion” y “resignificacion”,
acercandonos al concepto de “revitalizacion cultural” propuesto por Lazzari, Rodriguez
y Papazian (2015). Entendemos que estos conceptos ponen en el centro de la cuestion la
capacidad de agencia de las personas que, luego de muchas décadas de violencia e
invisibilizacion, tomaron practicas culturales indigenas de sus antepasados, le sumaron
nuevos valores y significados relacionados con sus trayectorias y contextos del presente

y se posicionaron a partir de estos aspectos ante el resto de la sociedad.

Uno de los ejes de esta investigacion corresponde a la realizacién de ceremonias
mapuche, cuyos relatos suelen incluir ideas relacionadas a la espiritualidad. Por lo tanto,
consideramos necesario determinar a qué nos referimos cuando utilizamos dichos
conceptos. Por un lado, como senala Pablo Wright (2011) el concepto de espiritualidad o

espiritualidades comprende un extenso campo semantico. Desde la antropologia, segiin
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Wright, este término refiere a “grupos de indole sociorreligiosa que muestran un
cuestionamiento a la institucionalidad, un refuerzo o una critica a la tradicion y también
a la jerarquia, a la organizacion, [...]” (Wright, 2011: 255). Retomando a Clifford Geertz,
sostiene que las espiritualidades contemporaneas incluyen también un “primordialismo”,
es decir, que muchas de ellas “se conciben como un retorno a los origenes o una tradicién
reinventada” o lo que también podria denominarse “pertenencia remota” (Wright y
Messineo, 2013). Por otro lado, Carlos Martinez Sarasola (2010) define los términos
cosmovision y espiritualidad y el vinculo entre ellos. Por cosmovision indigena entiende
que “constituye un modo de estar en el mundo, una actitud particularmente sensible que
liga profundamente al hombre con lo sagrado y los distintos planos y dimensiones de la
realidad” (Martinez Sarasola, 2010: 149). La espiritualidad, desde esta perspectiva,

refiere a la practica cotidiana y ceremonial de dicha cosmovision.

En esta investigacion, tomaremos la distincion de Schiaffini (2015) para abordar
las dimensiones espirituales y ceremoniales de las comunidades mapuche toldenses.
Segun el autor, la espiritualidad comprende un conjunto de elementos y “expresa los
vinculos entre las personas mapuche y las otras entidades no humanas que habitan el
mundo” (2015: 139). Asi, estos “fundamentos miticos y filoséficos del mundo mapuche”
estan presentes en todos los aspectos de la vida cotidiana, conocidos bajo el término de
Ad Mapu®. Por otro lado, llamaremos ceremonias o celebraciones a lo que Schiaffini
considerd “instancias rituales”, es decir, “momentos distinguibles de la vida social,

protocolizados y separados de otras actividades cotidianas”.

En la Imagen 1 podemos observar como estd compuesto, a modo ilustrativo, el
calendario mapuche. Trazado de modo circular, lo componen elementos como los puntos
cardinales, los nombres de las estaciones, y esta dividido en cuatro por dibujos referidos
a la pata del choike (fiandt). Su inicio esta marcado por el puel/ mapu (este), y por la noche
del solsticio de invierno o Winoy Xipantu, dando comienzo al pukem (invierno). Este
calendario debe interpretarse en sentido contrario a las agujas del reloj, siguiendo el

movimiento del sol: este, norte, oeste, sur (Martinez Sarasola, 2010: 219).

8 «conjunto de normativas y reglas de conducta que sefialan la “manera correcta de hacer las cosas” en el mundo

mapuche asi como el modo de actuar respecto de los pares humanos (che) y los seres extrahumanos (Ngen, newen,
etc.)” (Schiaffini, 2015: 139).
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El calendario mapuche

Puel (este)

Wiji (sur)

Septiembre
<
® Octubre Enero
S
% Niciembro Diciembre /&
9 -9
Z 2>

Gulu (oeste)

Imagen 1: Calendario mapuche. Fuente: Carlos Martinez Sarasola (2010)
2.2 Recopilacion de fuentes

Para reconocer cambios y continuidades en torno a la realizacion de practicas
ceremoniales y la elaboracion de telar tradicional dentro del marco de reidentificacion
cultural de las tltimas décadas, tomamos la decision de abordar dos tipos de fuentes. Por
un lado, testimonios orales reunidos a partir de la realizacién de entrevistas a miembros
de las comunidades mapuche organizadas en Los Toldos y a funcionarios politicos
locales. Por otro lado, la busqueda de fuentes escritas que nos permitieran recuperar las
continuidades y discontinuidades en los discursos indigenas y no indigenas en torno a la

reidentificacion y sus practicas.
2.2.1 Entrevistas

Para la realizacion de entrevistas, buscamos obtener testimonios de referentes de
cada una de las comunidades mapuche. También entrevistamos a personas con trayectoria
en la lucha por la recuperacion de la cultura mapuche, mas alla de que no integren, en la

actualidad, ninguna de estas comunidades. Cabe destacar que, a pesar de haber hablado
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con integrantes de todas las comunidades, ninguno fue claro al decir la cantidad de
personas que participan en su comunidad, y en los casos en que pregunté por este dato las
respuestas fueron ambiguas. Por esta razon, podemos decir que sabemos cudntas
comunidades hay en Los Toldos, pero no cuantas personas participan activamente de las

mismas.

Para la recoleccion de los testimonios mapuche, la técnica utilizada fue
principalmente la entrevista etnografica, planteada a modo de conversacion distendida.
Este tipo de entrevista permite aproximarse "al punto de vista de los sujetos lo mas
cercano posible a sus propios modos de hablar, manifestarse y posicionarse en situaciones
ordinarias de la vida cotidiana" lo cual supone un posicionamiento que da relevancia a
"las formas de “hacer” y de “ver” (individuales y/o grupales) en universos culturales
particulares" y al "papel de los agentes sociales en la produccion y reproduccion de la
accion social" (Devillard et al., 2012: 356). Al comenzar cada una de las entrevistas,
presenté la linea de investigacion y pedi a los entrevistados que recuerden sus primeros
acercamientos a las practicas culturales mapuche -que en general llevaba a un pequefio
resumen de vida-; el origen de las comunidades y el desarrollo de las ceremonias y/o la
practica del telar. Todos los entrevistados estuvieron dispuestos a ser grabados y nuestros
encuentros tuvieron lugar -excepto la entrevista n°S- en sus casas particulares o en
espacios comunitarios, en su mayoria compartiendo mates. A lo largo de los encuentros,
los entrevistados propusieron temas, hicieron preguntas e incluso decidieron mostrar
diferentes objetos como fotos, cartas, certificados, trabajos tejidos y también videos y

canciones.

Las razones para seleccionar a los entrevistados fueron diversas, partiendo de la
prioridad de contar con al menos una voz de cada una de las comunidades mapuche. Con
la mitad de los entrevistados existia algun tipo de relacion previa, ya sea por encuentros
anteriores o, como se dice en los pueblos, nos conociamos “de vista”. Con la otra mitad
nos vimos por primera vez el dia de nuestra reunion. Algunos de ellos me consultaron por
mis apellidos, tratando de “ubicarme” en las familias de Los Toldos. Entiendo que ser
toldense planteaba de antemano una dinamica de conversacion en la que, algunas veces,
dieron por supuestos conocimientos sobre el pueblo, su gente o su historia. Logramos
concretar estas diez entrevistas en base a las disponibilidades horarias de cada uno de
ellos y la posibilidad de encontrarnos, aunque también nos contactamos con otros

mapuche toldenses con quienes, por diversos motivos, no fue posible pactar una reunion.
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En el siguiente cuadro se comparten algunas especificidades de los entrevistados

como su edad, género y pertenencia comunitaria. A cada uno de ellos se les consultd de

antemano si deseaban ser mencionados con sus nombres y apellidos o si preferian

preservar su identidad, y estuvieron de acuerdo en ser referidos por sus nombres reales.

Todas las entrevistas fueron realizadas entre octubre de 2023 y junio de 2024.

N° de entrevista

10

Cuadro 1: Entrevistados mapuche en Los Toldos

Nombre

Cecilia Suarez

Emma
Cayuqueo

Myriam Mufoz

Julian y Cecilia
Rojas

Juan Carlos
Coron

Mabel Pilquil
y Myriam
Muiioz

Lucia Meliu

Nora Medina

Maria Rosa

Guastelli

Nilo Cayuqueo

Edad

45

63

56

+70

42

57

81

56

57

+55

64

79

28

Género

Comunidad

Nuke Mapu

Az Mapu

Kintu Kimun

Hermanos
Mapuche

Kintu Kimun

Tribu Ignacio
Coliqueo

Epu Lafken

Lof'Laguna la
Azotea



Como complemento de esta estrategia incluimos, aunque en menor medida, la
etnografia digital, la cual refiere a una metodologia etnografica que se realiza en las
plataformas que ofrece la red de internet. Siguiendo a Di Prospero “hoy en dia, Internet
ha dejado de ser un objeto de estudio propiamente dicho, bien demarcado y delimitado,
para constituirse en una parte de los objetos de estudio de cualquier investigador de las
sociedades contemporaneas” (Di Prospero, 2017). Particularmente las redes sociales
como Instagram 'y Facebook dan lugar a nuevos modos de comunicacion e interrelacion
que merecen ser tenidos en cuenta, y aqui nos detendremos en publicaciones realizadas
tanto por las comunidades mapuche como por cuentas oficiales de la Municipalidad de

General Viamonte.

Otros testimonios orales consultados fueron los de funcionarios politicos locales,
especificamente el del actual intendente de General Viamonte y de una ex directora de
cultura y ex concejala del municipio. Estas entrevistas fueron planteadas de manera mas
formal, con preguntas y tematicas a tratar especificas. Consideramos enriquecedor contar
con estos discursos, ya que nos permiten comprender las miradas e imaginarios que
rodean a las comunidades mapuche, asi como también conocer qué lugar se les habilita
ocupar desde la politica municipal. La solicitud de entrevistar al intendente surgio a partir
de una publicacion en el Instagram de la municipalidad de General Viamonte, en la que
se anunciaba que el intendente F.F habia sido reconocido por “la comunidad mapuche”
como “lonko blanco”, es decir, como lider o cacique blanco, en junio de 2024. Creimos
interesante recuperar su mirada al respecto de este hecho y de la cuestion mapuche en
general. Por otro lado, recuperamos también el testimonio de E.S., quien fue directora de
cultura del municipio a finales de la década de 1990 y principios del 2000, y luego se
desempefio como concejala (2015-2023) siendo testigo de hitos destacables como la
sucesion de la Casa Cultural Mapuche a la Comunidad Hermanos Mapuche, las denuncias

sobre la laguna La Azotea, entre otros.

Luego de que cada una de las entrevistas tuviera lugar, siguié una instancia de
transcripcion y analisis individual. Posteriormente, nos dedicamos a comparar y
contrastar los testimonios mapuche, buscando relaciones, similitudes y diferencias,
términos en comun, modos de describir, sentir y vivir la identidad mapuche, para asi poder
comprender estos procesos desde diferentes voces. En el caso de los testimonios de
politicos, también buscamos conocer qué tipo de relaciones se han entablado desde la

politica municipal con las comunidades mapuche, que términos son utilizados para
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describir esas relaciones y qué lugar se concibe para los indigenas en la sociedad toldense,

entre otros.
2.2.2 La narrativa periodistica

Otro tipo de fuentes consultadas fueron las fuentes escritas, mas especificamente
las notas periodisticas relacionadas a la cuestion mapuche publicadas en el Periodico
Impacto, a partir de las cuales nos propusimos conocer y analizar qué lugar se le ha dado
a los mapuche en el medio local y de qué manera, con el fin de conocer qué imaginarios
y discursos se fueron transmitiendo desde el sector hegemonico durante los Gltimos treinta

anos.

El Periddico Impacto es el medio grafico de mayor popularidad y antigiiedad que
existe en la actualidad en el partido de General Viamonte. Publicd su primer numero en
mayo de 1990 y desde entonces imprime un nimero por semana, disponible a la poblacion
cada miércoles. Teniendo en cuenta el lugar que ocupa este medio en la sociedad toldense,
creimos relevante detenernos a analizar las formas en que representa a la poblacion
indigena local. Partimos de las propuestas de autores como Stuart Hall (1970) sobre los
medios de comunicacién como agentes a partir de los cuales los grupos y clases
construyen imaginarios sobre la vida, los significados, las practicas y los valores de los
demas grupos y clases. Y también de la de Maxwell McCombs (2006), quien establece
que, a partir del concepto de “establecimiento de la agenda de atributos”, los medios de
comunicacion tienen la capacidad de influir en la manera en que vemos a los objetos
periodisticos. Asi, segun este autor, los medios nos sugieren qué es relevante y qué no, y
promueven definiciones resolutivas a los problemas planteados, interpretaciones
causales, evaluaciones morales y/o recomendaciones y preferencias ante los asuntos

tratados (McCombs, 2006).

Construir un corpus con un total de 276 notas referidas a la cuestion mapuche
publicadas por Impacto durante los Gltimos treinta afos significd rastrear los numeros del
periodico en diferentes lugares de Los Toldos. Buena parte de los antiguos niimeros los
encontramos en la Biblioteca Popular Mariano Moreno (1995 — 2007); en el Archivo
Historico Regional P. Meinrado Hux logramos localizar los primeros afios (1993-1994);
en el sitio web del periddico encontramos las notas correspondientes a los afios 2012-
2023; y para ubicar los numeros de los afios restantes (2008-2011) logramos contactarnos

con un trabajador actual de Impacto, quien muy amablemente nos permiti6 acceder a los
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mismos. A la recopilacion y digitalizacion de las notas periodisticas, siguid un proceso
de sistematizacion y de analisis comparativo y cuantitativo que permitio dar cuenta de la
cantidad de notas por afo, las tematicas mas relevantes, los términos empleados para
describir las actividades llevadas a cabo por las comunidades mapuche, los actores

principales, entre otros.

Grafico 1: Cantidad de notas por afio en /mpacto referidas a la tematica mapuche.

Notas por afio en Periddico Impacto
28

23

M 1993 m 1994 M 1995 W 1996 W 1997 m 1998 W 1999 m 2000 m 2001 m 2002 m 2003
H 2004 m 2005 = 2006 m 2007 m 2008 m 2009 m 2010 m 2011 m 2012 m2013 m 2014
H2015m2016 m2017 = 2018 m 2019 = 2020 m 2021 = 2022 m 2023

A partir de un analisis comparativo, notamos que hubo afios en que las notas
periodisticas referidas a lo mapuche estan mas presentes que en otros, por ejemplo entre
los afios 2000 y 2003, hay muchas notas relacionadas a la Comunidad Hermanos
Mapuche, la realizacion del III Parlamento Indigena, la primera celebracion de la Fiesta
Nacional del Telar Mapuche, entre otros acontecimientos, y en los afios 2010 y 2011
también las hay, mas relacionadas a la conflictiva situacion territorial, el surgimiento de
nuevas comunidades y la celebracion de ceremonias. Por otro lado, este acercamiento
integral de la composicion de las notas del Periodico Impacto nos permitid reconocer las
tematicas mas mencionadas por ejemplo sobre la laguna La Azotea, el dia del aborigen,
el Winoy Xipantu, parlamentos, posicionamientos o denuncias por parte de las diferentes

comunidades, entre otras.

A medida que realizamos estas tareas, observamos que muchas de las notas
publicadas por Impacto llevan la aclaracion de ser “espacios solicitados”, es decir, son

mensajes escritos y firmados por las comunidades o personas individuales que buscan, a
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través de la publicacion en el periodico, llegar al comun de la sociedad toldense. Debido
a esto, nuestro andlisis sobre el discurso periodistico fue dividido en dos partes: una
haciendo referencia a lo escrito por /mpacto, y otra analizando estos espacios solicitados.
En la primera parte, notamos como el peridédico va cambiando sus modos de referirse
hacia lo mapuche a través del tiempo, en qué fechas o momentos clave se dedica a tratar
estos temas, que imaginarios reproduce, entre otros. En la segunda parte, identificamos
qué tematicas son relevantes para los actores mapuche y como, a través de los espacios

solicitados dan sus opiniones, llaman al dialogo, y se posicionan o denuncian injusticias.

De la informacion recopilada en los tres tipos de fuentes priorizamos los datos,
testimonios, historias y discursos que nos permitieron caracterizar los diferentes procesos
de reidentificacion mapuche en Los Toldos sobre las dos temadticas centrales de esta
investigacion, el tejido en witral o en telar mapuche y la realizacion de ceremonias. En el
primero de los casos, hemos decidido analizar lo referido a la préctica, recuperacion y
transmision del tejido por un lado y la realizacion del evento llamado “fiesta del telar
mapuche” -luego Kawii mapuche- por otro, ya que la misma implica actores,
imaginarios, imposiciones y disputas particulares, pero que reflejan bajo qué conceptos o

exigencias hegemonicas se desarrolla la cultura mapuche en Los Toldos.

Como ya mencionamos, consideramos necesario distinguir las practicas
espirituales, de caracter mas intimo y cotidiano, de la realizacion de ceremonias, que se
caracterizan por ser estructuradas y colectivas. Las ceremonias que se realizan en Los
Toldos, segiin nuestros entrevistados, son principalmente el Wirioy Xipantu, celebraciones
de inicio de estacion, el Entuzuam, es decir la presentacion de nifos ante el rewe, -
celebrada en conjunto con la ceremonia del rebrote de primavera- y la perforacion de los
l6bulos de las orejas al tener la primera menstruacion. Respecto del Entuzuam no hemos
encontrado registros o menciones de otras comunidades o en otros lugares, parece ser una

particularidad de algunas de las comunidades mapuche de Los Toldos.

Por ultimo, ademés de indagar sobre los cambios y continuidades respecto de las
dos tematicas centrales de esta investigacion, buscamos comprender el contexto en el que
tuvieron lugar. Para ello consideramos fundamental rescatar los principales
acontecimientos de la organizacion comunitaria mapuche, sus luchas, demandas y

vinculos con el territorio y la sociedad local.
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Capitulo 3

Un recorrido por la historia mapuche de Los Toldos

3.1 La llegada a la frontera

El asentamiento mapuche de Los Toldos tiene sus origenes en la tribu indigena
liderada por el cacique Ignacio Coliqueo. Oriundo de Boroa (actual Chile), Coliqueo
cruzo la cordillera junto a los grupos que tenia a su cargo en la década de 1820,
asentandose en la zona de Salinas Grandes en la region pampeana. Durante las siguientes
cuatro décadas, en las que se estaba consolidando el Estado-nacion argentino, el cacique
formo parte activamente de diversas alianzas, negociaciones y enfrentamientos con los
principales actores politicos indigenas y no indigenas de la época. Ha sido destacada su
participacion en la Confederacion Indigena al lado del cacique Calfucura, en la década de
1850 y en apoyo en batallas como la de Cepeda (1859) y la de Pavon (1861). En esta
ultima Coliqueo se enfrent6 al lider de la resistencia indigena, y como resultado de ello
afianzo su relacidon con Bartolomé Mitre, a quien le solicito trasladar a su gente de manera
permanente a las tierras en las que estaba ubicada la Tapera de Diaz (actual partido de
General Viamonte). Luego de ser aceptada la solicitud, en agosto de 1862 la tribu de
Coliqueo se asentd en aquel lugar mediante un pacto que lo comprometia a prestar un
servicio de defensa fronteriza a cambio de racionamientos y sueldos otorgados por el

gobierno (Hux, 2009).

El clima sociopolitico de las fronteras continuaba agitado, lo que también
repercutia al interior de la tribu. Por ejemplo, en 1867 en medio de la mayor
intensificacion de la resistencia indigena ante la inminente expansion del Estado nacional
(Hernandez, 1993) una parcialidad de la tribu liderada por el segundo cacique Raninqueo
se enfrent6 al cacique Coliqueo debido a injusticias cometidas durante el reparto de las
tierras tribales (Hernandez, 1993). La solucion a dicho enfrentamiento fue habilitada por
el presidente Bartolomé Mitre, quien decidio la separacion de los grupos, trasladando a
Raninqueo y sus huestes a un paraje llamado La Verde a 18 leguas de distancia. Como
vemos, la composicion del entramado social de la tribu de Coliqueo fue, desde sus inicios,
dindmico y cambiante. La incorporacion de la tribu mapuche a la sociedad nacional

afianz6 la centralidad de la figura del cacique en detrimento de los parlamentos como
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principal dispositivo de toma de decisiones. Episodios como el citado anteriormente

permiten dar cuenta de las reacciones y las disputas de poder al interior de la comunidad.
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Fuente de Jong (2003)

El Censo Nacional de 1869° nos muestra, a grandes rasgos, la composicion social
de La Tribu por aquellos afios. Al detenernos en la columna “profesion, oficio, ocupacion
o medio de vida”, observaremos que gran parte de los hombres censados en la seccion
Division de la Frontera Oeste, Tribu del Cacique Coliqueo son registrados como
soldados, capitanejos, sargentos o caciques, mientras que las mujeres censadas en su

mayoria fueron registradas como “tejedoras de mantas”, en menor medida, lavanderas, o

® Fuente: "Argentina, censo nacional, 1869." Database with images. FamilySearch. http://FamilySearch.org : 13 June
2024. Citing Archivo General de la Nacion, Buenos Aires.
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no se especificd ocupacion u oficio. No sabemos con exactitud qué tipo de practicas eran
consideradas profesiones, oficios, ocupaciones o medios de vida y cudles no, pero es
interesante notar que “tejer mantas” si lo era. Esto pareceria indicar el lugar que las
actividades de tejido ocupaban en la cotidianeidad de aquellos primeros afios de

asentamiento de la tribu y la exclusividad de ser realizadas s6lo por mujeres.

Las ultimas décadas del cacicazgo de los Coliqueo siguieron una linea de
asimilacion a la sociedad dominante, defendiendo los simbolos y luchas nacionales como
propios, y buscando instalar en La Tribu instituciones educativas y religiosas. Luego de
sumuerte, en 1871, Ignacio fue sucedido por sus hijos Justo (1871 — 1876) y Simén (1876
—1902). Para la década de 1870 la situacion socioecondmica de la tribu era cada vez mas
carenciada, las raciones y sueldos no eran entregados en tiempo y forma, los modos de
combatir las epidemias de viruela y fiebre amarilla eran escasos, y las relaciones con las
autoridades de la frontera se fueron tensionando (Hux, 2009). Por ejemplo, como explica
Electo Urquizo (1983), uno de los pulperos de la zona y posterior fundador de Los Toldos,
los jefes militares no solo no acudieron a pedidos de ayuda ante el avance del malon de
Calfucura en 1872, sino que luego de la retirada del mismo ingresaron con sus tropas a
terminar de saquear lo que quedaba de la tribu de Coliqueo. También acusaron a la tribu
de ser complice de la Confederacion Indigena y buscaron provocar una sublevacion para

poder desplazarla.

Este tipo de tensiones fueron llevando a los sucesores de Ignacio Coliqueo a
posiciones enfrentadas. Justo representd una postura de resistencia ante el opresivo
avance de la sociedad dominante, oponiéndose a la instalacion de una mision
evangelizadora y celebrando ceremonias religiosas indigenas a pesar de la desaprobacion
de las autoridades militares y los vecinos criollos. Simén, por otro lado, estaba alineado
con la postura de Ignacio previa a su muerte y busco incorporar todos los aspectos de la
cultura dominante como fuese posible. Defendio y logro la instalacion del padre Savino,
la primera mision catdlica en La Tribu. El enfrentamiento entre los hermanos tuvo su
momento mds antagonico cuando en 1876 Justo y sus seguidores decidieron unirse al
cacique Pincén en la lucha contra el blanco. Simén se neg6 a seguir a su hermano “al

desierto” y se quedo en La Tribu para continuar con el legado de su padre. En ese mismo
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afno Justo murid y Simoén se convirtid, definitivamente, en el “altimo cacique Coliqueo”

hasta su fallecimiento en 1902'° (Hernandez., 1993; Hux, 2009).

Durante su cacicazgo, entre otras cosas, Simén elimind la actividad parlamentaria
como principal forma de toma de decisiones, centralizando ain mas el poder en su figura,
y prohibio6 las ceremonias de indole religiosa mapuche. La pobreza y la necesidad se
siguieron agudizando en La Tribu, y con los afos el apoyo estatal fue mermando hasta
desaparecer por completo (Herndndez comp., 1993; Hux, 2009). En el afio 1900,
acompanados de Maria Hortensia Roca, una machi que frecuenté La Tribu en aquellos
afios, algunos pobladores volvieron a celebrar ceremonias rogativas como el Nguillatun.
Simoén Coliqueo vio en los vinculos de su tribu con esta mujer y la reincorporacion de
elementos religiosos indigenas como amenazas a su autoridad, y decidié reprimirlos. El
enfrentamiento resulto en varios heridos (entre ellos el cacique), tres muertos y decenas
de detenidos. En 1902, dos afios después de este episodio, el cacique Simén muri6 y ya
no hubo sucesor designado a la manera mapuche, en parlamento. Con su muerte, también
se suprimi6 la figura de cacique como principal autoridad politica de La Tribu y la

comprension de este grupo social en términos tribales.

En Coliqueo, el indio amigo se recuperan las trayectorias de los hijos del cacique
Ignacio, las cuales representan dos miradas diferentes respecto de las politicas dominantes
y las relaciones con la sociedad mayoritaria. Estas trayectorias no agotan, no obstante, la
posibilidad de comprender la agencia indigena que se extendia también a los demas
integrantes de la tribu. No contamos con el testimonio directo de dichos pobladores, pero
sabemos que la realizacion de parlamentos era una practica cotidiana en las ultimas
décadas del siglo XIX (Hux, 2009), lo cual sugiere ciertas instancias de reflexion y
cuestionamiento sobre la coyuntura. Podemos verlo, por ejemplo, en las posturas de los
capitanejos respecto a la instalacion de una mision catolica en La Tribu. Por otro lado, el
hecho de que los pobladores hayan realizado ceremonias ancestrales a pesar de su
prohibicion y su consecuente enfrentamiento con el cacique Simén también indica una
autonomia de accion. No es un dato menor que la mayoria de quienes participaron de este

ultimo episodio fueron mujeres.

19 En el afio 1892 Electo Urquizo, pulpero de la zona, fundé el pueblo de Los Toldos, en las proximidades de La Tribu
de Coliqueo. Los planes urbanisticos, la llegada del ferrocarril y la actividad econdmica agropecuaria habilitaron su
rapido poblamiento.
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Para concluir este apartado, nos parece interesante la reflexion de Hernandez sobre

los efectos de la supresion de las practicas religiosas mapuche en la comunidad:

“La prohibicion de realizar rogativas bloqued uno de los aspectos esenciales del proceso
de produccion simbodlica de la cultura mapuche. Ademas de su significado religioso, la
tradicional ceremonia Nguillatun refuerza la identidad, la cohesién comunitaria y la
solidaridad de grupo, ya que por su intermedio es posible obtener respuestas sociales
capaces de contener inseguridades individuales, ante lo azaroso de la propia existencia

(Foerster, 1988)” (Hernandez., 1993: 66).

3.2 El despojo de tierras

En su precursor trabajo La ley y la tierra, Fischman y Hernandez (1990)

analizaron en profundidad los procesos de usurpacion de las tierras de la tribu de Coliqueo

por parte de la sociedad no indigena, tanto de vecinos como autoridades politicas y

judiciales. Los autores parten de la idea de que esto ocurrid en paralelo a procesos de

descomposicion comunitaria en favor de 16gicas y conceptos individualistas como el de

propiedad privada.

etapas:

El despojo de tierras fue periodizado por Fischman y Hernandez a través de cuatro

1) 1862 a 1914. Etapa que comprende los tres cacicazgos y la posterior
incorporacion de autoridades politicas no indigenas. Esta etapa es caracterizada a
partir de una contradictoria aceptacion/negacion legal de las donaciones de tierras
a la tribu por parte de la sociedad dominante, con la utilizacioén arbitraria de las
normas legales como el Codigo Civil.

2) 1915 a 1940. En esta etapa se fueron agravando los mecanismos de
usurpacion caracterizados por los autores como maniobras arbitrarias e ilegales
(como el fraude, extorsion, desalojos y entrega ilegal de titulos) que culminaron
en el momento de mayor despojo durante la década de 1930.

3) 1940 a 1978. Los autores caracterizan esta etapa como de “distension” en
la cual se dieron sin éxito numerosos intentos de solucion al conflicto de las tierras
desde lo institucional, pero en la practica se seguian realizando despojos y
usurpaciones a las tierras mapuche. Cabe destacar aqui la figura de Félix
Cayuqueo, quien en 1946 envia un Memorial al gobernador de la provincia en

calidad de “Gestor principal y representante de La Tribu de Coliqueo de General
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Viamonte” con la necesidad de que se hagan cumplir las leyes de donacion
originales (de Jong, 2003). A partir de este momento, Cayuqueo inaugura una
trayectoria de lucha por los derechos de su pueblo y, principalmente, por la
restitucion de tierras a la cual posteriormente se sumaran sus familiares Transita,
Marcelino, Elena, Nilo, entre otros.

4) 1978 a 1990. A finales de la década del 70 el gobernador de facto de la
provincia busco generar una “solucion definitiva” y se aprobo la ley n°9.231/79 a
través de la cual se legalizaba la entrega de titulos de propiedad sin mencion a la
condicion étnica de los beneficiarios. Como resultado de ello, 657 solicitudes de
titulos habian sido tramitadas para el afio 1987, de las cuales casi la mitad eran
personas no indigenas. Varios de los propietarios mapuche vendieron sus tierras -
por diferentes razones y en mejores o peores condiciones-, lo que resulto en que,
para el ano 1990, mas del 70% de La Tribu era propiedad de personas no

indigenas.

Los fenomenos migratorios del campo a la ciudad han sido una constante en la
poblacion mapuche de Los Toldos. Por despojo, por necesidad o por la esperanza de una
vida mejor las familias se han desplazado al pueblo de Los Toldos o la region del AMBA.
Hoy en dia en Los Toldos casi la totalidad de la poblacion mapuche es urbana,
asentandose por lo general en los barrios periféricos. Asi lo relata uno de nuestros

entrevistados:

J.C: “Con el barrio Pueyrredon se trajeron los ultimos que quedaban en el campo. Y claro,

pero no vivian como mapuche, vivian como argentinos pobres. Es una cosa muy distinta.

La mayoria de nuestra gente esta en el barrio de Los Eucaliptos™.!!

3.3 Programa Sociedad Indigena: Cultura e ldentidad (1986 — 1993)

Este programa de investigacion fue realizado por un grupo interdisciplinario de
investigadores junto a los habitantes de La Rinconada, uno de los parajes de La Tribu.
Fue dirigido por la Dra. Isabel Herndndez y tuvo como objetivo disefiar “un modelo
teorico y metodologico innovativo, proyectable total o parcialmente a otras

organizaciones comunitarias indigenas y no indigenas.”

" Ver entrevista n°5, capitulo 4.

38



Asi como su nombre lo indica, la investigacion tuvo como lineas tematicas
principales las nociones de cultura e identidad, para a través de ellas conocer y
comprender el pasado y el presente de los descendientes de la tribu de Coliqueo. Para ello
fue fundamental considerar el conflicto interétnico como eje central, asi como lo explicita

una de las preguntas introductorias:

“;Seria posible que, como respuesta al impacto del prejuicio, y la proliferacion de
conductas etnocidas, la cultura y la identidad mapuche del poblador toldense, fueran y no
fueran al mismo tiempo; ya que en un contexto de conflicto inter-étnico ninguna identidad
resulta definitivamente aniquilada por la de su oponente, sino que mas bien se transforma
en una tension constante en un proceso contradictorio, signado por la opcion de conservar

algunos de sus rasgos y la necesidad de negar otros?” (Hernandez, 1993: 16)

Con esta pregunta los investigadores plantean la hipdtesis de que, en un contexto
de conflicto interétnico, la cultura oprimida “no es aniquilada del todo” sino que deriva
en una “tension constante” en la que ciertos rasgos son conservados y otros

necesariamente negados.

Segun esta investigacion, las diversas practicas sociales de la poblacion que
desciende de la tribu de Coliqueo (salud, educacion, produccion, entre otras) son “el
escenario de un juego de enmascaramientos sucesivos adoptados por los pobladores
mapuche toldenses, a fin de negar tacticamente su auténtica identidad étnica y ocultar la
sobrevivencia de sus particulares manifestaciones culturales” (Hernandez, 1993: 310). Lo
cual explicaria que, a simple vista, para principios de la década de 1990 La Tribu estaba
habitada por gauchos pampeanos, no indigenas mapuche. En aquellos afios, Hernandez
(1993) destacaba que los lazos (re)establecidos con el pueblo mapuche del sur
cordillerano estaban dando lugar a nuevos intentos de organizaciéon comunitaria “capaz
de vencer las viejas tendencias de desarticulacion y a la integracion incondicional”
(Hernéndez, 1933: 311). Su investigacion concluye que efectivamente, a pesar de los
mecanismos de ocultamiento y enmascaramiento, “el resurgimiento étnico lucha en la

Tribu de Coliqueo contra los viejos presagios de su inevitable desaparicion” (1993, 311).
3.4 La poblacion mapuche de Los Toldos en la actualidad

Como se ha mencionado anteriormente, en Los Toldos se designa con el nombre
Tribu o La Tribu a los campos ubicados en el Cuartel I (Mapa 1) de General Viamonte,

especificamente aquellos donde estaban ubicadas las 16.000 hectareas donadas por Mitre
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al cacique Ignacio Coliqueo y su tribu. En la actualidad, a pesar de que la mayor parte de
esos campos no sean propiedad mapuche, el sitio conserva ese nombre. Como se puede
observar en el Mapa 3, los espacios de las comunidades mapuche se encuentran en las
periferias del casco urbano de Los Toldos, con excepcion de una de ellas que esta ubicada

en los campos de La Tribu.

¢

W |

Y Kintu Kimun ' Nuke Mapu vEpu Lafken ¥ La Azotea

9,4 z Mapu y Tribu Ignacio Coliqueo vHermanos Mapuche

Mapa 3: Comunidades mapuche de Los Toldos. Fuente: elaboracion propia en base a

Consejo Provincial de Asuntos Indigenas (2024)?

12 hitps://www.google.com/maps/d/u/0/viewer?mid=1utpFLB31lyp5-UxuCFbr5fx0eqiU&l1=-
35.013680769682836%2C-61.0268290810303&7z=14
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Los dos sitios mas significativos de La Tribu son la laguna La Azotea (Imagen 2)
y la Olla 0 Loma Colorada (Imagen 3)'®. La laguna es protagonista y testigo de la historia
local, ya que junto a ella se asentd el cacique hace mas de 150 afios, y en la lomada junto
a ella se situd el eltuwe o sitio de enterramiento. En el afio 2016, el uso de
retroexcavadoras de gestion municipal cerca del eltuwe desenterrd restos humanos
pertenecientes a antiguos habitantes de La Tribu. Este hecho alerté a las comunidades,
quienes se organizaron para denunciar la profanacion y exigir que la laguna y el
cementerio sean declarados zona protegida y patrimonio histdrico cultural del pueblo
mapuche. La lucha por la preservacion de este sitio continiia hasta el momento de

redaccion de esta tesis. '

Por otro lado, la Loma Colorada es una hondonada con una mistica muy particular,
alrededor de la cual hay muchas historias, sobre todo referidas a sus peculiaridades y sus
caracteristicas energéticas, ya que se la considera una fuente de buena energia. Es de
comun consenso el hecho de que, a pesar de ser un terreno mas hondo que sus alrededores,
este nunca se inunda ni aun cuando los campos vecinos si lo estan. También es escenario
y productora de situaciones “paranormales”, curaciones milagrosas y diversas leyendas.

En la web de turismo del gobierno local se relata que:

“seglin algunas teorias se produjo a causa de la caida de un meteorito. Lo mas curioso y

por lo cual guarda relacion con la comunidad mapuche, es que dicho lugar era utilizado como

escondite en épocas de batallas.”!s

'3 Aquellas imagenes que no cuentan con referencia externa son de autoria propia.
' Profundizaremos sobre este hecho en los capitulos siguientes. En el capitulo 4 conoceremos las posturas de los
miembros de las comunidades y en el capitulo 5 como fue tratado este tema en la prensa local.

15 https://www.generalviamonte.gob.ar/content/circuito-la-tribu
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Imagen 2: Laguna La Azotea. Los Toldos. (2019)

Imagen 3: La Olla o Loma Colorada. Los Toldos. (2022)
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Imagen 4: Monumento al Indio, inaugurado en 1987. Los Toldos. (2024)

Como veremos en capitulos siguientes, a principios de la década del 2000 los sitios
emblematicos de La Tribu formaron parte de un circuito turistico (Imagen 5). El punto de
inicio era el Monumento al Indio (Imagen 4) y a partir de alli comenzaba un recorrido por
el campo en el que se podian visitar escuelas rurales, la Casa Cultural Mapuche, un
antiguo boliche, una plazoleta, el Tucun Vulé -taller de telar mapuche-, La Olla y la
Laguna La Azotea, en la cual se especifica “Rehue (lugar sagrado)”. También se incluye
en este recorrido el Monasterio Benedictino, el museo historico regional alli situado y la
Abadia ‘Hermanas de la Transfiguracién’. En la Imagen 6 vemos el mismo circuito en
2024, esta vez llamado Circuito Historico Cultural “del Indio”. A grandes rasgos los
elementos que lo componen son los mismos que casi dos décadas atras, con la diferencia
que el taller Tucun Vulé ya no esta presente pero si un nuevo museo llamado Museo
Cacique Ygnacio Coliqueo. En el sitio web de la Municipalidad de General Viamonte, en
la seccion turismo, se promociona el Circuito de La Tribu de la siguiente manera:

“Recorré los caminos de La Tribu del Cacique Ignacio Coliqueo, acompafiados de un

guia local o podés hacer el recorrido auto-guiado, visitando cada sitio de interés™'®

'8 https://www.generalviamonte.gob.ar/content/circuito-la-tribu
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3 "!‘\let‘meule“
RSe: rando Futurg?

Imagen 5: Circuito turistico mapuche de Los Toldos. Fuente Periddico Impacto (2006)

Imagen 6: Plano circuito historico cultural en el Monumento al Indio. Los Toldos. (2024)
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Capitulo 4

Organizacion comunitaria en la actualidad

En este capitulo profundizaremos en los testimonios de personas mapuche, en su mayoria
miembros de las distintas comunidades. En el primer apartado se presenta cada entrevista
por separado, haciendo foco en sus discursos y relatos, con descripciones y comentarios.
En el segundo apartado, se expone una puesta en comun de todos estos testimonios,

buscando conocer sus similitudes y diferencias.
4.1 Testimonios mapuche: relatos, trayectorias y experiencias

a) Entrevista n°l — Cecilia Suarez

La primera entrevista fue con Cecilia Sudrez, a quien ya conocia por un trabajo de
investigacion anterior. Me comuniqué via WhatsApp para pedirle una entrevista y ella
encantada me invito libremente a que pase cualquier dia por la tarde a su espacio Nuke
Mapu porque ella estaria ahi. Alli se dedican especialmente a hacer huerta agroecoldgica,
cuentan con dos invernaculos y un amplio espacio dedicado a la produccion de diferentes
vegetales, verduras y hierbas aromadticas. También tienen un sector dedicado a los
encuentros sociales y para hacer fogon, y carteles indicando en mapuzungun el nombre
de cada uno de estos sectores (por ejemplo, en el cantero de hierbas aromaticas se lee

lawen, es decir remedio, hierba medicinal).

Cuando llegué una tarde de octubre del afio 2023, Cecilia S. estaba tomando mates
con dos personas. En principio nos presentd, nos pusimos al dia de como estabamos, ella
me preguntd por mi trabajo anterior, y comentamos sobre la situacion politica local.
Luego de una pequeiia charla y ya sintiendo que el momento de la entrevista se avecinaba

consulté a los tres si podia grabar, y al aceptar, comencé la entrevista.

Le pedi que me contara su historia y el surgimiento de la comunidad Nuke Mapu.
Ella inici6 su relato aludiendo a la escuela catdlica a la que asistio, expresando que en esa
época temprana de su vida nadie le dijo que era descendiente de mapuches. Pero que fue
alli donde se encontr6 con los conceptos de indigenas “borrachos y haraganes”, y que
cuando fue consciente de su significado sintié6 un gran enojo: “después descubri que
eran... que estaban hablando de mis abuelos y abuelas”. Cecilia S. discute con estos

estereotipos y expresa, por un lado, que el alcohol fue una “droga” que trajeron los
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europeos para mantener a los indigenas embobados y, por el otro, que la idea de trabajo
también es impuesta por la colonizacidon ya que “aca se vivia libremente, sin necesidad
de trabajarle a alguien”. A sus 18 afios fue invitada a “saludar al sol” y ella fue, a pesar
de que “no entendia nada”. Pero el sonido del kultrun y del iiolkin'” 1a emocionaron de
tal manera que lograron despertar lo que ella llama “memoria antigua”. A partir de aquel
momento, empez6 a pensar mucho en su abuela, a indagar en su linaje buscando el
significado de sus apellidos - “Huemil: oro naciente. Huechuqueo: el filo del pedernal”-,
y a introducirse en la cultura mapuche. “Esto es lo que yo estaba buscando, en realidad

era lo mio”.

Cecilia S. hace énfasis en esta busqueda espiritual, en la que habia explorado
diferentes ramas del cristianismo sin poder llenar ese vacio y que lo logro6 al encontrarse
con la espiritualidad mapuche. También entiende que ese vacio que ella sintid6 pueden

sentirlo sus “hermanos”, y que por eso evita juzgar sus elecciones:

“Yo digo que la espiritualidad es todo. Porque fue ahi el europeo donde quiso exterminar
a todas las machis y eso bueno, vos lo sabes bien. Y las machis eran las guias espirituales
de las comunidades, eran como un cura en las comunidades. Y al matar al guia espiritual,
matan la espiritualidad de la gente de la comunidad. Entonces el hermano que aquel es
catolico, yo lo respeto o que aquel es evangelista lo respeto porque nos ha quedado un

vacio y hay que cubrirlo”.

Luego, cuando “despertd del todo”, fue que sinti6 la necesidad de organizarse
como comunidad, ya que en aquellas en las que habia participado no encontré su lugar:
“ya estaban organizados de una manera que si vos querias introducir una idea, no podias”.
Antes de fundar Nuke Mapu, ella llevé adelante una accion para poder izar su bandera en

la plaza principal de Los Toldos:

“también sentia la necesidad de hacer algo mio, o sea, desde mi energia. Y siempre fue la
pregunta de por qué aca en Los Toldos no se habia levantado la wenufoye, por ejemplo.
Fue ahi a donde yo todavia no pertenecia a ninguna comunidad y fui a pedirle las firmas
a los referentes para levantar la bandera en la plaza. Asi que me siento ahi como un poco
sanada, sanar un poco el linaje de algo que se debia hacer, que no se hacia. Y se hizo en

el afio 2016. La ordenanza, al menos, y después se levanto la bandera.”

7 Instrumentos de percusion y viento respectivamente.
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El predio de Nuke Mapu fue entregado en forma de comodato por la municipalidad
y funciona como huerta agroecologica comunitaria. Estando alli, ella siente mucho la
presencia energética de su abuela, con quien siempre hablaba del deseo de volver al
campo, y al preguntarle por sus recuerdos sobre su abuela y la huerta, resalté con un poco
de nostalgia el sabor dulce de las sandias que su abuela producia. Su linaje esta presente
en la huerta y en sus acciones “creo que estoy sanando ese linaje y rompiendo mandatos”
comentd. Sobre las vivencias de su abuela y su madre, expresa que no sufrieron
discriminacion por ya estar “cristianizadas” pero si mucha pobreza, “de andar descalzos

en el campo”.

Cecilia S. coment6 que estd aprendiendo mapuzungun, que lo entiende pero que
se le dificulta el habla fluida. También expresa su interés y su busqueda por la
comprension en profundidad de las palabras, dando el ejemplo de la expresion ‘kume
antii’, que suele ser traducida como ‘buenos dias’ pero su traduccion literal seria ‘buen
sol’. Ella prefiere este ultimo significado, ya que le parece un deseo mas lindo. Esta
reflexion en torno a las palabras no se limita al mapuzungun, sino que ella lo aplica en su
dia a dia tanto para los términos y expresiones utilizados en aspectos de la vida cotidiana
como las relaciones sociales, el matrimonio, y la muerte. Pensar en la muerte y en la
necesidad de considerarla como un “hecho natural”, quitandole el tabu, la llevé a expresar
su necesidad de retomar los enterramientos en el cementerio mapuche lindante a la laguna

La Azotea:

“C.S.: Y lo natural, por ejemplo, para nosotros que eso también estd bueno que lo
difundamos, es la necesidad de que nos habiliten en el cementerio. No tenemos
cementerio, nosotros, nuestra naturaleza es volver a la tierra, devolverle a la 7iuke mapu

lo que nos dio, su hospitalidad y ;como seria? en forma de abono.
I: ;Te gustaria? ;Estas hablando de la Azotea? ;De que vuelva a ser cementerio?

C.S.: Claro, es que ahi estan nuestros abuelos y abuelas. Queremos estar ahi. Y la
espiritualidad también, para el momento del viaje, ese viaje a la wenu mapu o a la tierra

de arriba.”

Como mencionamos, son varias las discusiones y debates sobre la laguna la
Azotea y su cementerio. Durante el otofio, el invierno y la primavera de 2023 esta laguna
se encontraba completamente seca, y Cecilia S. busca explicarlo de manera causal, con

un trasfondo espiritual:
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“C.S.: (Vos sabes que el ngen-co...? Que es el (...) la fuerza que... que se crea ahi en
esa, en esa laguna, es por algo, es porque lo circundan las almas. No fue casualidad. Asi

que ahora tampoco es casualidad que esté seca.”

“C.S.: Los mapuches se estaban peleando, digo algunos hermanos. Porque le estaban
dando mas valor a la Laguna que a las personas que estan fallecidas ahi, o sea, estan

enterradas ahi, entonces ¢la laguna que hizo? se fue.”

Le volvi a preguntar sobre la generalizacion “los mapuches se estaban peleando”,
porque senti que ella se posicionaba por fuera de ese grupo, para lo cual me aclaré que
hablaba de “otros hermanos mapuche” que querian utilizar la laguna de forma turistica y

<

reafirmd su posicion “yo lo quiero como cementerio”, expresando su deseo de ser
enterrada ahi, “devolverle a la tierra lo que me dio”, manteniendo asi una relacion de
reciprocidad. Otro aspecto que ilustra este vinculo es el hecho de que Cecilia S. haya
enterrado en las cercanias de esta laguna la placenta de su hijo “en forma de gratitud”.
Mencioné la investigacion!'® financiada por la municipalidad, afirmando la complejidad
del tema, a lo que ella dud6 fuertemente, alegando que el problema no era la complejidad
sino la desorganizacion “estamos un poco desorganizados, no sabemos lo que queremos”.
Pero que a fin de cuentas, dice ella, la realidad es que hay gente sepultada, y que fue

enterrada en ceremonia sagrada, ya que se han encontrado cuerpos cuyas cabezas estan

apuntando al poniente y las piernas a la salida del sol.

A partir de esta explicacion, le pregunté si habia estado presente en alguna
ceremonia relacionada al enterramiento o si sabia como son, me contesté que no, pero
que desea participar de alguna, y que llegado el momento celebren una en su honor
cuando ella parta. Entonces, le consulté por alguna otra ceremonia que haya participado
o realizado, y me contd de una celebracion de Wirioy Xipantu a la que asistio en el campo
de Juan (entrevista n°5). Una vez mas, como en la experiencia en su primer saludo al sol,
hizo énfasis en los sonidos, pero en esta ocasion los escuchaba ella sola, kultrunes que
sonaban a lo lejos, “lo escuchaba yo, eran para mi nada mas”. Por otro lado, indico la
importancia de los pewma, los suefios, y las revelaciones que traen. No solo los de ella,
sino también los de su hijo, que son trasmitidos a una pewmatufe, una interpretadora de
suefos, y explica sus significados. Su hijo la sofi6 con fuego en la boca, y la pewmatufe,

que reside al otro lado de la cordillera, indicé que podria significar que las palabras de

'8 Curiqueo, Langiano y Merlo “Interpretando los relatos orales sobre la ubicacion del Cementerio de la laguna la
azotea (primera etapa)” — 2023.
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Cecilia S. podrian ser utilizadas en su propia contra. Esto repercutié en. ella, que se
encontraba en medio de las gestiones por el izamiento de la wenu foye en 2016, y, como
vimos, mantiene presente esta advertencia hasta el dia de hoy, cuidando sus palabras y

siendo consciente del peso que tienen.

En el relato de Cecilia S. hay una marcada tension en su proceso espiritual, en el
cual activamente se cuestiono su trayectoria familiar y “rompi6é con mandatos” de las
practicas religiosas catdlicas al “descubrir” que era mapuche y conocer los desastres
realizados a lo largo de la historia por la iglesia catdlica en contra de los pueblos
indigenas. Eligio la apostasia y no bautizar a sus hijos. Su madre participa y trabaja en el
espacio de Nuke Mapu pero no se identifica con lo mapuche, acepta sus origenes pero “le
da lo mismo”. Ante esta situacion, ella se compara y se describe como alguien que si se
hace preguntas, y que busca las explicaciones para todo, sobre todo lo que tiene relacion
con su historia familiar y ascendencia. Y retoma la figura y la energia de su abuela (que

vivia en La Tribu), muy presentes en su cotidianeidad:

“Yo una agradecida de la vida porque digo estar en este lugar es volver al campo y
siempre recordar a mi abuela. Y también es esa frase que gritd un abuelo, Calfucura ‘un

dia en los hijos de mis hijos me levantaré’y aca estamos.”

Es interesante notar que Cecilia S. se piensa a si misma y al mundo que la rodea
en permanente conexion e integracion, y con una mirada constante hacia el pasado. Asi
como ella entiende que el desacuerdo y la desorganizacion comunitaria se reflejan en la
sequedad de la laguna, concibe un problema de salud en sus ojos a partir de un plano
espiritual ligado a su linaje: “;qué vieron mis abuelas?” se pregunta. La conexion es
directa, entre su condicion y su herencia, por lo tanto, al notar una mejoria, comprende
que eso también significa que ha sanado espiritualmente “venimos para sanar y

evolucionar, voy a hacer todo lo que no pudieron hacer mis abuelas.”

Al pensar en la vida de sus abuelas y sus experiencias, ella reflexiona sobre el

lugar de las mujeres en la actualidad:

“Las mujeres que han tomado mucha fuerza. Si lo veo. Inclusive en lo mapuche lo veo
también las mujeres estan re, van al frente... con una fuerza. Y bueno, aca bueno, soy un

poco lider también.”

Llegando al final de nuestra entrevista, le pregunté a sobre sus préximos proyectos

y menciond que estaba organizando un trafkintu, un evento de intercambio material e
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inmaterial comunitario en el cual no media el dinero, haciendo énfasis en la reciprocidad
y la importancia del dar y recibir. Al momento de nuestro encuentro todavia faltaban
algunas semanas para la fecha estipulada, ella me comentd que recién se estaban
organizando y que justamente esa misma mafiana habian ido a reunirse con la directora

de cultura quien estaba dispuesta a prestar equipos de iluminacién y sonido.

Al apagar el grabador, Cecilia S. me mostr6é el predio mientras seguiamos
charlando. Me regal6 una planta de hinojo, comentandome que no se la habian llevado
porque nadie sabe como comerla, pero me explicd como ella la usa. El ambiente estaba
hermoso, a lo largo de toda la entrevista diferentes pajaritos nos acompafiaban con su
canto y el hermoso clima de primavera. Alrededor de las 17.30 hs me retiré¢ del espacio,
comentandole mis deseos de volver para seguir conversando con ella y deseandole suerte
en las gestiones para el trafkintu. Al final, dicho evento no se llevo a cabo por razones

que atn desconozco.

b) Entrevista n°2 — Emma Cayuqueo

Para la segunda entrevista me comuniqué con Emma Cayuqueo, la lider de la
comunidad Az Mapu, a través de la pagina de Facebook de dicha comunidad. Primero, a
través de un mensaje, me presenté y le comenté que me gustaria hacerle una entrevista.
Me contestd que si, y tuvimos una llamada telefonica en la que me contdé a modo
introductorio su lugar en su comunidad. Le pregunté por la posibilidad de encontrarnos
para que la entrevista fuera en persona me dijo que si y me invit6 a que vaya al otro dia a

Su casa.

Fui caminando a su casa una tarde de febrero. Al llegar, me recibio
simpaticamente, y como adentro de su casa estaba fresquito, nos dispusimos a tomar
mates y charlar. Antes de comenzar la grabacion, Emma hizo una introduccién con mucho
énfasis explicando que lo que estd sucediendo en Los Toldos es un “resurgimiento
espiritual”, y me dio como ejemplo el casamiento que estaba planificando y organizando
desde Az Mapu, el primero “bajo la usanza mapuche” que se hara en Los Toldos. Sobre
la mesa habia dos trapelakucha, uno propio de ella y el otro atn sin terminar, destinado

a la futura novia. '’

19 Retomamos el tema del casamiento més adelante.
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Le pedi que me cuente su historia y la de su comunidad, y comenz6 su relato
aclarando que en Los Toldos hay varias comunidades mapuche, y que cada una se enfoca

en un objetivo distinto. En el caso de Az Mapu, su comunidad, se dedican a

“rescatar todos los saberes ancestrales, (...) lo que es la cultura con respecto a la medicina,

lo que es la comida, y al habla, el dialecto mapuzungun”.

Cuando Emma me estaba explicando que Az Mapu refiere a los cuatro elementos,
tierra, aire, fuego y agua, lleva el relato a su infancia, comentando que ella nacié en La
Tribu pero que a los 6 afios “la llevaron” a la capital y creci6 alld. Desde temprana edad
se fue “empapando” con respecto a su identidad étnica, debido a que era cercana a su
abuelo Félix Cayuqueo, a sus tios Magdalena Elena y Marcelino Cayuqueo, y a sus
trayectorias de lucha?®. Cuando volvidé a Los Toldos, en 2010, se uni6 a una de las
comunidades ya establecidas, hasta que un desacuerdo con respecto a la lucha por la
recuperacion de las tierras la hizo alejarse. En el afio 2020 tom¢ la decision de armar su
propia comunidad y expresd “tenemos la virtud que siempre nos estan llamando, es
porque vamos aprendiendo y vamos contando cosas”, intuyo que se refiere a las
presentaciones sobre la historia y la cultura mapuche que realiza en diferentes escuelas

de la ciudad.

Emma caracteriza su lucha a partir de una concepcion sobre las vivencias de sus
antepasados y sobre como la violencia ejercida hacia los indigenas resulto en la pérdida

de aspectos culturales:

“Mi abuela, por ejemplo, no me quiso ensefiar a mi el mapuzungun, porque ella tenia
temor. Porque ella habia visto cuando cortaron la lengua, cortaron un oido, cortaban
talones, pies para que no se escapen. Cosas asi feas que pasaban en el pueblo, en todos

los pueblos originarios paso esta misma cosa.”

También su lucha esta fundada en la ambicién de que generacion tras generacion
los mapuches se estan fortaleciendo identitariamente “las sangres renovadas van tomando
mas fuerzas, esto no quiere decir que [los mapuche] salgan a matar”. Como vemos, en
sus declaraciones ella intenta dejar en claro que estas fuerzas y estos resurgimientos no

son ni deben ser violentos:

20 Mencionadas en el capitulo 3.
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“Y cuando decimos 10 veces nos vencieron, pero 100 veces volveremos. Es una realidad,
va retomando fuerza, pero no es porque queramos... o porque seamos peleadores o
porque queramos... porque en todos... en cada pais se cuida su cultura. Y nosotros aca
en Los Toldos estamos tratando de recuperar y que se vuelva a valorizar lo que teniamos

antes. ¢ Se entiende?”

En el comedor de su casa, Emma tiene entre otras cosas, la wenufoye, la bandera
mapuche-tehuelche (azul, blanca y amarilla con una punta de flecha en medio), un
pequeiio tejido realizado por ella en telar mapuche y diferentes laminas referidas a los
pueblos indigenas, como un calendario en el que figuran las fechas de las celebraciones
de diversos pueblos de América Latina. Al charlar sobre las banderas y sobre la
trayectoria del cacique Lautaro, parece que sinti6 la necesidad de diferenciarse de “otros
hermanos” que rechazan simbolos nacionales argentinos, como el himno y la bandera,

aclarando “somos argentinos, estamos dentro del territorio argentino”.

Luego, retomo la historia de vida de su abuelo Félix, de su mision de ser €l quien
continte en el cacicazgo luego de la muerte del cacique Simén Coliqueo, y de su lucha
por recuperar las tierras de La Tribu, para lo cual viajé numerosas veces a la capital,
siendo incluso apresado. Luego de repasar las dificultades que esta lucha supuso, y como
muchas familias de La Tribu fueron engafiadas por criollos que se quedaron con sus
campos, Emma se diferencia y repite que decididé no tomar ese camino y prefiere mas
bien enfocarse en rescatar la cultura mapuche, y en la importancia de difundirla en las

instituciones educativas.

También hablamos de la centralidad de los pifiones de la araucaria, utilizados de
diversas maneras por el pueblo mapuche para hacer comidas y bebidas. Estas bebidas
pueden ser no fermentadas (para los bebés) o fermentadas, como el muday. Al tocar este
tema, lucha contra el estereotipo de “mapuche borracho”, explicitando que esta bebida no

es comparable a otras de mayor graduacion alcoholica:

“El muday, era lo que tomaban ellos, pero nunca tuvo el grado de alcohol como el que
tiene los que tienen hoy. Pero decian que el mapuche era borracho porque tomaba eso. Y
no. Te puedo asegurar que no, no llega a ese grado de fermentacion como las bebidas

blancas.”

Como vimos anteriormente, a Emma no le ensefiaron a hablar mapuzungun en su

infancia, pero si recuerda algunas palabras como pvxem (cigarrillo), kofke (pan), ilo
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(carne), entre otras que escucho de sus abuelos. En este momento, se levanta a buscar su
“bolsita viajera” una bolsa de tela en la que guarda todos los recortes y fotos con los que
acompafia sus charlas y presentaciones. Nos dispusimos a mirar juntas los recortes de
diarios con notas y fotos que hablan de su abuelo Félix o sus tios, fotos de su juventud,

una hoja con una lista de leyes “que nos amparan a nosotros”, entre otras cosas.

A partir de una nota titulada “Adids al Gltimo gran cacique” aludiendo a la muerte
de Félix Cayuqueo en el afio 1970, Emma me cuenta que su cuerpo estuvo en el panteon
de los militares en la Capital hasta que pudieron trasladarlo a Los Toldos. Confundida
ella se pregunta por qué lo habran escoltado los militares y se responde con risas “tendrian
miedo que el indio se levante y los agarre otra vez a los bastonazos”. Una vez mas, ella

se identifica con este pasado a la vez que marca una distancia:

“Volvemos a lo que decia, yo vengo arrastrando todo un linaje. Que es bien de pelea en
pelea, pero bueno, no es mi caso, no, lo mio es mas cultural que ir a la pelea o ir a
discusion. Si hablarlo, como corresponde las cosas como corresponde, hay leyes, hay
derechos que bueno... que no se han respetado si es verdad. Pero bueno, no quiere decir

que tampoco vayamos a prender fuego nada”.

Cuando guardamos las fotos y recortes de nuevo en su bolsa, le pedi que me cuente
sobre las ceremonias que realizan en Az Mapu. Retomamos la charla sobre el casamiento,
que tendria fecha el 7 de abril, me mostrd la invitacion, y me cont6 sobre las dos parejas
que serian las protagonistas del evento. Al inicio de la charla, Emma me habia explicado
que es importante tener en cuenta la dualidad para la cosmovision mapuche, “el mapuche
siempre camina de a dos, es dual” dijo. En cuanto al casamiento, en un principio seria
solo una de las parejas, pero luego la visitd una persona de Olascoaga quien le pidid
sumarse con su pareja a la celebracion, y todos accedieron. Para ella esto es importante
resaltarlo porque, haciendo referencia a la dualidad, este terminara siendo un casamiento
doble “las cosas no son por casualidad, todo tiene una causalidad”, expreso. Por otro lado,
también le hacia mucha ilusion este evento, del cual se espera que sea el primero de
muchos y que esto d¢ el estimulo inicial para que mas parejas se animen y deseen casarse

de modo tradicional mapuche.

Se pautd que la ceremonia inicie a la salida del sol “porque el newen, la fuerza,
que tiene el sol cuando esté saliendo es lo que a nosotros nos alimenta espiritualmente.”

El casamiento, como otras celebraciones mapuche, deben ser realizadas por una machi o
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alguna autoridad espiritual, y como en Los Toldos no hay, un “hermano” proveniente de
la ciudad de Rojas serd el encargado de hacerlo. Recalc6 mucho que en Los Toldos no
hay machis, que no basta con que alguien quiera ser machi, sino que debe sentirse y debe

tener una “capacidad” espiritual muy fuerte. Y agrego:

“yo no soy machi, tampoco quiero serlo pero no porque me niegue, no quiero porque se

sufre mucho (...) Mi abuela si era machi.”

Sobre este tema, la lider de 4z Mapu definidé que existe una diferencia entre las
machis que trabajan de dia y aquellas que trabajan de noche, “la machi que trabaja de
noche es para hacer cosas malas y la que trabaja de dia es para curar”. Otra vez, la
importancia de la dualidad se hace presente. Aclar6é que su abuela trabajaba de dia y que
asi como ha curado a mucha gente, a través de la curacién con sapos, hubo gente que no
se ha sanado “porque ya tenian... todos tenemos un tiempo de estar acd y después pasar
a otra etapa”. Estas palabras la llevan a aclarar que desde su concepcion la muerte es

tomada mas “livianamente”:

“a otros les cuesta desprenderse del ser querido, nosotros (...) acompafiamos también al
que se fue porque pasa a otra etapa. Entonces eso es lo que... esa es lo que es la
espiritualidad con respecto al mapuche. El mapuche cree que va y vuelve en otro ser, para

seguir trabajando”.

Por otro lado, el Wirioy Xipantu es para Emma “la renovacion de la tierra, el ciclo
comienza nuevamente”. Relata que esta celebracion, realizada en el solsticio de invierno,
dura toda la noche hasta la mafiana del otro dia. Alli comparten comida, se hacen fogatas
muy grandes y se pide y agradece. Otras dos practicas importantes para ella, que
podriamos entender como ritos de pasaje, son la presentacion de nifios y nifias ante el
rewe y el antu (sol), una celebracion realizada en conjunto a la del equinoccio de
primavera, y la perforacion de orejas a las nifias, luego de su primera menstruacion.
Resalta la importancia del sol en cada una de ellas porque “es quien nos da la fuerza, si

no tuviésemos sol, no habria vida.”

Le pregunté por la fecha del 19 de abril, dia del indio americano, y sobre la fiesta
del telar mapuche. Sobre la primera, me explicé que mas que una celebracion es una fecha
que se conmemora para recordar la lucha por los derechos de los pueblos. Con respecto a
la fiesta del telar expreso que el afio anterior (2023) no habian podido realizarlo porque

no pudieron organizarse y tampoco tuvieron el apoyo de la municipalidad, ya que era
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época de elecciones. “Debe haber sido uno de los pocos afos que no se pudo hacer”,
expreso. Recordé que cuando asisti en el afio 2022 presencié¢ la primera presentacion del
coro mapuche, del cual me habia dicho que participaba activamente. A partir de este
comentario, ella prosiguié a contarme sobre el coro Aukin Mapu (ecos de la tierra) y a
mostrarme algunos videos en YouTube, del coro y de musicos mapuche. Mientras
miramos y escuchamos, Emma me cuenta que en sus canciones los elementos de la
naturaleza, como por ejemplo los sapos, las mariposas y las plantas, ocupan un lugar

central.

Durante nuestra entrevista, Emma recibid la visita de Myriam Muiloz, su amiga y
lider de la Comunidad Mapuche Kintu Kimun. Nos presentd, le expliqué sobre qué
estabamos charlando y sobre mi investigacion. Tenia una pequefia esperanza que Myriam
recordara quien soy, ya que uno de sus hijos y yo habiamos sido compatfieros de escuela
primaria, pero su respuesta fue, entre risas, “tengo cinco hijos, te imaginds si puedo
acordarme de los compaiieros de todos...”. Me lo tomé con humor, y le pregunté si podia
hacerle también a ella una entrevista, en ese u otro momento, a lo que simpaticamente

respondio afirmativamente y se dispuso a ser entrevistada ahi mismo.
c) Entrevista n°3 — Myriam Murioz

De esta forma, la tercera entrevista se dio de modo espontdneo, en la casa de
Emma Cayuqueo. Le pedi a la representante de Kintu Kimun que me cuente sobre su
historia, la espiritualidad y el telar. Myriam comenzo hablando de su experiencia familiar,
ya que ella pertenece a una de las familias que vivié en La Rinconada, uno de los parajes
de la tribu en el cual se llevo a cabo el proyecto de CONICET?! entre 1986 y 1992. Fue
a través de este mismo proyecto que su abuela y su mamad, junto a otras mujeres,
aprendieron el tejido en telar y el hilado de lanas, que derivé en el taller Tucun Vule.
Hablo sobre el vinculo de su familia con los investigadores de CONICET, destacando la
hospitalidad y la buena predisposicion de su abuela para con ellos durante el tiempo que

llevé la investigacion:

“como iban visitando diferentes familias de La Tribu, llegaron en un momento a la casa

de mi abuela. Y ahi vieron que habia como una forma familiera, digamos, de recibir a la

21 programa de Investigacion Sociedad Indigena: Cultura e Identidad descrito en el capitulo 3.
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gente, recibirla con carifio. (...) Entonces mi abuela fue en ese momento hospitalaria con

ellos. (...) Les llevdo mucho tiempo, creo que alrededor de 8 afios o mas”.

Relat6 que fue una iniciativa del equipo de investigacion alentar a los pobladores
de La Tribu a “rescatar algo de su cultura”, que la primera opcién fue el mapuzungun,
que se consideraba perdido, pero que fue descartado porque los pobladores “eran muy
grandes” para aprenderlo. Entonces se decidieron por el tejido, y el equipo realizé las
gestiones del intercambio. En primer lugar, desde La Tribu viajaron a Neuquén a conocer
otras comunidades, “a ver como era, donde vivian, que era lo que hacian, fueron a
ceremonias y todas esas cosas”. Luego, tres tejedoras de Neuquén viajaron a Los Toldos
para ensefiar las técnicas de tejido. Esta transmision de conocimiento se dio en tres etapas,
con diferente nivel de dificultad, a través de la cual las mujeres de La Tribu aprendieron

a tejer y a hilar, pero Myriam resaltd con pesar que hubo un vacio en el aprendizaje:

“Lo que si ellas fueron muy, muy mezquinos, digamos con el tema del significado de las
cosas, porque los del sur no querian decir qué era el significado, porque en realidad el
telar, dicen, que es como una escritura, que cada dibujo es el simbolo de algo, es una
palabra que significa algo, entonces ellos eso no lo querian decir, se lo guardaban para
ellos. (...) y después, inclusive también le pidieron que no lo divulgaran al tejido, porque
si no iban a venir los de afuera, a después a hacerlo, como diciendo, con maquinas a

querer hacer lo mismo.”

Emma y Myriam no comprendian esta postura de las tejedoras neuquinas,
argumentando que es muy poco probable que una maquina pueda reemplazar la
manufactura humana con respecto al telar mapuche. “iNos cuesta a nosotros!”, dijo
Emma entre risas. Continuando su relato, la lider de Kintu Kimun explica que fue a partir
de la incorporacion de este saber que surgio el taller Tucun Vule ubicado también en los
campos de La Tribu, que luego fue tomado como circuito turistico por parte de la
Municipalidad. Las tejedoras del Tucun Vule trabajaban todos los dias y producian
muchas prendas, que luego eran vendidas a los visitantes locales, nacionales y extranjeros.
Confirmé que el taller ya no esta en funcionamiento desde hace varios afios, debido a que

las personas envejecieron y/o migraron del campo a la ciudad.

A raiz de esta disolucion del taller, Myriam cuenta que su maméa (M.P, entrevista
n°6) tomo la decision de continuar con el dictado de clases de telar en Los Toldos, para

que no se pierda el conocimiento. Que desde hace aproximadamente veinte afios ensefa
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en diferentes lugares en Los Toldos y en otras localidades de la region, e incluso ha

participado en torneos bonaerenses.*?

Continu¢ relatando su historia de vida, me explicé que ella terminé el secundario
en edad adulta, y que fue cuando estaba realizando una carrera terciaria que sintié6 mas

fuertemente la invisibilizacion y la indiferencia hacia la poblacion mapuche toldense:

“Yo vi que no era algo que los alumnos (sus compaiieros) quisieran saber el tema de los
pueblos originarios, lo veian como algo que ya habia pasado, como que era del pasado y
yo digo ‘no es algo del pasado, si yo soy mapuche y mis hijos y mis nietos lo van a ser

también porque llevan mi sangre’. Entonces no es que nos fuimos o que no estamos”.

Este episodio sucedié en una época en la que, segin Myriam, las comunidades
mapuche en Los Toldos estaban separadas y no habia una buena imagen sobre ellas, y
que fue la necesidad de tener una voz propia la que la impulsé a organizarse con otras
personas y armar en el afo 2011 la comunidad Kinfu Kimun (buscando sabiduria en
mapuzungun). Afirma que hoy en dia las comunidades trabajan juntas en lo que respecta
al cementerio mapuche, por ejemplo, y a la fiesta o Kawizi mapuche. Sobre la celebracion
del Wirioy Xipantu explicod que es central para ella y su comunidad. Su descripcion fue
mas bien corta, destacando que recibian a comunidades “de otros lados”, y explicando
que para esta celebracion se hace un fuego, comida, y mate para pasar toda la noche y

charlar.

Kintu Kimun no posee un espacio comunitario propio, por lo tanto, para realizar
ceremonias o encuentros, pedian el predio del C.E.F n°94 (Centro de Educacion Fisica)
pero en los ultimos afios cuatro comunidades realizan las ceremonias en conjunto en la
Casa Cultural Mapuche (Kintu Kimun, Hermanos Mapuche, Az Mapu y lof laguna La
Azotea). A su vez, recalco la necesidad de que quien lleve adelante la ceremonia debe

hablar Mapuzungun ya que:

“las personas que estan en el cielo, digamos, entienden ese idioma entonces uno para
poder comunicarse durante la ceremonia tiene que hablar el mismo idioma que ellos. Es

por eso que mientras en las ceremonias hay alguien que hable el Mapuzungun esta bien”.

Cuando le pregunt¢ a Myriam sobre las actividades o proyectos actuales,

menciono el casamiento que Emma estaba organizando (entrevista n°2), las gestiones en

22 profundizaremos en la trayectoria de M.P mas adelante.
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torno al cementerio de la laguna -explicando que estan “esperando desde el afio pasado”
que desde la Municipalidad se comuniquen con ellos-, y un proyecto que Az Mapu y Kintu
Kimun presentaron juntas al gobierno local para pedir un espacio, un lugar propio, en el

que puedan desarrollar sus actividades, para el cual también estan esperando ser recibidas.

Noté su enfoque hacia todo lo referido a la laguna La Azotea y el antiguo
cementerio, por lo que les pregunté cudl era su punto de vista. Myriam tomo la palabra y

Emma asintio:

“M.M: La idea nuestra era poder cercarlo, cerrarlo para que la gente no haga lo que no

tienen que hacer...
E.C: Exacto.”

Seguidamente, luego de una breve historia sobre lo sucedido en los ltimos afos
en la laguna (utilizacion descuidada de maquinas retroexcavadoras y descubrimiento de
huesos y restos materiales), me explicaron que su deseo es principalmente que el espacio
sea respetado y cuidado por ellos, y que haya documentacion que avale que dicho lugar

es propiedad de las comunidades mapuche de Los Toldos:

“M.M: y que haya papeles acerca de eso, porque si no, si hoy decimos ‘si, si hay
cementerio’ y nada mas, no. Hoy no estan los papeles y sin los papeles no, no hay nada,
digamos, es como las palabras, se las lleva el viento. Entonces tendria que haber (un papel
que diga) que realmente es el cementerio mapuche, se lo respete como se tiene que
respetar... porque han quedado tan poquitas cosas, ;nosotros que tenemos de lo que es la

tribu de Coliqueo?”

Traté¢ de indagar un poco en esta ultima idea, ya que su pregunta apunta a
reflexionar sobre los vestigios del pasado, en la que se puede observar la necesidad o ese
deseo de resguardar algo tangible “de las cosas nuestras”. Para ella, esto solo puede
hacerse custodiando la laguna La Azotea y aquel espacio llamado Loma Colorada (o la
Olla), “después no hay otros lugares como para que digamos, que diga, ‘esto es de la tribu
de Coliqueo’”. Sumado a esto, ambas comunicaron su interés en que se realice una

recopilacion de relatos:

“M.M: Sobre los espacios que habia, los lugares, las cosas que pasaban porque la gente
de la tribu era muy... le gustaban, por ejemplo, mucho el baile le gustaba ir a bailar, habia

ciertos lugares donde se bailaba. Bueno, también habia una comisaria en un momento,
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después decir cosas que pasaban por ahi, que eran de la tribu, de la gente, cuando vivia y

que no, no han quedado.”

A raiz de este intercambio, les pregunté sobre la Loma Colorada, ya que es un
lugar bastante particular, pero del que se habla mucho menos en comparacién con la
laguna La Azotea. Les consulté si en sus infancias o en sus memorias familiares era un
espacio en el que se iba a pasar tiempo o si solo era un punto de referencia geografico.
Ambas estan de acuerdo en que se dicen muchas cosas sobre este lugar. Por ejemplo,
Emma contesto que en la “época de los caciques”, los pobladores de la tribu se escondian
alli cuando habia algin enfrentamiento, pero que hoy en dia es un espacio al que van “a
recibir muchos newen, muchas fuerzas”. Por otro lado, Myriam afirma que los campos en
los que esta ubicada dicha loma solian pertenecer a su familia, que ellos la llamaban Loma
Colorada y no Olla, pero que no recuerda relatos relevantes al respecto, que cuando quiso

preguntar a su tia o su abuela no obtuvo respuesta.

Myriam al recordar sobre sus indagaciones familiares expresa que logr6 rescatar
una historia sobre un antepasado suyo que habia sido lancero de Coliqueo, y que su tia
abuela habia llegado a ver la lanza. Por otro lado, también me cuenta las razones del

silencio en la mayoria de las mujeres de su familia:

“Me cont6 otra tia, que otra abuela, por parte de mi papa, no queria hablar del tema. Le
preguntaron por qué no les contaba acerca de los mapuches, de lo que se acordaba, porque
ella habia nacido alla en La Tribu. Vivia en el fondo de La Rinconada. (...) Ella naci6 ahi
y dice que ella no se queria acordar porque ella recordaba a su abuela (...) que le cortaron
los talones para que no se escapara. Entonces era muy doloroso lo que ella habia vivido

cuando era chiquita, no se queria acordar de esas cosas”.

También afadi6 sobre las prohibiciones impuestas a la poblacion mapuche,
principalmente en cuanto al idioma y la espiritualidad. Ella es consciente que la violencia
y la estigmatizacion, devenidos en discriminacion y silenciamiento, suponen una tarea
dificil para aquellos que hoy en dia buscan recuperar lo mas posible su historia y las
memorias de sus antepasados. Expres6 que esta situaciéon es comun a todos los pueblos
originarios, y aclaré que, a pesar de que para algunos sea una controversia, ella estd de
acuerdo en que las investigaciones académicas realicen estudios que puedan ayudarlos a
reconstruir su pasado, tanto historicas como genéticas/arqueoldgicas, siempre y cuando

sean hechas en beneficio de los pueblos originarios.
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Al cabo de dos horas de entrevistas, les pregunté si deseaban agregar algo mas
antes de finalizar la grabacion. Emma hizo un gesto que ella no tenia mas que decir, y
Myriam quiso agregar que ella integra el Consejo Indigena de la Provincia de Buenos
Aires (CIBA)?®, y que desde ese lugar busca acompafiar a comunidades de otras

localidades a obtener su personeria juridica, entre otras cosas.

d) Entrevista n°4 — Julian y Cecilia Rojas

Para la cuarta entrevista me comuniqué con Cecilia R. a través de Facebook, le
comenté mi interés por entrevistarla para mi tesis, y sin ningin inconveniente me propuso
que lo hagamos esa semana, en la ruka. La ruka o Casa Cultural Mapuche es un espacio
cedido por la Municipalidad de General Viamonte a la Comunidad Hermanos Mapuche,
esta ubicado al inicio de la zona denominada la tribu. Me acerqué por la tarde, no era la
primera vez que yo iba al espacio, ya que alli se realizaron los festivales mapuche en los
ultimos afios. Ingresé y alrededor de una mesa de jardin habia un grupo de personas
charlando tranquilamente, entre ellas Cecilia R. También se encontraba M.C, el hermano
de Cecilia R. y un matrimonio, ella de Buenos Aires y H.I, mapuche de Los Toldos, que
regresaron al pueblo tras la jubilacion. Esperamos a que regrese el Lonko Julian a la mesa
con el agua caliente para el mate y comenzamos, luego de preguntarles si podia grabar,
la entrevista. En la misma intercambiaron conmigo principalmente Julian y Cecilia R., de
vez en cuando H.I aportaba lo suyo, M.C bastante menos y el hermano de Cecilia R. y la

esposa de H.I no participaron, solo comentaban sobre los mates que estdbamos tomando.

Luego de explicarles brevemente sobre mi tema de investigacion, les propuse que
empiecen por contarme sobre sus historias y el surgimiento de Hermanos Mapuche. Julian
tomo la palabra, explicindome que su comunidad surgi6 en la década de 1990, cuando
Martin Antiman volvié de la Ciudad de Buenos Aires a Los Toldos “nosotros sabiamos
que éramos mapuche, pero no estdbamos nucleados en un grupo”, hasta que luego de
algunas reuniones decidieron organizarse comunitariamente. En su relato, uno de los
principales objetivos para la comunidad era obtener un espacio en el cual tener sus
reuniones y poder llevar a cabo sus actividades. El no quiso “hacer politica” por lo tanto
evitd dar nombres propios, pero me contd que un intendente, durante su candidatura, les

habia prometido otorgarles un espacio. Dicho lugar era el ex Matadero Municipal, que

23 perteneciente al Consejo Provincial de Asuntos Indigenas.
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para entonces hacia més de diez afos que estaba abandonado, que si la comunidad

aceptaba podian hacer uso de inmediato:

“J.R: Ahi empezamos nosotros a trabajar como Comunidad Hermanos Mapuche, que fue
la primera comunidad que se hizo en Los Toldos. Y fuimos un poco resistidos al principio.
Resistidos por el municipio ¢ viste? porque después que salié este hombre, entraron otros
como intendente entonces ahi fuimos resistidos y no logramos que nos ayudaran que nos,

que nos dieran audiencia nada, nada...”

Consulté por las actividades que realizaban como comunidad en un principio, y
Julian respondi6é contandome sobre los diferentes “subsidios” o ayudas econdmicas que
recibieron, sin explicitar su procedencia, pero si coémo los utilizaron: cooperar con
escuelas rurales en La Tribu; construccion o refaccion de la Casa Cultural; otorgar fuentes
de trabajo a muchas personas, incluso fuera de la comunidad, entre otras cosas. A raiz de
esto, reflexiond que los gobiernos provinciales “se portaron bien” con ellos, y se lamento
por el destinanciamiento del INAI (Instituto Nacional de Asuntos Indigenas), expresando
que el actual gobierno nacional de Javier Milei “saco las leyes que nos protegian”. Este
tema no fue profundizado cuando Cecilia R. expreso que “cada cambio de gobierno tiene
sus pros y sus contras”, y le preguntd a su papa el afio en que se habian empezado a

“levantar” las ceremonias, es decir, a realizarse.

Me contaron que esto sucedi6é cuando un ‘hermano’ de la ciudad de Rojas, Hugo
Silveira, comenzo a frecuentar el espacio de Hermanos Mapuche. Julidn mencion6 que
Hugo es una persona muy allegada, que habia andado por el sur, que conocio6 a las abuelas
mapuche y que aprendid a hablar muy bien mapuzungun. Su conocimiento es para ellos
muy valioso, ya que es quien los guia en la realizacion de las ceremonias. Julian destaco
la capacidad de Hugo para hablar el idioma, y expres6é que su mama no le quiso ensefar

a él en su infancia:

“J.R: mi mama no me quiso ensefiar a mi, porque no...ella fue muy discriminada cuando
iba a la escuela. La discriminaban mucho y entonces ella no queria... Decia ‘porque se te

va a endurecer el castellano, se te va a reir la gente de vos’ me decia.”

Comunidad Hermanos Mapuche “recuper6”, hasta ahora, cuatro ceremonias:
Winioy Xipantu (ato nuevo), entuzuam (rebrote de primavera), el solsticio de verano (de

la cosecha) y el dia de los pueblos originarios (19 de abril). Sobre las ceremonias, Cecilia
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R. expresé que es su deseo como comunidad que los acompafien y compartir con quienes

quieran acercarse, €s por €so que son con invitacion abierta a todas las personas:

J.R: “es muy lindo, aparte es abierto a todos, nosotros no hacemos distincion de raza, ni
catdlicos, ni politico. (...) La politica, cada uno en su casa. La religion, cada uno en su

casa. Politica y religion no se habla”

Durante las descripciones de las ceremonias surgieron algunas comparaciones con
las practicas religiosas de la Iglesia Catolica. Sobre el entuzuam Julian explico que
“nosotros no nos bautizamos” asegurando que para ellos lo principal es el contacto de
cada uno con la naturaleza y sus newenes, sin intermediarios. Aun asi, Cecilia R. expres6

la importancia del acompafiamiento de las personas allegadas en esta ocasion:

C.R.: “Y el entuzuam, como dice papi, que es la presentacion de los nifios. Qué es hasta
los 12 afios, lo que se hace cuando se hace la ceremonia, los que estamos acompafiando
en la rogativa pedimos para que salga todo bien, y cuando se presentan a los nifios los que
ingresan [al rewe] también son la familia, que los padres y las madres deciden que
acompafien con el newen, con sus fuerzas para que el dia de mafiana acompafen a los
nifios (...) para que ese nene tenga la fuerza y el envion para el dia de mafiana ser bueno

y tener su camino.”

Con respecto al Wirnioy Xipantu, ellaexplica que se prende un kutral, un fuego, que
se mantiene durante toda la noche y que es custodiado por algunas personas en especifico,
que son quienes pueden anadirle lefia. Los demas acompafian cantando, conversando,
haciendo comidas como la pancutra, entre otras cosas. También van a sitios significativos
como la laguna La Azotea o La Olla “para pedir newen para acompanar, para que sepan
también que nosotros estamos aca”. Al otro dia temprano, a la salida del sol, se realiza la
ceremonia, mientras se deja que el fuego termine de quemar, se hace una rogativa, con

“convidada” de yerba y agua a la riuke mapu y luego se conversa:

“J.R: (...) Se conversa de lo que pasa en cada comunidad, viste. Porque aca nosotros...
ahora por los costos que hay... Pero nosotros somos el centro de reunion de las
comunidades de la provincia de Buenos Aires. Venian de toda de toda la provincia, Bahia

Blanca, Trenque Lauquen, Carmen de Patagones, Olavarria...”

Continuando en nuestra charla, Cecilia R. expresé que dentro de la Comunidad

Hermanos Mapuche hay un grupo que se dedica al tejido en telar, que “las chicas”
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aprendieron con las lamgen de las Pilquil**, que primero fue la madre de ellas y luego las
hijas que hoy en dia tienen “la marca del Kume lalen del hilado y del telar mapuche”. El
lonko se mostr6 muy orgulloso del emprendimiento y de la posesion de una marca
registrada. Esta conversacion derivo en el conocido Festival Mapuche. La organizacion
paso a estar en las manos de las comunidades (antes era organizado por una institucion
educativa) y a realizarse en el espacio Casa Cultural Mapuche. A su vez, se le cambi6 de
nombre a Kawini mapuche cuyo significado es fiesta mapuche, para asi ampliar la tematica

del evento. Asi lo explica Cecilia R.:

“Y después el festival mapuche, de la fiesta del telar mapuche, antes se llamaba telar
ahora es fiesta mapuche, lo hicieron porque se expande a las otras comunidades que
también tienen, no solo son de telar, si se hace aca, pero se abre no solamente al telar,

sino al Mapuzungun, a la medicina... Hacemos de todo un poco.”

Me explicaron que el 2023 fue uno de los pocos afios en que el evento no se pudo
llevar a cabo porque coincidia con época de elecciones y aumento de precios, y a razon
de esto no obtuvieron el apoyo de la municipalidad. Por otro lado, también advirtieron
sobre otras dificultades de la organizacién como la falta de presupuesto para los talleres,
y la esencializacion de la cultura mapuche por parte de la municipalidad, que les han

negado incluir en la fiesta elementos no indigenas, por ejemplo artesanias o musica:

J.R: “Después teniamos un problema, no querian pagarles a los profesores que venian, no
le querian pagar las horas que estaban ensefiando, porque habia dos clases una a la mafiana
y otra por la tarde ;viste? (...) Nosotros pensdbamos asi... Hacerlo mas abierto ;viste?
Te quiero decir que (...) darles participacion a otros artesanos, no solamente que sean
mapuche. Para que la gente venga ¢ viste? Porque a veces la gente viene vos le mostras
las cosas mapuches “que lindo, que lindo” pero no... Aparte la musica también, porque
eso lo organizaba el municipio y ponia la musica que ellos querian, no lo que nosotros
queriamos. Porque a la gente que le gusta mucho folklore y ellos ponian musica que no

iba. La gente le gusta el folklore.
I: ;Y ustedes querian poner folklore?

C.R.: Si, lo que lo que pasa es que también habia un planteo que ellos quieren que

hagamos todo lo mapuche. Y musica mapuche y todo eso si [J.R: Y la gente no le

24 M.P entrevista n°6
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entiende], y la gente viene, le gusta, comparte, pero también nosotros siempre aca, (...)

siempre existio el folklore.

(..)

J.R: Por eso te decia yo hacerlo mas abiertos al publico, a la gente. Porque la gente vos le
traes musica mapuche. No le entiende. La musica sera muy linda, pero ellos no entienden
lo que cantas, lo que decis. A eso, a nuestra musica, ayudarla con otra musica también, el

folklore.

Luego de una breve mencion de la musica mapuche y de Aukin Mapu, el coro
mapuche del que también participan Cecilia R., Julian y H.I, el Lonko eligi6 hablar sobre
el cementerio mapuche “que fue negado siempre como cementerio, pero es cementerio”.
Expres6 que hubo quienes deseaban explotarlo como negocio, sin respetar el espacio, y
reafirmo su lucha en la que buscan que la laguna y el cementerio sean reconocidos como
lugar historico. Durante esta parte de la charla H.I tom¢ la palabra, profundizando en
aquellos que querian la laguna “para negocio” y paralelamente Julidn me pidi6 que le
recordara mi apellido, buscando reconocer algin pariente mio. Luego de una breve
explicacion, le pedi a H.I que continuara su relato, expresd que hace bastante estan en
esta lucha por recuperar el cementerio y que “todavia andamos dando vueltas™. Les
consulté con precision que buscan que suceda con este lugar y H.I respondi6 que buscan
que sea “simplemente sagrado, para que no anden por arriba, que no pisoteen”. Julidn
estuvo de acuerdo, pero también aceptd que hay quienes buscan hacerlo cementerio de
vuelta, y el desacuerdo frena los procesos. Ante este comentario, Cecilia busc6 alejar la
charla de las controversias afirmando que “ya eso va a ser como tenga que ser”, a lo que
su papa le respondid que “antes de irse” le gustaria volver a sepultar aquellos restos que

quedaron al descubierto después del incidente de las retroexcavadoras.

Debatir sobre los diferentes intereses e ideas respecto a la laguna derivo en
comentar lo seca que estaba, lo que me llevo a consultar si anteriormente habia sucedido
que se secara por completo. Julidn recuerda haberla visto asi al menos dos veces, y que
esta seria la tercera. H.I estuvo de acuerdo. Esto permitié que recordaran sus infancias en
la laguna, alli H.I aprendio6 a nadar, e iban a jugar de pibes con respeto, sabiendo que al
lado estaba el cementerio. Julian la recuerda de agua cristalina y arena brillosa, con la que
jugaban “haciendo cosas”, pero que luego una inundacion “arrasé todo”. Aproveché este
momento para consultar sobre la otra laguna, la llamada Salamanca, y entre risas

complices decidieron no hablar de ello: “no da para hablar de ese tema”, dijo Cecilia R.
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Uno de los pocos comentarios que hizo M.C fue respecto a esto, (en la Salamanca) “se
kalkuteaban” y entre risas los demas lo repitieron. Julidn hizo un pequefio ademan a
explicarme qué es kalku?’ pero prefirié contarme su saber sobre la Olla, comentando que

¢l siempre supo de su existencia pero que fue a conocerla hace no muchos afos.

Luego de compartir anécdotas que permiten conocer la fuerte energia que la Olla
tiene como espacio, Julian afirmé que “nuestra historia es muy amplia, nada mas que fue
cortada por la...” y sin terminar la frase me pregunta a mi si lo que ellos venian contando
me era util. Les expliqué que para mi es valioso todo lo que ellos me quisieran contar, y
les repeti el enfoque que elegi para mi tesis. El Lonko expreso que en cuanto a la politica
municipal no reciben ayuda “mucha burocracia, siempre te hacen ir y esperar...”. Al
comenzar a relatar una anécdota de ¢l y Martin Antiman haciendo peticiones en la
municipalidad, Cecilia R. le pidi6 a su papa nuevamente que no dé nombres propios ni
que hable de politica. Al término de su relato, consulté por dichas peticiones. Julidn negd
que fuera por un tema de recuperacion de tierras, sino por el espacio en el que se encuentra

la ruka, el lugar en el que estibamos en ese momento.

Como sabemos, cada comunidad mapuche de Los Toldos tiene su objetivo. En el
caso de Comunidad Hermanos Mapuche se apunta a la recuperacion de la cultura
mapuche, en palabras de Cecilia R.: “en la cultura entra todo lo que es ceremonias, todo
es lo que es, las vivencias (...) y recuperar la memoria”. En este sentido es que también
realizan una ceremonia para el 19 de abril, dia del Indio Americano para “mantener la

memoria de todos los ancestros”.

Luego de apagar el grabador, nos quedamos un rato mas compartiendo mates. Al
pasar unos minutos Cecilia R. pidié que lo vuelva a encender, porque se le venian cosas
nuevas a la mente para contar. En primer lugar aclar6 algunos datos biograficos de Martin
Antimén, de su hija Liliana, quien lo sucedi6 como Lonko, y que hoy en dia es Julian el
Lonko. Explicaron que dicho nombramiento se designa en parlamento, a través de un
debate. Después, Cecilia R. contd que ella se acerc6 a la comunidad mucho tiempo
después de su creacion, que le llevé un tiempo la identificacion “porque en la escuela te
ensefan otra cosa”. Pero que agradece que su papa se haya cruzado con Antimén, ya que

si no hubiese sido asi probablemente ella no hubiese reconocido su “herencia como mujer

25 Segun el diccionario, kalku es un sustantivo que refiere a: brujo, hechicero, experto en ciencias ocultas. (Fuente:
Diccionario basico de idioma mapuche / Marta Susana Berretta, Dario Cafiumil, Tulio Cafiumil, Laura Zapata. - 1a ed
. - Florencio Varela : Xalkan Ediciones, 2015.)
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mapuche”. Por otro lado, H.I cont6 anécdotas sobre su vida en la capital siendo mapuche;
en conjunto relataron sobre como ellos como comunidad estan dispuestos a ayudar a
quienes se acerquen a encontrar su linaje (“gente buscando sus raices”); y comentamos
un poco sobre el pasado y la historia del cacique Coliqueo. Julidn afirmé que la laguna
lleva el nombre de La Azotea porque la casa tipo fuerte del cacique, que estaba a unos
100 metros, tenia una azotea. También comentamos cémo los libros (Memorias de un
pobre diablo de Urquizo (1983) y Coliqueo, el Indio Amigo de Hux (1966) no cuentan la
historia completa, y Julidn dio su version sobre la mitica carrera de Juan Moreira y Justo
Coliqueo, que tuvo lugar en el afio 1872 en los campos de La Tribu. Por tultimo,
compartimos conocimientos sobre la historia de Maria Hortensia Roca o la Santa Maria.
Asi, luego de media hora mas de intercambios y anécdotas decidi dar por finalizada la

entrevista, agradeciéndoles y Julian invitandome a volver cuando quisiera.

e) Entrevista n°5 — Juan Carlos Coron

La quinta entrevista la coordiné con Juan Carlos Coron a través de WhatsApp.
Nosotros ya nos conociamos debido a que en septiembre de 2023 ¢l me invitd a su
programa de radio, para charlar de una investigacion anterior. Le mandé un mensaje,
inmediatamente se mostrod disponible y arreglamos una fecha para realizar la entrevista

en el espacio de Radio Los Toldos.

Juan nacid y crecio en el barrio Los Eucaliptus, y pas6 la mayor parte de su
juventud identificdndose con su ascendencia europea por parte de madre. Recuerda que
su camino de reidentificacion mapuche comenz6, aproximadamente, cuando se
cumplieron 500 afios de la llegada de Colén a América, en el ano 1992. Menciona que
por aquellos afios es que noto el gran “proceso de aculturacion” que el pueblo mapuche
sufrio, dando el ejemplo de su abuelo, que no vivi6 como un mapuche sino “como
argentino pobre”. Me contd que su abuelo, nacido hace mas de 100 afios, fue marginado,
no recibid educacion formal ni fue criado con la cultura mapuche: “era medio como que
le habian sacado de los dos lados”. Este sentimiento de “liminalidad” entre lo mapuche y
lo huinca es recurrente en Juan, y mas adelante lo utilizara para referirse a las acciones
integradoras del cacique Coliqueo a la sociedad criolla que resultaron en una poblacion

que no es “ni mapuche, ni huinca”.

Continu¢ el relato sobre su proceso de identidad, entendiendo que luego de las

primeras sensaciones de “orgullo y bronca” cada uno hace su camino individualmente,
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identificandose primero con el idioma, la indumentaria, la espiritualidad u otros aspectos.
Para Juan su camino de reidentificacion estd ligado principalmente al lado espiritual

mapuche, el cual estd intimamente relacionado con el territorio y la tierra:

“Pero mi identidad es mapuche porque estoy en territorio mapuche, que es el idioma que
entiende la tierra, que entiende el territorio. Nosotros dialogamos con el territorio en cada
ceremonia, nosotros nos hacemos uno, o sea no somos mas que parte de ese territorio.
Somos hijos del territorio, no somos los duefios de la tierra, sino que somos parte de eso.
Somos aire, somos agua, somos viento, somos fuego, somos todo eso estid en nuestro

cuerpo.”

A su vez, el entrevistado resalta la importancia de lo colectivo, y recordando la
unién del pueblo mapuche en los afios 90 con la creacion de la wenufoye, y destacandola
como un acto de rebeldia, contintian en la busqueda de “hermanos que entiendan los temas
de espiritualidad, la mayoria no quiere saber nada”. Le consulté si se referia a gente
toldense, y me contestd que si, que en Los Toldos generalmente hay una negacion, en la

cual se relaciona lo mapuche con la vida sufrida en el campo:

“nunca hubo un proyecto de arraigo por parte del Estado, ni nacional, ni provincial, ni
municipal. Con el barrio Pueyrredon se trajeron los tltimos que quedaban en el campo.
Y claro, pero no vivian como mapuches, vivian como argentinos pobres. Es una cosa muy

distinta.”

Le consulté sobre su participacion en comunidades o grupos culturales, dedicados
a la difusion de la cultura mapuche. Me conté que Meli Kuruf era un grupo que integro
junto a tres personas mas “tratando de llevar identidad y cultura” trabajando mucho en
las escuelas. Explico que con el tiempo fueron adquiriendo mas conocimiento, ya que en
un principio estaban muy apoyados en el libro de Meinrado Hux que a pesar de ser una
investigacion historica respetable, “es una aberracion en cuestion de identidad mapuche”.
A raiz de esto, Juan comenta sobre su paso por una escuela secundaria “de riesgo” de la
ciudad de Junin, en la que la mayoria de los alumnos eran mapuche. Alli ayudo a brindar
una perspectiva intercultural, historica y situada sobre las condiciones de vida de los
estudiantes. Su aporte busco y logrd conectar con ellos, hacerlos sentir escuchados y
queridos, cambiar la mirada que los docentes tenian sobre ellos, a la vez que transmitian

conocimiento y cultura mapuche.

67



El mapuzungun, asi como la indumentaria, para Juan “ha dejado de ser un idioma
social para ser un idioma espiritual” porque ese es el idioma que entiende el territorio. El
actualmente no participa en ninguna comunidad, me comentd que con un grupo de varias
familias se encuentran en un campo familiar en cada solsticio y cada equinoccio para
“desarrollar la espiritualidad”. En cuanto al Wirioy Xipantu, explicd que en la antigiiedad
se guiaban por las estrellas, y que cuando la constelacion, que en castellano se conocen
como las pléyades o siete cabritos, se ve bien definida es cuando “empieza el punto cero
del ano”. Para esta celebracion se juntan las familias la tarde anterior a la noche mas larga,
y se inicia la ceremonia “plantando rewe ”, el espacio sagrado. A partir de dicho momento,
relatd, existen restricciones: no decir groserias, no gritar, no correr, no poner musica, no
tomar alcohol, entre otras. Se hacen grandes fogatas y se “desarrolla la espiritualidad”
mirando al este, y luego en sentido circular norte, oeste y sur. También se preparan y

consumen bebidas como el muday. Es muy determinante en cuanto a las bebidas:

“sin alcohol esa noche, después al otro dia si podemos tomar, pero mientras estamos ahi. ..
el alcohol también es una cuestion con la cual nos dominaron. Entonces de esa forma

también es una cuestion de protesta”

Continuando con su descripcidon, Juan contd que durante esa noche, quienes
pueden, la pasan despiertos haciendo transmision de la cultura: “muchos aprovechan para
hacer alglin instrumento o se intercambian conocimiento las mujeres cosas del telar, o lo
que fuera. Y también se baila”. Al amanecer, se realiza la ceremonia central mirando al
sol: “basicamente es un didlogo con los newen ” en el que cada uno habla con las fuerzas,
pide, agradece y se compromete a respetar las leyes de la naturaleza y las leyes de la vida
para asi lograr un “espiritu equilibrado”. Al charlar sobre la espiritualidad, compartié un
mito, sobre el origen del hombre y la mujer, a modo de ejemplo sobre lo que se transmite
en la ceremonia. Por otro lado, mostrd su desaprobacion a realizar ceremonias “con
publico” argumentando que se pierde la esencia si uno esta realizando una ceremonia y
hay otras personas observando o sacando fotos. Aclard que si se invita a otras personas

(no mapuche) estas deben participar activamente y no siendo espectadores.

A partir de una pregunta por su participacion en las comunidades mapuche, Juan
comento que en sus comienzos si se acerco a Hermanos Mapuche pero que por diferencias
de pensamiento (“es como querer juntar radicales y peronistas”) entendieron que no era
una obligacion estar nucleados bajo un mismo grupo, y que era mas sano que cada cual

“esté con quien se siente comodo y seguir adelante, porque si no es un eterno debate”.
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Explicéd que prefiere preservarse en su autonomia e identidad, ya que no le ve la razon de
tener que realizar ceremonias con la presencia de, por ejemplo, politicos municipales. Le
respondi que quizas otras comunidades lo hacen en una btisqueda de abrirse al resto de la
poblacioén toldense y de integracion. Juan dudé del comentario, aceptando que cada cual
tiene su punto de vista, pero que para ¢l “integrar ya nos integré Coliqueo, tenemos que

desintegrarnos para tener identidad”.

Retomando la tematica de las ceremonias, Juan afirmé que la primera que se
celebrd fue en el ano 2000, “sin saberlo, 100 afios después de la ultima gran ceremonia
que hubo” y orgullosamente expresa que continian desde ese momento hasta el dia de
hoy. Llegando al final de la entrevista, le consulté si queria agregar algo més y expreso

que todo “depende mucho del gobierno de turno” e hizo la siguiente observacion:

“después entré Macri al poder y cred un enemigo interno, que fue el pueblo mapuche.

Cuando después desaparecié Maldonado... y decir que eras mapuche con Vidal en la

provincia, entrar a una escuela diciendo que sos mapuche, era poner en riesgo toda una

institucion”.

A partir de este momento, Juan distingue que se “frend” y se “rompid” lo que
mucha gente habia trabajado por la educacion intercultural, en asociacion con el INAIL
Finaliz6 nuestra charla contando un poco mas sobre su infancia, sobre su abuelo mapuche
que le ensefio algunas palabras y sobre la discriminacidén que sufrié en la escuela, en la
que notaba un marcado elitismo por parte de los docentes. Sus afios escolares le generaron
tal rechazo hacia la institucion educativa que le resulta una ironia el hecho de, algunas
décadas mas tarde, estar al frente de un aula siendo educador intercultural. Apagué el
grabador y me despedi, quien estuvo dispuesto a responder nuevas preguntas si es que
surgian. Pero mas bien ocurrio lo contrario, ya que al otro dia de nuestro encuentro Juan
me envid un mensaje de voz por WhatsApp agregando algunas cuestiones que se habia
olvidado de mencionar. Por un lado, me explicé que su rol siempre ha sido el de
kimeltuchefe, es decir, encargado de la transmision de la cultura. Por el otro, me contd
sobre su formacién en Educacion Popular, de 1a mano del equipo Pafiuelos en Rebeldia,
explicando que su inclinacion hacia dicha formacion lo convoca porque “interpela la

educacion formal, o sea los lineamientos sarmientinos”.

69



f) Entrevista n°6 — Mabel Pilquil

La sexta entrevista fue a Mabel Pilquil, y fue coordinada con su hija Myriam
(entrevista n°3). Al hacer la investigacion del periodico Impacto y a partir de hablar con
Myriam de su mama, comencé a reconocer a Mabel en las notas periodisticas, siempre
relacionada al telar. Asi surgié mi curiosidad por charlar con ella. Le mandé un mensaje
a Myriam y sin problemas me indic6 que fuera el viernes a la casa de su mama después
de las 16: 30. Alli fui, cuando llegué me recibio Mabel amablemente, me estaba esperando
con mates y una torta casera, que me ofrecio reiteradas veces e incluso me dio su receta

“facilita”.

Mabel inici6 su relato sobre el telar mapuche a partir de la llegada de un grupo de
investigadores?¢ que facilitaron la visita de tejedoras neuquinas a Los Toldos. Fueron tres
maestras que ensefiaron las técnicas de tejido basico, medio y avanzado, y entre las nuevas
tejedoras estaba su mama de y su tia. Con lamento me explico que si bien les ensefiaron
las técnicas sin problemas, fueron muy cautelosas a la hora de ensefarles los significados
de los dibujos. Segun ella, conocer el significado del disefio de un poncho (de un cacique,
por ejemplo) te permite saber como es la persona que lo lleva puesto. Afirmo que esta

negacion fue, de alguna manera, premeditada:

“Porque ellas tienen una manera de pensar distinta que nosotros que estamos lejisimo,
porque Neuquén queda lejisimo y bueno y algunas sefioras, creian, de alld, que nosotros
le ibamos a sacar el trabajo. jMira vos que le vamos a sacar el trabajo tan lejos! Podemos
aprender, pero nunca como ellas, no, porque ellas nacieron ya con... de chiquititas,

trabajando con las lanitas. Bueno, pero aprendimos todas.”

Luego de aprender telar con las maestras neuquinas, las mujeres de la tribu
tuvieron su propio taller llamado Tucun Vule, ubicado en el campo de su familia. Alli se
reunia ella con su mama, sus tias, sus primas y otras parientas o vecinas a tejer todos los
dias por la tarde. “Hicimos mas de mil trabajos”, expres6. Por otro lado, Mabel explic
que para ella es importante trasmitir este conocimiento, y que cuando se cerr6 dicho taller

ella tomo la decision de ensefiarlo en diferentes puntos del pueblo:
M.P: (...) yo desde que empecé no dejé nunca.

I: (Y qué siente hacia el telar, hacia las lanas?

% Se refiere al Programa de Investigacion Sociedad Indigena: Cultura e Identidad descrito en el capitulo
3.

70



M.P: A mi me gusta tener el tejido.
I: (Le gusta verlo y le gusta hacerlo?
M.P: Y seguir ensefiando porque yo digo el dia que falte uno ;quién va a seguir con esto?

Hace més de dos décadas que Mabel da talleres de tejido en diferentes lugares de
Los Toldos, y ha viajado a otras localidades vecinas con el mismo fin. Incluso esta
acondicionando un espacio en su casa para exhibir trabajos y dar clases alli. Ese era
justamente el lugar donde estdbamos teniendo la entrevista, en una de las esquinas se
encontraban las diferentes estructuras de telar y sobre la mesa una bolsa con lanas hiladas
en Los Toldos. Dedicé mucho tiempo de la charla a contarme sobre las técnicas de hilado
y las diferencias entre las lanas, me dio la impresion de que a simple vista y sin demasiado

esfuerzo puede notar muy bien las diferencias de calidad entre una lana y la otra.

A mitad de la entrevista, Mabel acerco una valija grande llena de trabajos (mantas,
alfombras, caminos, trarilonkos, bolsos, llaveros, entre otras cosas) de diversos colores y
tamanos. Explicé algunas de sus diferencias: los que estaban hechos al crochet, en telar
mapuche, en telar de mesa o telar basico. Incluso me mostrd uno que combinaba la técnica
del telar mapuche y el basico. A partir de esta secuencia, empecé a comprender que para
ella el tejido no se limita solamente al telar mapuche, sino que abarca diferentes técnicas

e incluso la importancia y la hermosura del proceso de hilado de lanas.

Mabel Pilquil nacid en la tribu, en el paraje llamado La Rinconada, pero de chica
su familia se mudo a una estancia cerca de Carlos Casares, en la cual sus papas trabajaban.
Le pregunté por ellos y su identidad mapuche y me respondié que “es algo que teniamos
asumido. En el caso mio, yo los veia a ellos que decian que eran descendientes de
mapuches”. Pero que durante su tiempo en aquella estancia, en la cual estaba muy
presente el catolicismo, eso es lo que ella aprendi6 y que “a lo mejor si nos hubiéramos
quedado aci seria distinto, donde estdbamos todos iban a la iglesia”. Luego, volvié a La
Tribu a los 18 afios, se casd y se dedico a la crianza de sus hijos. Cuando el grupo de
CONICET hizo su trabajo, ella participd y formo parte del taller Tucun Vule. Ella conecta
con la cultura mapuche exclusivamente mediante el telar, si bien participa en las
ceremonias que la comunidad de su hija realiza, no se mostr6 dedicada a la espiritualidad,

tampoco al habla de mapuzungun o el uso de la indumentaria mapuche.

Myriam, que se uni6 a la conversacion al cabo de un rato, también me cont6 sobre

su relacion con el tejido. Que su mama le ensefid, y que para ella es igual de importante
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aprender y ensefiar. Le consulté si sus hijos tejian o tenian algin acercamiento, y me
respondid que todos aprendieron y que participan en su comunidad (Kintu Kimun). Mabel
asegur6 orgullosamente que ella les ensefi6 a todos sus nietos, incluidos los varones, y
que la mas chica particip6é de los torneos juveniles y gand la medalla de oro. Esto le dio
pie para contarme que ella también participé muchas veces en los torneos bonaerenses, y
que obtuvo cuatro menciones especiales y la medalla de plata. Por otro lado, también le
pregunté por el esperado casamiento, que al final debi6 suspenderse. Myriam expreso que

se debia a que uno de los novios tenia dengue.

Al hablar sobre espiritualidad y ceremonias, Mabel contd que en uno de sus viajes
al sur presenci6 un Nguillatun como un hecho destacable. Expresé que fue hermoso, por
la gente y el paisaje, y que fue en esa ocasion la Unica vez que uséd un trarilonko.
Respondi6 afirmativamente cuando le pregunté si ella asistia a las ceremonias que su hija
organizaba, explicando que casi siempre expone en esas ocasiones sus prendas tejidas.
Cuando Mabel me contaba sobre su contexto de crianza se desprende un didlogo en el
que Myriam reflexiono sobre sus vivencias y las de su madre, comparando los caminos
de cada una. Expreso que la cercania de sus padres a la Iglesia Catolica le produjo en su
adultez “choques” y preguntas del estilo “;Por qué tengo una religion que no es la de
nuestro pueblo originario?” generando en ella un profundo replanteamiento espiritual, el
cual asegura no fue agradable. A partir de esto, Myriam afirmé que sinti6 la necesidad de
reconectar con sus raices mapuches y estd muy contenta con el camino recorrido. Por el
otro lado, Mabel se quejé de que su hija le haga comentarios del estilo “;Por qué a vos
no te gusta nada?” o que no usa indumentaria mapuche, asegurando que ella disfruta de
escuchar, ver y sentir todo lo que tenga que ver con la cultura mapuche, pero que le es

mas dificil hacerlo en carne propia, mas atn a su edad:

“M.P: Si, ella es valiente, porque ella se dio vuelta y asi fue, pero yo no puedo. No, no,

no, ya me quedé de otra manera.”

Es notorio, a partir de este didlogo, que cada una entiende los planteos de la otra.
Myiam concluy6 expresando (sobre Mabel) “Ella, a parte, recuperd lo que es el telar”
destacando la importancia de la trayectoria de su mama, mas alla de lo espiritual. Al cabo
de un rato, y a partir de un comentario de su hija que le hizo recordar, Mabel se levanto
de su silla exclamando “jAy, no te mostré lo mas importante!” y fue a buscar a otra
habitacion una carpeta grande llena de fotos, recortes, apuntes y mas, “Aca esta toda mi

historia. Mird”. Dicha carpeta recopila sus logros y andanzas: fotos de sus viajes al sur,
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incontables certificados locales y regionales referidos al telar, una mencion de la Camara
de Diputados de la Provincia de Buenos Aires como “Mujer Innovadora”, constancias de
participacion en diferentes parlamentos y encuentros indigenas, apuntes de sus clases de

tejido, entre otras cosas.

Junto con Mabel pasamos folio por folio, comentando durante algunos segundos
cada uno de ellos. Al finalizar, le consulté si queria agregar algo mas y luego de un gesto
de negacion apagué el grabador. Le agradeci por su tiempo, los mates y la torta, que estaba
muy rica y empecé a despedirme. De un modo que recuerda a las abuelas, me aconsejo

que me abrigara bien antes de salir y me acompaid hasta la vereda.

g) Entrevista n°7 — Lucia Meliu

Para esta séptima entrevista me comuniqué con Lucia Melit, a quien conoci en el
afio 2023 en una reunion organizada por Nuke Mapu. El intercambio fue a través de
WhastApp, y luego de algunos mensajes me invitd a charlar a su casa. Me acerqué un
martes por la tarde, el invierno ya se estaba asomando. Al entrar noté que Lucia me estaba
esperando, tomando mates cerca de la estufa de lefia. Mientras nos pusimos al dia,
hablamos del estado de salud de su marido, el lonko de su comunidad, quien habia
contraido encefalitis equina algunos meses atrds y atin estaba en recuperacion. Luego, le
expliqué mi investigacion y mi interés en entrevistarla. Le pregunté si podia grabar. Dijo
no tener problema y le propuse que me cuente su historia y la de su comunidad, para luego

ahondar en las tematicas especificas.

Ella es werken?” de la Comunidad Tribu Ignacio Coliqueo, que en el afio 2017 fue
“la primera comunidad (mapuche) que recibid personeria juridica indigena dentro de la
provincia de Buenos Aires” afirmd. Se autodefinié como “luchadora para poder recuperar
nuestro territorio” y me explicé que ese es el objetivo de su comunidad, volver a los
campos de La Tribu. Luego de esta breve presentacion, y teniendo en cuenta mis
objetivos, Lucia guid la conversacion hacia la espiritualidad, haciendo referencia a junio,
mes que transcurria, el “mes del afio nuevo mapuche”. Asegur6 que ella y su comunidad
lo celebran todos los afios. Al consultarle por el lugar de encuentro, explico que debido a
la enfermedad del lonko este afio no iban a organizar una ceremonia, pero que ella

planeaba celebrar con una comunidad de Lincoln, una ciudad vecina, acompafiada por su

27 Werken: s. mensajero. (Fuente: Diccionario basico de idioma mapuche / Marta Susana Berretta, Dario Cafiumil,
Tulio Cafiumil, Laura Zapata. - 1a ed . - Florencio Varela : Xalkan Ediciones, 2015.)
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nieta. Sobre su rewe, Lucia dijo que esta ubicado en el campo de “el anciano nuestro”
enfrente de la escuela n°26 de La Tribu. Relatd, dejando entrever algunas suposiciones,
que “el rewe para nosotros es un lugar sagrado, como si fuera un altar de iglesia para

ustedes”.

Para ella es fundamental la transmision de la cultura mapuche a las generaciones

mas jovenes:

“Yo me enfoco mucho en las escuelas, para que el chico pueda aprender qué es lo nuestro,
qué es para nosotros el afio nuevo. Qué es el fuego, qué significa todo eso. Asi que bueno,
les hablo de todo un poco, de todo eso. El afio pasado tuvimos el honor de celebrarlo (al

Witioy Xipantu) con los chicos de la Escuela Hogar.”

La noche del afio nuevo la pasan despiertos junto al fuego, conversando, haciendo
distintas actividades como telar o ceramica, y esperando que bajen las fuerzas espirituales
de los ancestros. Lucia dijo estar esperando ansiosa el cambio de ciclo y estar en
ceremonia para “cargar energias”, afirmando que lo ocurrido los Ultimos meses con
respecto a la salud de su marido la ha dejado “con pocas fuerzas”, y esperando que los
antepasados “se lleven lejos™ este triste momento. Por otro lado, explic6 que ademas de
hacer ceremonias en el Wisioy Xipantu, el solsticio de verano y los equinoccios, es
importante la ceremonia de perforacion de orejas en las mujeres. En ella le colocan aritos,

luego de su primera menstruacion, “cuando pasa de ser nifia a sefiorita”.

Le pregunté por su espiritualidad en la vida cotidiana y respondi6 “nuestro dios es
el sol y la madre tierra, lo mas grande que tenemos” reflexionando, con un poco de
lamento, que si aprendiéramos a amarla no le hariamos tanto dafo. Describe que sus
pequefios rituales suelen ser a la mafiana temprano, pequefios fuegos con hierbas
aromaticas para renovar la energia y empezar el dia, y afirma que eso lo aprendié de su
abuelo paterno, quien, junto con un saludo al sol en mapuzungun, convidaba el primer
mate de la mafana siempre a la tierra. Lucia tiene recuerdos de ver a su abuelo haciéndolo
y ella preguntando por qué, “nunca me lo quiso decir”. Entiende que la razon de su
silencio se debe a los castigos de la gente blanca hacia los habitantes de la tribu,

negandoles a aprender sus costumbres.

Son muchos los recuerdos de la infancia de Lucia sobre su familia, cuando se
juntaban los domingos con primos, tios, etc., y se generaban grandes charlas, todos

hablando mapuzungun. Ella recuerda quedar “embobada” al escucharlos y no entender
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nada, y ya de adulta pedirle a su papa que le ensenara, encontrando en ¢l siempre una

negativa:

“Me dijo ‘no te puedo ensefiar porque es faltar el respeto a tu abuelo.’ (...) ‘No, yo hasta
después de muerto no le voy a faltar al respeto a mis padres, nos prohibié ensefiar y
cumpliré su palabra.” Asi que nunca me ensefid y yo lo que fui aprendiendo fue porque

bueno, fui aprendiendo de andar.”

Para Lucia no hay lugar mas bello que la Tribu de Coliqueo, ella naci6 ahi y tiene
la ilusién de que su abuela haya enterrado su placenta en estos campos. Explico que esta
es una costumbre antigua, que se ha dejado de hacer, pero que consiste en que las madres
y abuelas enterraban a modo de ofrenda las placentas luego de un parto, acompafadas,
por lo general, de una planta. Afirma que hoy en dia en los partos hospitalarios los pueblos
originarios tienen el derecho de pedir la placenta para poder llevar a cabo este ritual.
Relat6 su infancia en La Tribu de manera nostélgica, deseando volver a aquellos tiempos
en los que se podia andar libremente por los campos sin ningin peligro, y sin grandes
enfermedades. Recuerda los bailes y los acontecimientos sociales, y afirma volver
recurrentemente de paseo, aun cuando tuvo que migrar con sus padres a la ciudad de

Junin.

Un poco mas avanzada la entrevista, y en cuanto a la indumentaria mapuche, Lucia
expreso que “todo tiene su significado”. Una puede ponerse el kupam (vestido) cuando
su cuerpo lo acepte; la faja las mujeres la utilizan dependiendo su edad/situacion conyugal
(debajo del busto las mujeres mayores, a la cintura las mujeres casadas, a la cadera las
jovenes solteras); el trairolonko (en los hombres vincha de lana, en las mujeres de algiin
metal plateado y monedas) funciona de protector de las malas energias, al igual que el

trapelakucha (adorno pectoral) y el fupu (prendedor).

Le pregunté por la trayectoria de Comunidad Ignacio Coliqueo, y relaté varios
episodios relacionados a la lucha por el territorio: por la recuperacion y acciones para
evitar desalojos (como encadenamientos). También expres6 que su comunidad esta al
servicio de los habitantes actuales de la tribu, “las pocas familias que quedan”, brindando
apoyo en situaciones de emergencia como inundaciones. En cuanto a la lucha por el
territorio, me explico que su objetivo es que el pueblo mapuche de Los Toldos recupere

la totalidad de los campos (las seis leguas) y se niega a hacerlo individualmente, campo
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por campo, aunque reconoce que quizas eso seria mas sencillo. Con respecto a las demas

comunidades, Lucia afirma tener buena relacion con todas sin problema.

El mundo onirico también es importante para su cotidianeidad como mujer
mapuche. Lucia afirma haber recibido en sus pewmas (suefios) consejos y recordatorios
de gente mayor. Hace algunos anos, un par de dias antes de realizar su primera ceremonia,
Lucia sofid con una anciana que le recordaba “no te olvides nunca el agua, el agua es
pureza”. Otro ejemplo es sobre un pewma en el que sofi6 que ella estaba llorando por un
fuerte dolor de manos y un anciano se le acercd, compartiendo con ella una receta
medicinal para aliviar el dolor. Lucia me confirmé que hizo caso, prepar6 el remedio y le

funciond.

Por ultimo, quise saber sobre la presencia de machis. Me explicd que tienen una
machi, no en la comunidad ni en Los Toldos, sino que estd en el sur y es la unica que
conoce en Argentina. La machi es la sanadora espiritual de todos, es la que tiene mas
poder, y “la levanta la madre naturaleza” y debe ser acompafiada por 6 u 8 lonkos con sus
comunidades. Le pregunté si en Los Toldos ha habido alguna vez una y me respondi6 que
lo que hubo eran curanderas, no machis. Luego de terminada nuestra charla, Lucia sali6
a acompafiarme a la vereda e indagando un poco mas en mi investigacion, me aconsejo

que si o si me contacte con quien serd el décimo entrevistado.

h) Entrevista n°8 — Nora Medina

A la casa de Nora Medina me acerqué un sabado por la tarde junto a M.F, quien
fue el intermediario del encuentro. Nosotras no nos conociamos, asi que los primeros
momentos fueron destinados a la presentacion y el planteo de la entrevista, que comenzd
una vez prendido el grabador. Nora es docente jubilada, y hace unos cinco afios se mudo
a Los Toldos desde Marcos Paz, su ciudad natal en donde viven sus hijos. Es hija de
habitantes de La Tribu, que se vieron obligados a migrar en busca de mejores
oportunidades. Para ella es un suefio cumplido poder vivir en la tierra de sus antepasados,
en la que destaca, por sobre todas las cosas, la tranquilidad con la que se vive. Al
contarnos sobre sus raices, Nora destaco los apellidos mapuche de su genealogia, y afirmé

ser bisnieta de Maria Pilar Coliqueo, hija del cacique Ignacio. También record¢ ir de nifia
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a La Tribu, a visitar a sus parientes los Painehual, “era toda una aventura”, y algunos

cuentos de terror que su papa le contaba sobre el Chonchén?s.

Segtn nos cuenta, nota mucho contraste entre su presente y su vida antes de

jubilarse:

“No tenia ese tiempo para admirar una puesta de sol, para tomarme unos mates a la
mafiana temprano (...) No tenia ese tiempo para disfrutar de las cosas cotidianas y la vida

pasaba asi. Mi vida era trabajo, trabajo, trabajo”.

Ella esta més que contenta con su eleccion, pudo comprar un terreno en las afueras
y comenzar a construir su casa. Encontr6 la tranquilidad que estaba buscando, pasear en
bicicleta sin problema, enfocarse en su huerta y en la construccion, disponer de su tiempo
libremente, pero a su vez repite algunas veces “estoy consciente de que no es un paraiso”
al mencionar incomodidades del dia a dia. Afirmo extrafiar a su familia, sobre todo a sus

nietos, y a modo de sacrificio expresé “pero uno también tiene que entregar algo”.

Nora participa de las actividades de la Comunidad Mapuche Epu Lafken, pero en
sus primeros testimonios desed dejar en claro que suefia con “que se retinan todas en una
sola comunidad, porque realmente es eso, es el unir todos los saberes”. Expreso que junto
a Epu Lafken es que tuvo su “mejor we tripantu” y rechaza aquellas celebraciones de afio
nuevo mapuche que apuntan al turismo y/o permiten el uso de camaras de fotos y video,
advirtiendo que en un momento sagrado hay cosas que no corresponden. Las caracteriza,

mas bien, como “una representacion de lo que es un we tripantu’.

Al hablar de la ceremonia del we tripantu Nora fue bastante reservada, pero aun
asi me cont6 que disfruta mucho la salida del sol, en la que se puede sentir una conexion.
Explicé que alrededor del fuego se cuentan relatos e historias, se hace una especie de
balance de fin de ciclo y se expresan los deseos para el nuevo afio. Esta ultima frase parece
disparar un recuerdo en la mente de Nora y seguidamente reflexiona: "Ves, yo no me
avivé pero tengo una... tengo escrita por mi abuelo una carta de cuando lo desalojaron.”
En esta carta ella dice sentir el dolor de su familia, y se lamenta no tenerla a mano para
ensenarnosla. Luego de este desalojo, su abuelo enferm¢ y fallecio, y su abuela junto a
sus hijos (entre ellos su papa) se mudaron a la capital, donde pudieron encontrar empleos

formales.

28 personaje mitologico de la cultura mapuche
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Al consultarle por otras ceremonias, menciono el trafkintu y expresd que es un

evento similar a un trueque, que también lleva una ceremonia:

“En general, todas las reuniones llevan una ceremonia. Es como una... Seria como una
bendicion, digamos. Una bendicion para que todo salga bien. Pero lo tiene que hacer
alguien que sepa, que esté conectado, como un machi o... alguien que tenga conexion

con otras cosas, o si no el que dirige ahi puede decir unas palabras.”

En esta ceremonia de intercambio entre comunidades, cada uno lleva su
conocimiento, y dio el ejemplo de que quien sabe de telar transmite su saber a los demas.
Nora dijo no saber dicha préctica, pero nos explico algunos de sus elementos. Por
ejemplo, que el telar mapuche suele ser llamado witral, es decir, vertical (haciendo

referencia a la forma). Cada tejido lleva un 7iimin, un dibujo:

“significan las plantas medicinales, otros que significan el... la ascension al wenu mapu
que seria el cielo. Después hay otro, que es la union de las comunidades. (...) El lukutuwe

(...) que seria el hombre implorando”

La vestimenta de los y las mapuche parece estar intimamente ligada a la proteccion
de (malas) energias externas. A la vez que nos explica algunos simbolos, Nora nos
muestra sus brazaletes y chaways (aros), y afirma que cada joya es personalizada, porque
refiere a la identidad de quien la lleva. Sobre los chaways hace énfasis en que, a diferencia
de otros aros, estos van hacia adelante y no hacia el costado. También nos cuenta sobre
el trapelakucha (adorno pectoral) que condensa el linaje y la identidad de su portadora.

Los hombres utilizan el trairilonko tejido y los chiripa (calzoncillos). Las machis:

“Tienen un pafiuelo o una manta asi, aca arriba (en la cabeza) y vos decis ‘;para qué?’
Para protegerse. Es para protegerse... Segtn el color, los colores también tienen que ver.
Lo que yo te decia, todo tiene que ver con todo: la comida, los momentos del dia, las
ceremonias, la plateria, como vas vestido. (...) Las comidas, hay comidas de invierno y

comidas de verano”.

También nos compartié sus recetas favoritas, como la chicha de manzana, la
pancutra, el pisku, el milkao y los catutos, y sus deseos de viajar al sur de la Argentina o
a Chile, para poder participar en las ceremonias, hablar mapuzungun y obtener mas
vocabulario. Afirmé haber escuchado hablar a su papa y sus tios en dicha lengua, pero
que no se lo han transmitido a la siguiente generacion. Nora recuerda ciertas acciones de

su papa que hoy reconoce como “pequefios ritos” de la cultura mapuche, como los gestos
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de agradecimiento incluso ante las pequefias cosas de la vida cotidiana. Tiene recuerdos
de, en la infancia, estar con ¢l una noche de junio alrededor del fuego, vestidos de poncho,

bailando a la manera de un choique purrum.

Finalizando nuestra charla, reafirm¢6 estar donde quiere estar, contenta con el
camino que eligid. Al salir, nos acompaiié hasta la vereda, dispuesta a continuar el

contacto y proponiendo a algunos de sus conocidos como posibles entrevistados.

i) Entrevista n°9 — Maria Rosa Guastelli

La novena entrevista la coordiné con Maria Rosa a través de Facebook y, luego
de algunos desencuentros, tuvo lugar un sabado de junio a la tardecita. Ella es la lonko de
la Comunidad Lof'laguna La Azotea, en la que participa desde hace mas de 30 afios, cuyo
proposito estd direccionado a la preservacion del cementerio mapuche, ubicado en la

laguna La Azotea:

“Es un patrimonio de todos. No es ni mio ni tuyo, es de todos y es lo Ginico que esta
quedando. Que nos da la identidad de ser mapuches. Vos fijate que esta justo frente donde
se instalo el cacique Coliqueo, donde se desarrollaron la mayoria de las historias... Donde

se formo el primer Los Toldos. Ademas es lo tinico que nos queda de la espiritualidad”

Ese “lo tnico que nos queda” hace referencia a lo tangible, y Maria Rosa expreso
que muchas otras cosas han desaparecido o se han perdido en manos de privados. Por otro
lado, también se enfocan en “ir al rescate de todo lo que podemos de los mayores, que es
una pena que nos quedan muy pocos”. Me contd que hay una mujer llamada Susana
Carranza que es la tinica que habla mapuzungun desde la infancia. Recordo que hace mas
de dos décadas -cuando los procesos de reidentificacion estaban empezando- los limites
entre una cultura y la otra estaban muy marcados, y no eran compatibles: “si vos vas a la
Iglesia, no podés ser mapuche”. Maria Rosa aclar6 que hoy en dia las mentalidades estan

mas abiertas y asegurd que:

“Estamos criados en un mundo (...) con todo lo que trajeron los espafioles y toda la gente
que llego6 a Los Toldos. Lo que no te quita es que vos puedas ir buscando todo lo otro,

que es lo de tus antepasados”.

Maria Rosa busca que la laguna y el cementerio sean declarados patrimonio de

interés cultural del pueblo mapuche, pero no volver a hacer enterramientos alli. Admitid
b (13 ’ 1 2 b

que en el pasado ellos han cometido “muchisimos errores” con respecto a las gestiones

de dicho espacio, pero que con el tiempo se fueron dando cuenta y ya saben que es lo que
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no deben hacer. La patrimonializacion de la laguna implicaria delimitar la parte que fue
cementerio y dedicar la otra parte como un espacio de reflexion, apta para la visita “para
poder encontrarse consigo mismo, con amigos y con quien sea”. A su vez, también
implicaria que sea de gestion comunitaria, de todas las comunidades de Los Toldos, asi

como lo es -en papeles, segiin me explico Maria Rosa- la Casa Cultural Mapuche.

En la laguna La Azotea celebraron el primer afilo nuevo mapuche, en el afio 2000,
y Maria Rosa estuvo presente. Por la noche prepararon comidas y bebidas, y charlaron y
escucharon a dos de los concurrentes, que hacia poco habian viajado al sur. Ella afirmo6
que desde ese momento celebra el aflo nuevo, pero que esta primera ceremonia es

imborrable, de las mas hermosas:

“A las 5 de la mafiana, que empieza el canto de los pajaros, ahi se empezé la ceremonia,
a la orilla de la Laguna. Y si bien no nos metimos al agua, si nos lavamos las manos, la
cara. (...) La emocion que habia, que teniamos entre todos... Cuando querias empezar a

hablar no podias...”

Al hacerle una pregunta sobre su propia historia, Maria Rosa conté que nacio en
Los Toldos, que sus papas tenian un campo cerca de la escuela n°6 de La Tribu y que su
abuela vivia al lado de la laguna. Tiene recuerdos desde muy pequeiia de La Azotea, y la
ha visto cambiar a través de los afios, tanto el agua como sus alrededores. Sobre la cultura
o la historia mapuche “no se hablaba ahi en la casa de mi abuela”, y empez6 a hablar con
su mama recién hace 10 o 15 afios, después de aquella primera celebracion de afio nuevo.
En su cotidianeidad, Maria Rosa practica su espiritualidad dando un saludo al sol,
convidando el primer mate a la fiuke mapu y agradeciendo. Con su comunidad realiza
ceremonias en los solsticios y equinoccios, y cuando haya alguna necesidad. Cont6 que
las ceremonias empiezan dias antes con la organizacion comunitaria “y eso es lo que mas

nos cuesta”, por la individualizacion de algunas decisiones y acciones:

“me pone mal esto porque a mi me gusta que sea todo comunitario, que todo cara a cara

y hablado y que se decida entre todos.”

Aun asi todos se esfuerzan en lograr el comunitarismo, y con anticipacion deciden
qué temas deben ser abordados si o si en la charla, las comidas y bebidas, las
planificaciones para el nuevo ciclo, qué conocimientos se van a transmitir, entre otras
cosas. Por otro lado, Maria Rosa relaté que durante las ceremonias (es indistinta cual) se

presentan tejidos, prendas, instrumentos musicales, entre otros objetos, que solo luego de

80



ser presentados pueden ser utilizados, y que de ser intervenidos (por ejemplo un dibujo

en un kultrun) esta modificacion también debe ser presentada en ceremonia.

Al entrar a su casa, noté que tenia un telar vertical con un tejido en proceso. Conto
que aprendi6 hace mas de 15 afos con Liliana Antiméan y se mostré muy apasionada por
esta actividad. El que yo vi era bastante grande, pero si no, me contd, tiene uno mas
pequefio para hacer cosas mas chiquitas. Le consulté por los dibujos y la falta de
transmision de sus significados por parte de aquellas maestras neuquinas a las primeras
tejedoras de Los Toldos. Maria Rosa explico que las tejedoras mas jovenes (las que tienen
el emprendimiento Kume Lalen) han investigado y han recuperado bastante los
significados. Cada poncho tiene tejido diferentes dibujos que representan y caracterizan
a quien lo lleva, por eso cada uno debe tener el suyo propio. Los nifios, por otro lado,

deben usar ponchos sin dibujos y ya cuando crecen pueden ponerse uno personal.

La Comunidad Mapuche /lof La Azotea durante el equinoccio de primavera
también hace la ceremonia del rebrote y presentacion de nifios ante el rewe, y la tradicion
de perforar las orejas de las mujeres cuando menstrian por primera vez. Le consulté a
Maria Rosa si tienen conocimiento si estas practicas eran también realizadas por la Tribu
de Coliqueo en el siglo XIX. Me respondié que no pueden saberlo, pero es su ilusion que

si, y que recuperan adoptando muchas de las practicas de los mapuches del sur.

Maria Rosa también forma parte del coro Aukin Mapu y me contd que estd muy
orgullosa de sus logros, como un grupo de adultos que sin saber demasiado mapuzungun
pudieron consolidarse como coro, haciendo sus propias canciones, melodias e incluso
instrumentos. Para las canciones se inspiran en elementos de la naturaleza y en sus propios
linajes. De esta manera, cada uno debe realizar pequefias investigaciones genealdgicas y
rendir homenaje a sus antepasados. A su vez, también relata emocionada que cada vez
hay mas nifios y nifias formando parte, y celebra estos momentos de encuentro
intergeneracional. Al cabo de una hora, sin mas que agregar en el momento, decidimos
dar por finalizada la entrevista, y al despedirnos me ofrecié que volviera si lo sentia

necesario.

J) Entrevista n°10 — Nilo Cayuqueo

Como mencioné anteriormente, fue Lucia quien me sugiri6 enfaticamente que
entreviste a Nilo, “por su conocimiento y porque seguro va a contarme un monton de

cosas”. A €l lo conoci el ano pasado también, el mismo dia que a ella. Le mandé un
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mensaje por WhastApp y un par de dias después quedamos en encontrarnos en su casa.
Esta es la inica de las entrevistas que tuvo lugar en los campos de La Tribu, ya que Nilo

vive al lado de la laguna La Azotea.

Fui un domingo por la tarde, y al llegar a Nilo lo acompafiaban dos personas mas,
un primo y un amigo, y parecian haber estado de sobremesa hasta hacia poco tiempo.
Ambos se quedaron un rato charlando conmigo pero luego se fueron, porque tenian cosas
que hacer. Por lo tanto, quedamos Nilo y yo. Antes de comenzar la entrevista, ¢l me pidid
que le contara mas sobre mi investigacion e indagd en mis antepasados. Le fue sencillo
recordar a mis abuelos y tios abuelos, ya que vivian en el mismo barrio, y creo que le

gustd poder ubicar a qué familia pertenezco.

El dia antes de nuestra reunion, Nilo me envid por mail investigaciones recientes
que habian recogido su testimonio, y una de ellas era una tesis de Licenciatura en Historia
dedicada a reconstruir sus pasos como militante indigena. Debido a esto, al comenzar la
entrevista, y durante la charla, expresé que lo mas detallado sobre su trayectoria estd ahi
escrito. Sugirié que la lea, y que si me surgia alguna pregunta volvamos a pactar un
encuentro. De todas maneras, compartié conmigo un resumen de su vida, puntos de vista

y recuerdos.

Comenz6 contdndome que naci6 en La Tribu, cerca de La Rinconada, pero
rapidamente lleva su relato a los origenes y planted el modo en que el lonko Coliqueo
obtuvo las tierras: se las dio Mitre a cambio de que cuidaran la frontera para que no
pudiera entrar Calfucura. Nilo, lejos de hacer un mondlogo, busca conocer también qué
pienso yo sobre algunas cuestiones de historia y, tomdndome desprevenida, me preguntd
“;leiste algo de Coliqueo también? Y, estds de acuerdo con eso? jun poco?”. Rei
nerviosamente y traté de esbozar rapidamente una respuesta, esperando no hacer
comentarios muy desatinados. Mi respuesta no fue muy bien recibida, pero eso no impidid
que Nilo continuara con su relato. Luego, me consultd por el trabajo que realicé el afio
pasado, sobre la represion de 1900 y Maria Hortensia Roca, y exclama “;Por qué le decian
Santa Maria? Yo te voy a entrevistar a vos!”. Este planteo derivd en un buen rato de
intercambios sobre Maria Hortensia, Simon y Justo Coliqueo, los libros de Hux y

Urquizo.

A raiz de esta conversacion, Nilo me preguntd algo muy especifico a lo que le

respondi que no lo tenia muy claro, porque mi linea de investigaciéon es sobre la
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actualidad, y no sobre los afos del cacique Coliqueo. Lo que derivd en un nuevo
interrogante sobre la temporalidad elegida. Al explicarle, traté de ordenar mentalmente

sus recuerdos. Y contd que de telares sabe poco, pero que su abuela tejia:

“N.C: Pero nunca hablamos de la filosofia mapuche ni cosas... sino que ella decia que
cada cosa tenia un simbolo. Que cada dibujo era simbolizando la vida de los mapuches,
lo que pensaba la gente, las machis en los suefios y se traducia en los telares. Las tejedoras
después que tenian un suefio lo traducian en los telares. Y los telares depende del dibujo

que hacian o del arte significaba lo que ellas interpretaban de sus suefios.
I: ;Y t abuela lo entendia?
N.C: Si mi abuela lo entendia, pero yo era tan chico que no me lo explicé muy bien.”

Estas palabras sirvieron a Nilo como introduccion para relatar la triste historia de
su abuela. Ella fue cautiva, secuestrada por el Ejército en el sur a sus 5 afios, no saben
doénde ni de qué lado de la cordillera, y fue trasladada a trabajar a una casa de familia en
Buenos Aires. Hasta que ya no quisieron tenerla mas, entonces la mandaron para Los

Toldos, “donde habia indios como ella”. Una familia, los Lipimay, la adoptaron.

“Si, mi abuela era una curandera, era una... Ella decia que no era machi, pero que sabia
curar, porque le habia ensefiado su madre, su comunidad de chiquita. Se acordaba algo de

su madre, que curaba también que después nunca mas la vio.”

El afirm6 que su abuela curaba a todo el vecindario, recuerda que €l crecio en ese
ambiente en el que habia cientos de familias, que las casas estaban a 200 metros entre si
y se lamenta que hoy ya no queda nada de eso. Fue como un “asistente” para su abuela,

¢l le juntaba los sapos, los lavaba y los ponia en un balde con agua:

“Entonces cuando venia gente, ella agarra un sapo recién limpio y lo curaba y ahi y toda
una oratoria y también curaba con hierbas, juntaba varias hierbas que ella las tenia
identificadas. Entonces le daba la gente el t€¢ de hierbas para tomar y le pasaba el sapo.
Entonces después el sapo, una vez que lo pasabamos... Al sapo lo estaqueabamos, panza
arriba y le abrimos la panza. Con un algo bien filoso y miramos como estaban los 6rganos
adentro. Yo lo tenia al sapo estaqueado y ella con un palito de (...) interpretaba los
organos enfermos y todo eso. Y una vez que tomaba nota de todo, no escribia pero lo
tenia en su mente, cerramos el sapo, lo cosiamos. Y lo largamos con un moiito. (...)
Entonces el sapo si se moria era sefial de que la persona se habia curado, si el sapo vivia

queria decir que la persona todavia estaba enferma y habia que volver a curar.”
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También recuerda a su abuela haciendo pequefias rogativas cuando carneaba
animales, con intencion de pedir perdon por su accion. Me contd que tanto sus abuelos
como su papa hablaban muy bien el idioma, pero que con ¢l no lo hablaban porque “tenia
que aprender bien el espafiol castellano, para que no sea como ¢l que lo marginaban y

discriminaban”.

Nilo paso su infancia en La Tribu y luego, a edad escolar, fue a vivir al pueblo. A
los 13 afios a su papa “le agarr6 la locura de irse” a Buenos Aires y tuvo que mudarse. No
quiso ahondar mucho mas en este episodio porque en los archivos que me paso ya estaba

contado.

Me comentd un poco sobre su ultima presentacion en Naciones Unidas, sobre
algunas repercusiones que tuvo e inicio su relato sobre sus afos viviendo en Estados
Unidos. Nilo en 1969 fue perseguido por el gobierno de facto y tuvo que exiliarse. “Vivi
en Pera, Bolivia, vivi en Francia (...) Al final terminé en Estados Unidos viviendo 24
anos”. Afirmé no haber estado en ningin partido politico, que ¢l estaba defendiendo
“Nuestra tierra, nuestra cultura (...) pero ya el hecho de ser... (mapuche) era subversivo,

({no?”

En Estados Unidos tuvo dos hijas, participdé en la fundacion de un centro de
derechos humanos de pueblos indigenas, entre muchas otras cosas. Afirm¢é ser uno de los

primeros “indios” en presentarse en la ONU, en el afio 1977:

“No trabajé nunca para Naciones Unidas, pero si hice muchos aportes, haciamos
propuestas e instalamos el grupo de trabajo sobre pueblos indigenas, logramos que se
apruebe el convenio 169, ;lo conoces? (...) Teniamos un grupo de trabajo para hacer
propuestas y en el 89 se aprobo. Después trabajamos en varias propuestas sobre el foro

permanente, también que se hacen todos los afios. Sobre el convenio de biodiversidad...”

En el afno 2005 volvid definitivamente y dijo vivir tanto en Buenos Aires como en
Los Toldos. Al hablar de su casa, cercana a la laguna La Azotea, me coment6 sobre los
debates que hay en torno a ella, de los cuales dice estar “un poco al margen”. A pesar de
ello, parece que la figura de Nilo es relevante en esta problematica ya que, segun me
conto, unos dias atrds el intendente, interesado en su opinion, se habia comunicado con

él:
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“Yo le dije, bueno, tiene que declararse eso patrimonio cultural del pueblo mapuche y
que nadie entre ahi, que se cuide eso, que se preserve. Y dijo, si es verdad lo podemos

hacer, si ustedes se ponen de acuerdo”

Luego de este testimonio, Nilo dijo que “independientemente de eso” ellos (los
duefios de los campos lindantes a la laguna) tienen titulo de propiedad, porque ya se
dividieron las tierras aun cuando estaba el cacique. También dijo tener esperanza de poder
recuperar algo de tierra “no para mi, pero para la gente” y que le apena la desarticulacion
comunitaria. De todas maneras, se mostro en desacuerdo sobre algunas acciones de
alguna comunidad especifica, que en su momento involucraron a negociar con politicos
como Maria Eugenia Vidal o Mauricio Macri, lo que implicaba para ¢l una pérdida de

tiempo.
Su idea sobre qué hacer en la laguna es que

“se pueda hacer aca un lugar de pasar el dia, de reflexidon, de juntarse, reunirse y no

solamente los mapuches, sino que la gente del pueblo también pueda venir.”

Tuvo el objetivo, también, de hacer en la laguna una pequefia reserva ecologica,
“estabamos por traer mas nutrias y habia carpinchos, pero se empezo a secar, se fueron”.
También hizo alusion a algunos problemas que tienen con las fumigaciones en los campos

Vecinos.

Ya bastante avanzada la entrevista, le pregunt¢ a Nilo por su espiritualidad.
Afirmé que “es un compromiso de por vida, ;jno? la espiritualidad es muy importante, la
espiritualidad te mantiene vivo, la cultura, la aspiracion, el compromiso”. La practico
siempre, “aun estando en Estados Unidos”, sobre todo las celebraciones de Wirioy
Xipantu. A estas Ultimas las describe como ceremonias que comienzan al atardecer, en
las que tiene que sentirse “entusiasmo y ganas de hacer cosas, de solidaridad”. Por la
noche no se duerme, se hacen comidas, se comparten historias, “los viejos cuentan, los
jovenes preguntan”, se habla del universo “del walmpau, del wenu mapu... es muy
reconfortante”. A la salida del sol es la ceremonia principal, en la que se posicionan en
semicirculo donde estd el rewe y se hace la rogativa, “se termina con varias vueltas

alrededor en circulo y después contintia la mafiana con desayuno”.

Cuando volvié a Argentina, participé de muchas en el sur, en las provincias de
Neuquén y Rio Negro, y agregd que no solo realizan la celebracion de solsticio de

invierno si no que:
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“En cualquier época del afio hacemos una ceremonia cuando... como lo hacia antes la
gente cuando tenia... habia conflictos. Hacian un Nguillatun o un llellipum, que es un
poco mas chico. Pero siempre estaban haciendo... eso ayudaba a mantener un poco la
cohesion de la comunidad, porque cuando la gente habla y se retine asumen compromiso,
que no podés eludir la facilmente. Entonces ese compromiso lleva a mejorar la vida de la

gente.”

Nilo destaco los vinculos que han tejido las comunidades mapuche de la provincia
de Buenos Aires, enfatizando en algunas reuniones que se han realizado en diferentes
puntos, y se muestra entusiasmado por el préximo a realizarse en Trenque Lauquen.
Como mencioné anteriormente, a lo largo de nuestra charla fuimos pasando por diferentes
tematicas de manera no muy lineal. Luego de un rato hablando de cuestiones mas
personales, dimos por finalizada la entrevista, ¢l invitandome a que lea los textos que me

envid y que vuelva en caso de creerlo necesario.
4.2 Entrecruzando voces

A partir de estos testimonios, es posible dar cuenta de que las voces y miradas de
los entrevistados dialogan entre si, y con similitudes y diferencias, reflejan una
reidentificacion indigena diversa y significativa. A simple vista, podemos reconocer la
presencia e importancia de los abuelos y linajes en los diferentes discursos. Por un lado,
estd la expresa identificacion con sus genealogias y al significado de los apellidos
(entrevistas n°1, 2 y 8) y, por el otro, las memorias de los abuelos mapuche, habitantes de
La Tribu (entrevistas n°1, 2, 5, 7, 8, 9, 10). Al recordarlos, algunos de los entrevistados
explicitaron la negacion de sus abuelos, e incluso sus padres, de trasmitirles el
mapuzungun u otras practicas o memorias mapuche por miedo y cautela, remitiendo a la
discriminacion y estigmatizacion que sufrieron durante el siglo XX, asi como también a
las memorias mas antiguas relacionadas a la violencia fisica (entrevistas n°2, 3, 4, 7, 8,
9). A pesar de dicha “pausa” en la transmision oral, hoy en dia muchos afirmaron estar
en proceso de aprendizaje, a pesar de su “dificultad” (entrevistas n°1, 3, 8 y 9) a la vez
que se afirma la importancia del mapuzungun en los contextos ceremoniales, llegado a

ser caracterizado como un “idioma espiritual” (entrevista n°5).

Mas de la mitad de los entrevistados hicieron mencién y profundizaron sobre la
laguna La Azotea y el antiguo cementerio mapuche (entrevistas n°1, 2, 3, 4, 9 y 10). En
los testimonios se registra la necesidad de salvaguardar el espacio debido a sus cualidades

histéricas, sagradas y naturales, y en la actualidad se esta en la busqueda de herramientas
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institucionales (delimitacion, patrimonializacion) para poder lograrlo. Entendemos que, a
partir de los procesos de reidentificacion, el lugar que ocupa simbdlicamente la laguna ha
sido repensado y resignificado. Las comunidades hoy estan en desacuerdo en el uso de
La Azotea como balneario y lugar de entretenimiento/esparcimiento, exigiendo su
proteccion y una estadia consciente y respetuosa por parte de quien se quiera acercar.
Luego del uso irresponsable de la maquinaria retroexcavadora en este espacio en el afio
2016, las comunidades iniciaron una lucha para que la laguna y el cementerio sean

reconocidos como sitios sagrados del pueblo mapuche.

A partir de este caso, podemos ver como se manifiestan otras formas de sentir,
interpretar, y vincularse con la laguna en particular y con la naturaleza en general, que
difieren de los modos en que la sociedad occidental lo hace. La identificacion de la cultura
mapuche con la tierra y el territorio se ve materializada en los discursos y los modos de
relacionarse que los mapuche toldenses tienen respecto a La Azotea. La laguna fue
protagonista de aquel primer Wisioy Xipantu realizado en el afio 2000 (entrevistas n°S 'y
9) y de numerosas ceremonias y encuentros comunitarios a lo largo de estos afios. Es
considerada un espacio sagrado en el cual, entre otras cosas, algunas mujeres han
enterrado las placentas después de los nacimientos de sus hijos en un acto de reciprocidad
y gratitud para con la mapu. También se la considera como un sujeto con agencia propia
y, através de ella, es que explican circunstancias atipicas, por ejemplo, la completa sequia
del afio 2023 (entrevista n°l). Por otro lado, también es comprendida como la
representacion tangible del ultimo vestigio que los conecta con el pasado de La Tribu
(entrevistas n°3 y 9). Por tltimo, pero no menos importante, es el sitio en el que descansan
sus ancestros y es por ello que exigen que sea considerada patrimonio mapuche y se la

respete como tal.

Otro topico mencionado frecuentemente fue el disgusto hacia el sistema educativo
por su elitismo, discriminacion e invisibilizacion de los pueblos indigenas en el curriculo
(entrevistan®l, 3 y 5). A su vez, han denunciado y combatido los estereotipos adjudicados

3

al pueblo mapuche que los caracterizan como “vagos”, “holgazanes”, “borrachos” y
“violentos” (entrevistas n°1, 2 y 5). La dimension historica también esta presente, a través
de cuestionamientos hacia la “historia oficial” presente en los libros de Hux (2009) y
Urquizo (1985). En estos discursos, podemos ver como han ido reapropiandose de la
historia y el pasado de la tribu de Coliqueo, a la vez que se los discute y cuestiona

(entrevistas n°4, 5y 10).
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Por otro lado, de las entrevistas entendemos que un factor clave en estos procesos
de reidentificacion mapuche es la dedicacion de los integrantes de las comunidades a la
transmision de sus conocimientos y trayectorias en Los Toldos en general, pero en las
escuelas en particular a través de charlas y encuentros (entrevista n°1, 2, 5, 7 y 9).
Ademas, son centrales también las redes y vinculos tejidos con otras comunidades de la
provincia (entrevistas n°2, 4, 5, 7, 9, 10), caracterizdndose como el “centro de reunion de
las comunidades” (entrevista n°4) o ejerciendo el rol de educador intercultural en una

escuela de una localidad vecina (entrevista n°5)

Por tultimo, no queremos dejar de mencionar la conformacion del coro Aukin
Mapu (2022) integrado por miembros de las comunidades Az Mapu, La Azotea, Kintu
Kimun, Hermanos Mapuche y Nahuel Rojas (Junin) (entrevistas n°2, 3,4y 9). En Aukin
Mapu mujeres y hombres adultos componen, cantan y tocan sus propias melodias y
canciones en mapuzungun, referidas a sus linajes, elementos sagrados de la naturaleza y

canciones de cuna®.

2% Fonoteca Instituto Nacional de la Musica https:/fonotecainamu.musica.ar/Welcome/artista?artista=180&catalog=2
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Capitulo 5

Los mapuche en el imaginario mediatico y politico toldense (1993-2023)

5.1 El Periodico Impacto

"Ocurre que nuestra gente hace 150 afios que esta olvidada, postergada, usada y
estafada. (...) Primero fue la invasion winka quien nos discrimind, nos prohibio
nuestra cultura y nos margin6 en la nueva que traian. Seguramente porque a los
poderosos siempre les conviene tener gente ignorante para poder servirse de ella.
Y asi tuvieron mano de obra barata, compraron campos por sumas irrisorias, etc
etc." (Grupo cultural Meli Kuruf en Periodico Impacto 31/8/2002)

Impacto es un periddico semanal que busca, principalmente, informar a la
poblacion de General Viamonte sobre las noticias que acontecen en el partido. En
segundo plano, a veces se encuentran notas de dimension provincial o nacional. Impreso
en formato tabloide, /mpacto divide por lo general sus secciones -con algunas variantes
temporales- en politica, social, salud, policiales, y deportiva. Cuenta con seccion de
clasificados y entre las diferentes noticias hay publicidades de diverso tipo, siempre
localizadas. Las notas relacionadas a lo mapuche no parecen estar asignadas a alguna
seccion especifica en el perioddico, son de diversos tamafios (desde recuadros pequefios

hasta ocupar una o mas paginas enteras) e incluso a veces son nota de tapa.

Luego de una lectura del corpus de notas periodisticas pertenecientes a nuestro
recorte temporal, trazamos dos lineas de analisis presentadas en los dos siguientes
apartados. En el primero de ellos, describiremos las tematicas mas reiteradas en el relato
periodistico relacionadas a la cuestion mapuche. En el segundo, al notar una tendencia
por parte de las comunidades mapuche de Los Toldos a utilizar este medio como un
difusor de su palabra, analizaremos los “espacios solicitados” en los cuales Impacto
pareciera no incidir en dichos discursos, pero si en como estan presentados dentro del

periddico.
5.1.1 Los enfoques de las notas periodisticas

Durante la década de 1990 las notas relacionadas a lo mapuche en el Periddico
Impacto tuvieron como objetivo dar a conocer, entre otras cosas, algunos proyectos

destinados a otorgar a pobladores de La Tribu fuentes de trabajo (20/7/1995) y la
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instalacion de mejoras en las infraestructuras domésticas (6/11/1997); también la
realizacion de talleres de telar mapuche (1/5/1997); la inauguracion de Mamuelquén -una
plaza en Los Toldos con nombre mapuche (1/8/1996)- y la construccion de un "centro
comunitario mapuche" (10/10/1997) posteriormente conocido como /INAUN en el barrio
de Los Eucaliptos. También una sefiora llamada Dionisia Carranza es mencionada de
manera recurrente en las paginas de Impacto, y se la presenta como “nuestra conocida
descendiente mapuche” (1/5/1996) y como “exponente de la cultura mapuche local”
(31/8/2000). A través de estas notas, la vemos formando parte activamente de aquellos
actos y eventos que dan lugar a lo mapuche, tanto en Los Toldos como en otras
localidades, y también participando de las actividades que durante la década del 2000
organizaron las distintas comunidades. Pero principalmente durante estos afios la tematica
que mas relevancia parece tener es la de las celebraciones en torno al “dia del aborigen”

o “dia del indio americano” que tiene lugar el 19 de abril.**

Hemos notado la tendencia de mencionar actividades relacionadas al dia del
aborigen americano en Los Toldos, generalmente situadas en escuelas rurales de La
Tribu. Hoy en dia las celebraciones del 19 de abril estan presentes en al menos una de las
comunidades actuales. No sabemos el origen de dicha tendencia, pero en los primeros
afios de nuestro recorte temporal observamos que el periddico suele hacer mencion de esa
fecha asi se realicen actos de conmemoracion en Los Toldos o no. Por ejemplo, en el afio
1993 se publica una grilla de actividades programadas para “la semana del aborigen” que
incluyen charlas debate, exposiciones artisticas, entonacion de himnos nacional y local,
recibimiento de grupos estudiantiles de localidades vecinas, misas, almuerzo a la canasta
y presentaciones de danza y musica folclorica (15/4/1993). Por otro lado, en el afio 1996
se relata que no hubo celebraciones locales, pero “queda al menos el consuelo de haber
estado representados por Dionisia” en Mar del Plata (1/5/1996). Al afio siguiente se
publica un numero cuya tapa (Imagen 7) titula: “19 de abril ‘Dia del aborigen’”, con una

foto de Dionisia Carranza acompafiada de un nifio y en cuyo epigrafe se lee:

“En esta comunidad orgullosa de sus raices y de su historia todos nos hermanamos, sin
importar el color de la piel, y nos honramos de pisar el suelo Mapuche de los primitivos

duenos de esta tierra” (17/04/1997, Periodico Impacto) (Subrayado nuestro).

30 La celebracion del Dia del Indio Americano se establecié durante el Primer Congreso Indigenista Interamericano
realizado en 1940 en Patzcuaro, México.
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Imagen 7 Fuente: Periddico Impacto (17/04/1997)

En el interior del periddico se lee una pequeiia nota reflexiva que incluye varios
aspectos como la vulneracion de los derechos de los pueblos indigenas. Al comienzo se
lee “Es algo asi como decir ‘dia del duefio de las tierras, del agua, de las flores, de los
arboles...””. Remarcamos estas palabras, que se reiteraran en muchas de las notas
dedicadas a esta celebracion, porque este vinculo sitia al mapuche en un entorno
“natural” (no urbano) limitando su presencia al dmbito rural. En esta misma linea
entendemos la palabra “primitivo” utilizada en la tapa del mismo niimero (Imagen 5) que
en su contenido, ademés de hacer referencia a un imaginario evolucionista, sitia a los
mapuches de Los Toldos en el pasado, reproduciendo una idea de que los mapuches
estuvieron en el pasado y en la naturaleza (el campo) omitiendo su accionar en el presente
y en la ciudad. Los ltimos dos parrafos expresan “profundo reconocimiento hacia su
historia y legado” finalizando con la frase “démosle gracias por permitirnos mezclar la
sangre, y pidamosle perdon por todo lo demads...”. Cabe aclarar que reconocemos que el
Periddico Impacto expresa su posicion “en defensa” de los pueblos indigenas,

reflexionando sobre el incumplimiento de aquellos convenios que reconocen los derechos
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de los mismos y su autonomia y valorizando “orgullosamente” la interculturalidad de Los
Toldos, pero al detenernos en los términos y conceptos utilizados, vemos que lejos de ser

neutrales e inocentes, reproducen la desigualdad.

En el ano 1998, entre otras cosas, se fundo formalmente la Comunidad Hermanos
Mapuche (CHM), liderada por Martin Antimén, a partir de la necesidad de crear una
“comision de enlace” con el INAI (Instituto Nacional de Asuntos Indigenas), para poder
dialogar y acercar las inquietudes y pedidos a este organismo. Con motivo del dia del
aborigen de ese afo, en un acto llevado a cabo en una escuela rural de La Tribu, Martin
Antiman dio a conocer la “Declaracion del parlamento indigena de la tribu de Coliqueo”
(23/4/1998) firmada por la Comunidad Hermanos Mapuche de Los Toldos, en la cual se
establecen las ideas principales de lucha y reivindicacion de esta comunidad (23/4/1998).
Para el afio siguiente, en 1999, el Periddico Impacto informa que Los Toldos sera sede
del “Gran Parlamento Indigena” (8/4/1999 - 15/4/1999) y, por lo tanto, se han organizado
algunos actos conmemorativos, principalmente en la Escuela n°6, ubicada en La Tribu.

Ademas de los datos meramente informativos, Impacto publica estas lineas:

"Los Toldos tiene la enorme suerte de tener una historia riquisima en este sentido, que es
la que vivieron nuestros antepasados y viven actuales generaciones aunque ya muy
desarraigadas y que conocemos porque fue trasmitida de boca a boca por los primitivos

duefos naturales de estas tierras, y especialmente porque a través de un fabuloso trabajo

de investigacion fue rescatada por el Padre Meinrado Hux y magnificamente relatada en

sus obras" (15/4/1999) (subrayado nuestro).

A la semana siguiente una nota en la segunda pagina del periddico titulo: “Fue

299

celebrado el ‘dia del aborigen’” (22/4/1999). En ella se vuelve a leer, en el primer parrafo,
que con varios actos se conmemord esta importante fecha que “constituye un justo
reconocimiento hacia los primitivos habitantes del continente americano". El cuerpo de
la noticia relata que llegaron grupos mapuche de otras localidades, que el acto de apertura
contd con la presencia del intendente y de algunos funcionarios del gobierno de la
provincia de Buenos Aires, la actuacion del Coro Polifénico Municipal y la banda de la
policia local, entre otras cosas. En la siguiente cita, perteneciente a la misma nota,

Impacto hace una sintesis historica sobre Los Toldos de la siguiente manera:

"Los Toldos ademas, es historicamente respetado por cuanto se constituyé en la sede de
un importante asentamiento aborigen Mapuche donde don Ignacio Coliqueo y su tribu

sentd sus reales por afios, a tal punto que atin hoy, aunque numéricamente disminuidos,
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quedan los herederos de aquellos apellidos historicos que poblaron estos campos sin
fronteras, hasta que el blanco intervino para "escribir" una historia absolutamente
diferente a la que seguramente ellos aspiraron y sofiaron para las futuras generaciones

indigenas". (Periddico Impacto, 22/4/1999).

A nuestro parecer, esta perspectiva tiende a reducir y simplificar la compleja
historia de redes de relaciones interétnicas que vinculaban a la comunidad de Coliqueo al
momento de su asentamiento. Al presentar una imagen en la que la comunidad vivia
“pacificamente” hasta la llegada del blanco romantiza su pasado, mostrandolos

pasivamente y no como sujetos activos en un contexto sociopolitico complejo>’.

Durante la primera década de los 2000, el periddico continud publicando afio tras
afio notas sobre la celebracion de este dia. En algunos casos las notas presentaban a los

pobladores indigenas como parte de la historia local:

“Quienes tuvieron oportunidad de asistir a los actos habran enriquecido sus

conocimientos sobre este patrimonio cultural gue nos ha tocado en suerte a los toldenses

y que merece el mayor respeto y admiracion de todos” (24/4/2001);

"[...] dia donde la recordacion es fundamentalmente de respeto y de enaltecimiento de

los valores que merece nuestra raza" (25/4/2002) (subrayado nuestro).

En el afio 2013 el 19 de abril empieza a ser llamado “dia de los pueblos
originarios” por parte de Impacto (23/4/2013). Ya para esta fecha esta celebracion era
realizada exclusivamente por la CHM en su espacio cultural, recibiendo delegaciones de
diferentes localidades vecinas, pero sin “actos institucionales oficiales”. Las notas durante
los afios siguientes (hasta 2019) fueron similares, es decir, mas informativas, relatando
los datos de la programacion, tomando algo de distancia. Intuimos que esta fecha es
importante en el calendario de CHM ya que durante la celebracion de este dia se realizan
acciones importantes, como por ejemplo el nombramiento de los nuevos lideres de la

comunidad en el afio 2016:

“[...]durante la ceremonia se levantara como “Lonko” de la comunidad Liliana Antiman,

en el lugar que ocupaba su fallecido padre Don Martin Antiman, que durante tanto tiempo

estuvo al frente de los hermanos mapuches y su accionar quedd plasmado en lo que es

3T Al respecto remitimos a de Jong (2008).
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hoy la Casa Cultural y sus actividades que desarrolla. También Julian Rojas Lincoqueo

se levantara como “Inal Lonko” (22/4/2016).

Las celebraciones que ha realizado la CHM suelen ser de invitacion abierta a toda
la comunidad, “son todos bienvenidos” es una frase comun en la difusion de estos
eventos. A juzgar por algunas de las notas, suele haber algin representante del Periodico
Impacto que luego relata en primera persona lo vivido y, en algunos casos, recoge
testimonios de los presentes. Por ejemplo, en el afio 2018 citan las palabras de Oscar

Farias, de la comunidad Nahuel Payun de Junin:

“Es una excusa para poder juntarnos, hacer una ceremonia donde pedimos la fuerza, toda
esa ancestralidad que traemos nosotros que somos espiritu, cuerpo y mente puestos sobre
esta tierra y asumiéndonos como che, como gente, como que somos suelo y espacio. Y si
bien es una fecha de raigambre politica también la aprovechamos para hacer un ‘Pichi
trawn’, un pequeno parlamento, donde nos sentamos a conversar. Siempre se nos mira a
los pueblos originarios con una mirada de como vestian, como eran, como vivian. Y
nosotros estamos, vivimos, sentimos, seguimos ejerciendo nuestra espiritualidad y
nuestra filosofia, de hecho el flamear la bandera en el suelo toldense, para nosotros la
bandera es filosofica, espiritual y politica por lo tanto cuando se planta una ‘Wenu foye’

se estd plantando territorio, es decir aca estamos, ain estamos vivos, aun estamos de pie

y eso es el significado hoy del 19 de abril.” (27/4/2018) (subrayado nuestro)

Comunidad Hermanos
Mapuches de Los Toldos

La Comunidad Mapuche de Los Toldos, Blanca, Carmen de Patagones, otros.

inyita a todos los descendientes de la
Tribu de Coliqueo, como asi también a
todala poblacién toldense a participar del
Gran' Parlamento INDIGENA
PROVINCIAL, que tendr4 lugar en la
Escuela Hogar, del Cuartel Segundo. Los
dias 14, 15, y 16 de abril del 2000 desde
las 10 a las 19 horas. Compartirén las
comunidades de Bragado, Trenque
Lauquen, Junin, Rojas, Olascuaga, Bahia

Emre_: ellos el sefior Gobernador de la
provincia de Buenos Aires y el sefior
Presidente de la Nacién.

"Comunidad Hermanos Mapuches de
Los Toldos"

"Movimiento Indio de la Provincia de
Buenos Aires"

"Intendencia Municipal de Gral.
Viamonte"

Imagen 8 Fuente: Periddico Impacto (30/03/2000)
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Para abril del afio 2000, CHM llevaba dos afos de actividad y en conjunto con el
“Movimiento Indio de la Provincia de Buenos Aires” organizaron el 3er Parlamento
Indigena de la Provincia a llevarse a cabo en La Tribu. El Periddico Impacto dedico lugar
en sus paginas varias semanas consecutivas para invitar, difundir e informar sobre el
evento, publicar el programa de actividades, algunos discursos expresados, y las

conclusiones del mismo.

Este Parlamento contd con la presencia, ademas de numerosas comunidades
indigenas bonaerenses, de funcionarios publicos municipales, provinciales y nacionales.
Resultan interesantes las palabras que pronunci6 el Lonko Martin Antiman en su discurso
de bienvenida, transcrito por /mpacto. En el mismo, el lider dejo en claro su postura con

respecto a las necesidades urgentes de la comunidad mapuche en Los Toldos:

“Por lo tanto pido desde este momento la sensibilidad de todos mis hermanos mapuches
para que todos juntos podamos trabajar, para que todos juntos podamos tener logros,
porque aca me parece que los discursos no corren muy bien para la gente que necesita,
logro significa para mi que la gente tenga supervivencia de manera que pueda tener lo

elemental, fuente de trabajo. Se me ha criticado porque no hago tanto énfasis en la cultura,

en el habla y en otras cosas pero mi intencion es trabajar en esta comunidad para ver si

logramos algiin emprendimiento, para ver si podemos traerle a la gente mapuche en

especial, y también a los que no lo son, algunos emprendimientos y que haya fuentes de

trabajo". (20/4/2000) (subrayado nuestro).

Es interesante notar que, ante la posibilidad de ser escuchado por autoridades
politicas, Antiman decide hacer este énfasis. El, antes que cualquier otra cosa, pide ayuda
para que los mapuche de Los Toldos puedan acceder a fuentes de trabajo. Esta lucha esta
presente con el pasar de los afios. Luego de inaugurar su Casa Cultural, CHM dedicé ese
espacio para, entre otras cosas, dictar talleres y cursos de telar mapuche, de construccion
de hornos, conservacion de alimentos, entre otros. En la actualidad, y desde hace varios
afos, funciona en dicha casa y como parte de CHM el emprendimiento Kume Lalen, de

lana e indumentaria tejida en telar mapuche.

En junio del afio 2001 encontramos la primera mencion al Wisioy Xipantu (Afio
Nuevo). En una nota redactada por CHM se explica el significado de esta fecha segtin la
cosmovision mapuche (28/6/2001). Al afio siguiente, un pequefio recuadro informa que

un grupo de mapuches toldenses asistieron a la celebracion de un Wirioy Xipantu realizada
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en Bahia Blanca explicando que "el 24 de junio se inicid el "wirioy xipantv" que es Afio

Nuevo Natural que estd intimamente ligado al solsticio de invierno" (27/6/2002).

Segin una nota titulada "Fue celebrado el 'Wisioy Xipantv' en Los Toldos"
(3/7/2003), el grupo Meli Kuruf menciond que “un grupo reducido lo estaban celebrando
hace tres afios, hoy luego de 103 afios los Mapuches Toldenses han recuperado esa
ceremonia comunitaria”. En la nota, este mismo interlocutor del grupo Meli Kurufrealiza
una sintesis que merece ser tenida en cuenta: “Luego de esa fallida ceremonia [la de 1900,
ya mencionada en paginas anteriores, la ltima de la que se tiene registro] los Mapuches
se llamaron al silencio, habian sufrido la conquista mas dura: la espiritual”. Aqui
encontramos los primeros posicionamientos publicos en cuanto a la dimension espiritual

y su importancia en los procesos de reidentificacion.

Asi, a partir del ano 2003, encontramos notas relacionadas al Wisioy Xipantu en el
mes de junio de la mayoria de los afios. Observamos que, por lo general, cuando se tratd
este tema fue haciendo referencia a que las celebraciones ya se habian realizado. Por lo
tanto, no se anticipaba ni se difundian invitaciones (como en otros casos) semanas antes
del evento. Lo que si notamos fue el énfasis presente en la redaccion de las notas al
informar qué significa que las comunidades mapuche de Los Toldos celebren su afio

nuevo:

“El We Xipantv o Wiiioy Xipantv esta determinado principalmente por el ciclo lunar, el
cual controla la naturaleza, el tiempo, las lluvias, la vida animal y vegetal, como asi
mismo tiene mucha relacidén con la vida Mapuche, su religion, filosofia, su concepcion
de mundo, presente y futuro del pueblo; los cuales en su conjunto constituye el mundo
mapuche y nos explica nuestra realidad como tal, "el Mundo y vida Mapuche esta ligado
con toda la naturaleza y al We Xipantu”. Es el inicio de un nuevo ciclo de produccion, de
conversacion con la Tierra. Es la fecha, en que se produce la noche més larga del afio y
el inicio de las lluvias mas intensas que prepara a la naturaleza para acoger y favorecer el

maravilloso crecimiento de la nueva vida” (27/6/2013).

En este tipo de notas también se suele hacer una enumeracion de las actividades
llevadas a cabo en esta jornada: el encuentro y presentacion de cada uno en el lugar de
reunion, el encendido del fuego, la preparacion de comidas y bebidas, las "conversas",
debates, discusiones y exposiciones de ideas, la espera durante toda la noche a la salida

del sol -que anuncia la llegada de un nuevo ciclo- y la ceremonia principal al amanecer.
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El 21 de junio los hermanos™=
Mapuche recibieron el Winoy Xipuntu

Se trata del ano nuevo que fue esperado por mucha gen}e
de la comunidad y visitantes de la region, Mexico y Espana

Imagen 9 Fuente: Periodico Impacto (25/6/2008)

Durante los afios 2002 y 2003 tuvo lugar el proyecto de investigacion “Busqueda
de huellas™ realizado por adolescentes con raices mapuche y coordinado por Maria
Eugenia Sanchez y Julidn Pifiero. Impacto registr6 en varias notas el avance y la
conclusion de dicho proyecto que, en su primera etapa, hizo énfasis en la comunicacion
y el didlogo intergeneracional, buscando que sean los propios jovenes quienes
activamente busquen en sus mayores conocer, a través de sus testimonios, la historia de
la tribu de Coliqueo desde sus origenes hasta la actualidad. Una segunda etapa impulso
la realizacion de talleres de mapuzungun (dictado por Erminda Diaz) y de canto y
espiritualidad del arte mapuche (dictado por Beatriz Pichi Malen), ambas tematicas
elegidas por los jovenes investigadores (15/08/2002 - 31/08/2002 - 27/03/2003 -
17/04/2003 - 14/10/2004).

Durante el ano 2010, podemos notar un aumento en la cantidad de notas
periodisticas relacionadas al pueblo mapuche de Los Toldos. Identificamos>?un total de
28 notas referidas principalmente al hecho de que tres familias mapuche, con el apoyo de
la Comunidad Hermanos Mapuche, realizaron acciones de “toma” de campos que habian
pertenecido a sus antepasados y que no habian sido vendidos correctamente. En el
periodico pueden observarse los diferentes momentos de este “conflicto territorial”:

denuncia, toma, desalojo, manifestaciones en la municipalidad y la intervencion de

32 Ver Grafico 1 en el Capitulo 2.

97



organismos provinciales y nacionales (Imagen 8). Ese mismo afio también hay notas
relacionadas al Wirsioy Xipantu, al dia del aborigen, a un parlamento provincial indigena
llevado a cabo en Los Toldos y el petitorio de la Comunidad Hermanos Mapuche para
que se le entregue de forma definitiva los titulos de propiedad de la Casa Cultural

Mapuche -espacio que ocupaban desde 2001- lo cual sera concretado en el 2012.
PAG.2

” UA('()N EN EI ( na del 27 ,10.10 al 03.11,10 s
Sema %

Continia el conflico terrtorial en La Triy

- unca ferminaron de pagor lo que ortesponyy
n'::::;ms de Los Toldos oseguran que habrd ms &

} Dos familias mapuches decidieron tomar los compos de sus antepasados. Aseguran que los actuales due
simplemente usurparon sin mediaciones. Lo polidia custodia los campos. Desde la Comunidad Hermanos

En el mes de mayo y septicmbre las
familias Gonzdlez Corn y Salazar
decidicron recuperar lo que
aseguran, les pertenece desde
siempre y en las Gltimas décadas les
fue apropiado de manera ilegal.
Aproximadamente 300 hectéreas,
ubicadas en el Cuartel 11 del distrito
de General Viamonte, son el
escenario de una disputa compleja

que 1o 10S podan Omar ningg,
denuncia. No les dije nady, y
fuimos 2 hacer la denuncia 5 ,;
donde nos la tomaron™ rela
Gabriela.

“También la policfa en uny
€XpOSICi6n Nos acusaron de gey
agresivos, de haber roto g

y ach nos custodian (mévil de
Junin) pueden decir si fuimgs.

agresivos con ellos, si fuimos

irrespetuosos. Todo mentina, Nungy
fuimos agresivos™,

[ oo viee ]

Las acciones de resistencia de Jas
familias estin acompafiadas por
integrantes de la comunidad
“Hermanos Mapuches de Los
Toldos™ que lideran Martin y
Liliana Antimén, y la organizacita
de Junin Nahuel Payun, liderada -
por Oscar Farfas. 8

Fl edhadn 771 ds arnihea ea matict

que incluye una importante
movilizacién de agrupaciones
mapuches de Los Toldos y la
regién, presencia de abogados,
accién policial, amenazas, e
importantes reuniones familiares que
aguantan en los campos sobre los
espacios que esperan la resolucitn
de la justicia bonaerense.

» Familia Gonzalez Corén

Un 4 de mayo de 2010, los nietos
de Doffa Baldomera Cor6n de
Gonzilez decidieron tomar lae

Imagen 10 Fuente: Peridédico Impacto (27/10/2010)

Durante los primeros afios de la década de 2010 fueron noticia el surgimiento de
nuevas comunidades y las diferentes acciones que realizaron en conjunto. Por ejemplo,
en el afio 2011 fue noticia la presentacion de una nueva organizacion, la Comunidad
mapuche Kintu Kimun. Dicha comunidad surgi6 a partir de la busqueda de recuperar la
sabiduria del pueblo mapuche y su lider afirma haber sido inspirada por su madre y su
abuela, activas recuperadoras del hilado y telar mapuche. También durante estos afios
fueron registradas diferentes actividades relacionadas a la recuperacion de practicas

medicinales mapuche y de ceremonias como el Entuzuam y la celebracion del rebrote de

primavera.

A partir de una revision cronolédgica se pueden observar las diferentes etapas del
festival o fiesta del telar mapuche, hoy llamado Kawiii mapuche. Este evento tuvo sus

inicios en el afio 2003 -organizado por la cooperadora de la Escuela Técnica n°1 con el
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objetivo de recaudar fondos- se realizé en diferentes épocas del afio y en diversos puntos
de Los Toldos hasta el afio 2015, en que pobladores mapuche denunciaron “el uso
indebido de la cultura mapuche” por parte de los organizadores. A partir de este suceso,
se logrdé que la organizacion del evento esté en manos de las comunidades mapuche con

el apoyo de la municipalidad.

Por tltimo, en nuestra busqueda encontramos mas de 10 entrevistas a algunos de
los referentes de las comunidades: Martin Antiman, Liliana Antimén, Hugo Silveira,
Julian Rojas, Mabel Pilquil, entre otros. Estas entrevistas tuvieron lugar entre los afios
1998 y 2013, y suelen estar relacionadas a las fechas y eventos que mencionamos
anteriormente (Wirnioy Xipantu, parlamentos, dia del aborigen, etc.) y también al telar
mapuche. Por ejemplo, el 17 de mayo de 2001 en una nota titulada “Telar mapuche: un
arte que asombra” (17/5/2001) Mabel Pilquil y Liliana Antiméan fueron entrevistadas al
respecto y cuentan que Mabel aprendio el uso del telar con "unas hermanas del sur" a
partir de la posibilidad que les ofrecié un equipo de CONICET, ya que ellos (en La Tribu)
yano tenian conocimiento sobre el tema. Pero con mucho entusiasmo decidieron aprender
y hoy son ellas quienes ensefian en Los Toldos, brindando cursos y talleres. Expresan
también que la gente muestra interés y quiere aprender, y a partir de eso es que se dedican

al dictado de estas clases.

_Mabel Pilquil - Viviana Antima

Imagenes 11 y 12 Fuente Periédico Impacto (17/05/2001)
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5.1.2 Periodico Impacto como intermediario

Es una practica comun en la cotidianeidad toldense®® que los debates sociales
encuentren un lugar también en las paginas del periddico. Impacto cede un espacio y
habilita a los vecinos a publicar sus opiniones y/o novedades sobre temas diversos que
buscan llegar a la mayor parte de la poblacion. Por lo general, lo que denominaremos
“espacios solicitados”, son estas notas publicadas en el periddico pero que son escritas
por personas ajenas a la redaccion de Impacto. Suelen estar firmadas (aunque se pueden
encontrar anénimas) y en general estan acompafiadas de un subtitulo que indica que el
contenido no fue escrito por el periddico. De esta manera, el Periddico Impacto no es solo
un relator sino también un intermediario, las comunidades mapuche también hicieron uso
de esta via a través de la cual hacer llegar sus mensajes. Con el pasar de los afios esta
practica de solicitar un espacio para comunicar una postura o un reclamo serd utilizada

por parte de, si no todas, la mayor parte de las comunidades mapuche de Los Toldos.

Los espacios solicitados por las comunidades tienen un contenido diverso. Por lo
general se refieren a aspectos coyunturales y urgentes, en los que se ve la necesidad de
parte de este sector de la poblacion de instalar en la conversacion cotidiana del pueblo
ciertos temas y debates que les conciernen. En las paginas del periddico, siempre estd
explicitado, en la volanta o en el cuerpo de texto, que lo dicho es emitido por una de las
comunidades. La primera publicacion relacionada al pueblo mapuche correspondiente a
nuestro recorte temporal no es una nota periodistica sino un mensaje publicado en nombre
de Dionisia Carranza (28/1/1993). Ella denuncia, a través del peridédico, que una mujer

fue agredida y humillada por ser mapuche:

33 Principalmente antes de la popularizacion de las plataformas digitales como Facebook e Instagram.
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Serior Director: o S ]

Me dirijo a Ud. con motivo de la agresién que sufri6 dfas pasados una
hermana de raza, porque con esa agresién estdn humillando una raza tan
noble como la Mapuche y yo pienso que la persona que hace humillar a una
raza tan importante en este momento es merecedera de mi desprecio porque
ademds, yo, como Mapuche que soy, no voy a permitir esta falta de respeto,
hacia una hermana que yo tanto quiero.

Atentamente
DIONISIA CARRANZA

Imagen 13 Fuente: Periddico Impacto (28/1/1993)

Otro ejemplo de estos espacios solicitados es con relacion al conflicto en torno a
la laguna La Azotea en los que, a partir de diciembre 2016, durante todo el 2017 y
retomados en 2021 se denuncia “el movimiento de tierras realizado con maquinas
retroexcavadoras (...), en las inmediaciones del Cementerio Mapuche de laguna La
Azotea, efectuadas en semanas pasadas, y que se hallaron restos 6seos humanos”
(22/12/2016). Este hecho inici6 una compleja trama de debates con respecto a la laguna
La Azotea, el cementerio lindante y su correcta salvaguarda. Durante el 2017 algunas
comunidades se aliaron para exigir al municipio que la laguna sea declarada como “zona
protegida, patrimonio histérico cultural y reserva ecologica” (26/1/2017). Mas

especificamente, que

“el Eltunwe (Cementerio mapuche) debe ser un lugar sagrado de nuestro pueblo y por lo
tanto debera ser protegido. El resto de las areas de La Azotea deberia ser un lugar de

esparcimiento, reflexion y actividades educativas de la cultura mapuche” (2/2/2017).

101



impacto- (@)

Toda la Informacion del Partido de General Viamonte y Ia regién - Redaccion: Cludad de Los

Informacion general [ 1
CARTA A LA CIUDADANIA

COMUNIDADES MAPUCHE RECLAMAN APROBACION DE LA
ORDENANZA POR LA AZOTEA

Imagen 14 Fuente Periddico Impacto (03/09/2021)

También hemos encontrado espacios solicitados en relacion con el reclamo de
tierras, asunto central para la poblacion mapuche de Los Toldos alin hasta la actualidad.
En el afio 2006, bajo el titulo “XA WUN MAPUCHE Los Toldos mapu mew ASAMBLEA
MAPUCHE en Los Toldos por la restitucion de tierras™ (17/8/2006) se informo e invitd
a pobladores mapuche, a través del Periddico Impacto, a la participacion en dicha
asamblea organizada por cuatro comunidades para exigir la restitucion de las tierras
donde funcionaba la capilla de las Hermanas de la Caridad en La Tribu. En 2014 y 2016
también se acercaron documentos para ser difundidos a través del periddico en relacion
con este tema (29/8/2014; 27/5/2016) en los cuales expresan, entre muchas otras cosas,
que “las comunidades comunican a la totalidad de los mapuches: no existe el derecho a
reclamar territorio-tierras de manera personal o individual, sino de manera comunitaria”

(29/8/2014).

Los principales temas bajo los que podriamos clasificar los espacios solicitados
son: pedidos/petitorios, denuncias y/o pronunciamientos, parlamentos u asambleas y
difusion cultural. En abril del afio 2000 CHM solicito tres espacios que se vinculan a la
realizacion del III Parlamento Indigena de la Provincia de Buenos Aires, llevado a cabo
en Los Toldos. En primer lugar, una nota de agradecimiento dedicada a todos quienes
colaboraron en la organizacion (20/4/2000). En segundo lugar las conclusiones del
parlamento compartidas por todos los participantes indigenas (de diferentes pueblos)

(27/4/2000) y en tercer lugar, a raiz de estas ultimas, una “propuesta petitorio” de 10
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puntos. En esta nota expresan su busqueda por un lugar de mayor visibilidad en la
sociedad, en la cual se reconozca y valore el papel de los ancianos y personas mayores
mapuche como fuente de sabiduria y conocimiento, se difunda “la verdadera historia de
los pueblos indigenas” y se trabaje para la inclusion del arte e idioma mapuche en los
programas culturales locales. A su vez, la nota también condensa las inquietudes sobre la

pérdida de la cultura mapuche, como se expresa en el punto 6:

“los Perii (hermanos) Mapuches de la Comunidad queremos recuperar la cultura
ancestral, legalmente y como corresponde, ya que no se trata de un mero dialecto, sino el
idioma de una Nacion que no ha desaparecido, sino que permanece de pie” (27/04/2000,

Periddico Impacto)

Aqui vemos que su posicion es que la recuperacion de la cultura mapuche esté
estrechamente ligada a la recuperacion del Mapuzungun, y para poder hacerlo posible
buscan apoyo estatal, realizando una serie de propuestas dirigidas a la Municipalidad y al

Gobierno de la Provincia de Buenos Aires.

Estos espacios solicitados también son utilizados para pedir servicios de primera
necesidad como lineas de teléfono (3/9/1998) o tendido eléctrico (24/8/2000) en algunos
sectores de La Tribu, o para expresar su posicion ante sucesos relacionados a la poblacion
mapuche de Patagonia, por ejemplo, pidiendo la liberacion de Jones Huala (4/5/2018) o
de los “mapuches presos en el sur” (28/10/2020).

Otro uso de este tipo de notas es para denunciar, por ejemplo, un robo (13/2/2003).
En esta nota, curiosamente titulada por Impacto “Ni los mapuches se salvan de los robos”
(Imagen 15) el periodico explica que, luego de sufrir un robo en su casa cultural, la CHM
acerco a la oficina de redaccion un informe de prensa para comunicar al resto del pueblo
sobre el hecho delictivo. Firmado por Martin Antiman, lider de CHM, el informe cuenta
que una noche de viernes sucedio el robo de una méaquina cortadora de pasto y prendas
de vestir infantiles, pertenecientes al Ropero Comunitario de la Casa Cultural Mapuche.
La nota expresa vergiienza y enojo, y al finalizar se pide que se tomen las medidas
necesarias para que “sean quien sean los que hayan cometido el robo que paguen”. Este
caso volvio a ser mencionado cinco meses después, cuando CHM solicitd otro espacio,
esta vez para agradecer a “periis winka” (hermanos blancos) representantes de algunas
instituciones de Los Toldos (del Banco Provincia y de la Asociacion Civil del Personal

Superior) por una donacion que entregaron a CHM gracias a la cual pudieron comprar
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una nueva cortadora de pasto, muebles para la Casa Cultural y material para la

infraestructura de la misma (3/7/2003).

Imagen 15 Fuente: Periddico Impacto (13/02/2003)

Por ultimo, también se solicitan espacios para referirse a la difusion cultural. En
algunas ocasiones se acercan poemas o cuentos de origen mapuche (28/8/1997; 8/4/1999)
publicados en fechas cercanas al 19 de abril (dia del aborigen americano). En el afio 2015
el grupo Pu Kimeltuchefe solicitd una conferencia de prensa al Impacto para informar que
dos de sus miembros habian sido designados referentes territoriales para la educacion
intercultural de la Region Educativa 14° de la provincia de Buenos Aires (7/5/2015). En
otra ocasion, la Comunidad Epu Lafken acercé a la redaccion del periddico un documento
en el que se muestra su posicionamiento con respecto a la realizacion de la Fiesta del
Telar Mapuche por parte del municipio, denunciando “oscuros manejos y manipulacion
de la cultura mapuche”, argumentando que la Escuela Técnica (principal organizadora y

beneficiaria de este evento):

“No tiene ningiin compromiso con la lucha mapuche en materia educativa: no aplica la
modalidad “educacion intercultural y bilingiie” aprobada por la Ley General de

Educacion. No desarrolla contenidos de tecnologias apropiadas del pueblo mapuche. No
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ensefia la lengua propia. No contextualiza la ensefianza de la historia local de acuerdo a
la realidad identitaria que tiene como matricula (mas del 40% es mapuche). Tampoco
aplica politicas compensatorias como seria otorgar becas, por ejemplo, a los estudiantes

mapuches” (4/3/2015).

En resumen, aqui conocemos otro aspecto del medio grafico toldense como
difusor de la palabra de las comunidades. A través de los llamados “espacios solicitados”
los mapuches toldenses buscaron hacer llegar a la comunidad de Los Toldos pedidos,
denuncias, inquietudes y posicionamientos. Observamos que en casi la totalidad de
nuestro recorte temporal de tres décadas esta fue una herramienta utilizada con frecuencia
cuando se lo considerd necesario. Este analisis cronoldgico permite rastrear procesos de
“fusion y fision” comunitaria dependiendo del contexto sociopolitico, los cuales dan
cuenta de la heterogeneidad y del dinamismo de la organizaciéon comunitaria mapuche en

Los Toldos.

Para concluir este apartado, planteamos algunas observaciones globales sobre los
modos en que la poblacion mapuche de Los Toldos ha sido retratada en las paginas del
Periodico Impacto. En primer lugar, pueden notarse los cambios tanto en forma como en
contenido de las notas. Cuando en la década de 1990 el enfoque estaba en la visibilizacion
-con una constante mirada hacia el pasado- el contenido de las notas fue principalmente
relacionado al dia del aborigen y a la figura de Dionisia Carranza como “la” descendiente
mapuche. Se utilizaban términos como primitivos o antiguos duerios de la tierra, se
enaltecia la figura del cacique Coliqueo, se enfatizaba la “pérdida de la cultura” y se
relacionaba a lo mapuche con entornos naturales o rurales, a pesar de que, para ese
momento, la mayor parte de los mapuche toldenses habia migrado a la ciudad de Los

Toldos.

A partir de una lectura abarcativa del periddico, podemos observar que en los
primeros anos de los 2000 la organizacién comunitaria habilito el reconocimiento de la
Comunidad Hermanos Mapuche como actor social. Se continu6 con la celebracion del
dia del aborigen, pero también sucedieron las primeras celebraciones del Wirnioy Xipantu.
La recuperacion de esta ceremonia trajo consigo discursos sobre la espiritualidad, un
aspecto relativamente ausente hasta el momento en Impacto. Por aquellos afios también
se logro la donacion de un predio para la Casa Cultural Mapuche, se le dio més relevancia
al telar mapuche al dictar clases y talleres en diferentes puntos de Los Toldos y,

principalmente, se afianzaron las relaciones inter-comunitarias de la provincia de Buenos
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Aires al formar parte e incluso organizar parlamentos indigenas. Llegando al afio 2010
observamos un aumento en la organizaciéon comunitaria, en la cual los pobladores
mapuche toldenses formaron nuevas comunidades. Notamos una complejizacion del
entramado social organizado bajo el esquema comunitario, que continuard hasta la

actualidad.

A grandes rasgos, podemos observar dos grandes conflictos relacionados a la
poblaciéon mapuche en las paginas del periddico: el reclamo por las tierras y por el
cementerio de La Azotea. Impacto dedicO numerosas paginas a informar sobre los
mismos, y cedi6 espacios para que todos quienes lo desearon pudieran expresar su punto

de vista.

Las notas referidas a las celebraciones con el paso de los afios han pasado de
expresar un posicionamiento defensivo explicito por parte de Impacto a solo informar y
transmitir, sin opiniones. Pero, a su vez, también hemos notado un aumento y esfuerzo
por utilizar con mas frecuencia términos en mapuzungun, como por ejemplo rewe, newen,

choike purrum.
5.2 Politica municipal
5.2.1 Distincion al intendente

La noche del 23 de junio del afio 2024 la Municipalidad de General Viamonte
anuncio, a través de sus redes sociales, que el intendente Franco Flexas habia sido
reconocido por la comunidad mapuche como “lonko blanco”, en el marco de la
celebracion del Afio Nuevo Mapuche o Wirnioy Xipantu. Se le hizo entrega de un poncho
y un trairilonko (vincha), esta ultima realizada por una de las tejedoras de la Comunidad
Hermanos Mapuche. En la primera foto de la publicacion se lo ve al intendente

acompafiado de Julian Rojas, lonko de dicha comunidad. En el epigrafe de la foto (Imagen

14) se lee:

“Celebramos juntos el Afio Nuevo Mapuche, donde la comunidad le entrego al intendente
un poncho y una vincha reconociéndolo como el Lonko (lider) blanco que siempre los

acompafia.

Vecinos y turistas de 9 de Julio, Bragado y la region compartieron el dia con la cultura

ancestral de nuestro distrito”
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generalviamonte
Los Toldos Pcia Bs As

W

- Legustaa. y 170 personas mas

generalviamonte Celebramos juntos el Afio Nuevo Mapuche, donde
la comunidad le entregé al intendente un poncho y una vincha
reconociéndolo como el Lonko (lider) blanco que siempre los
acompana.

Vecinos y turistas de 9 de Julio, Bragado y la regién compartieron el
dia con la cultura ancestral de nuestro distrito.

Imagen 16 Fuente: perfil de Instagram de la Municipalidad de General Viamonte (23/6/2024)
Algunos dias previos al evento, en las redes sociales de la municipalidad
promocionaron esta celebracion, invitando a “conocer mas sobre la cultura ancestral de
Los Toldos” y presentando una grilla de actividades para los dias sabado 22 y domingo
23 entre las cuales se encontraban una feria de artesanos, recorridos a la loma colorada y
el Museo Ygnacio Coliqueo, cine indigena, cena con comidas mapuche, presentacion del
coro Aukin Mapu, bandas, la presentacion de un libro en homenaje a Liliana Antiman,

entre otros.

En el perfil personal del intendente Flexas fue subido un video corto** en el que
se profundiza sobre el reconocimiento otorgado, nombrandolo /onko blanco. En él,
aparecen videos de dos mujeres que explican razones y significados de este acto,
acompafiados de imagenes de momentos de la celebracion, como el fuego, la wenu foye,

nifios con instrumentos, entre otros. Ellas explican:

34 https://www.instagram.com/p/C8pKDI6u-17/
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https://www.instagram.com/p/C8pKDI6u-I7/

“Susana Carranza (mujer sabia): Nos estamos preparando el rewe para recibir nuestro
Wirioy Xipantu esta fiesta tan importante para el pueblo mapuche. Hoy estamos
festejando, queremos homenajear a nuestro huinca lonko, como le decimos siempre a
nuestro intendente municipal. La comunidad decidié obsequiarle en este dia el poncho
que €l de hoy en mas cada vez que venga a compartir con nosotros la ceremonia esté

acorde a la vestimenta mapuche”

“Cinthia Zabala (werken, tejedora): Yo le he tejido a Franco el trairilonko, que es la
vincha comiinmente llamada, y en esta ocasion esta dibujado la wuangulen, la estrella.
Que la estrella es muy importante para la cosmovision mapuche porque es la que guia
nuestros caminos. Es una forma de que ¢l tenga una guia para siempre

poder seguir adelante.”

Acorde a nuestras investigaciones, esta es la primera vez que un intendente de
General Viamonte recibe un reconocimiento similar. Luego de entrevistar a miembros de
las comunidades mapuche de Los Toldos previo a este nombramiento, creemos tener
algunos indicios sobre las relaciones entre ellos y la politica municipal, al menos lo que
estuvieron dispuestos a contarnos en ese momento. En esta ocasion, nos parecio
conveniente contar con la palabra del beneficiario de la entrega del poncho y el
trairilonko, tejido artesanalmente. Antes de continuar creemos importante observar que
de las siete comunidades mapuche que conocemos, en estas publicaciones en redes

sociales aparecen miembros de solo una de ellas, la Comunidad Hermanos Mapuche.

5.2.2 El testimonio de Franco Flexas

Franco Flexas (en adelante F.F) es el intendente de General Viamonte desde el
afio 2015 y pertenece a la Union Civica Radical. Actualmente est4 ejerciendo su tercer

periodo.

Me recibi6 en su despacho la mafiana del jueves 27 de junio. Amplio y luminoso,
con un escritorio grande que ademas de tener articulos de oficina tenia una pequefia wenu
foye en una esquina. A espaldas del intendente, pero muy visibles al visitante, el escudo

de General Viamonte acompafnado de las banderas nacional, provincial y del partido.

Esta ocasion fue la primera vez que hablaba cara a cara con ¢€l. Le agradeci por su
tiempo, le presenté¢ mi tema de investigacion y consulté si podia grabar la entrevista. Al

aceptar, puse sobre la mesa mi libreta con preguntas y mi celular que oficiaria de grabador
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y comenzamos. La entrevista se dio en un marco respetuoso y cordial, pasé de llamarlo
“usted” a “vos” en poco tiempo y sin darme cuenta. F.F fue receptivo a las preguntas,
plante6 lineas de conversacion y se mostrd dispuesto a escuchar mis respuestas,

generando asi un clima de conversacion un poco mas distendido.

En primer lugar, le pregunté por el reconocimiento y la entrega del poncho y la
“vincha”, especificamente sobre como habia sido el ofrecimiento y su sentir ante el
mismo. F.F aclaré que ¢l asiste a la celebracion del Afio Nuevo Mapuche desde hace
muchos afios, incluso antes de ser intendente, por invitacion de Martin Antiman, primer
lonko de la Comunidad Hermanos Mapuche. Hace dos afios lo invitaron a participar del
encendido del fuego, del cual solo participan ocho personas de diferentes edades. Afirmo
que las ceremonias son siempre movilizantes, y que del reconocimiento “no tenia la
menor idea”. Explico que fue, como todos los afios, a participar y compartir, y que en un
momento dado le hicieron la entrega con unas palabras. “Fue movilizante, me emociond”

exclamo.

F.F me contd que particip6 tanto del inicio de la ceremonia como de la salida del
sol en este nuevo ciclo, pero no permaneci6 con las comunidades durante toda la noche.
Las ceremonias mapuche no forman parte del calendario de efemérides del municipio de
General Viamonte. “Nosotros estamos atentos a la invitacion de ellos” exclamo el
intendente. A raiz de esta consulta mia, F.F explic6 que lo mismo sucede con el izamiento

de la wenu foye en el mastil de la plaza principal:

“esa bandera se iza en determinadas fechas que proponen ellos y ellos son los que la izan
y nos invitan a nosotros. En realidad no lo hace el municipio, sino que lo hacen las

comunidades y nosotros somos parte.”

Es curioso que las fechas en que se iza la wenu foye estén, de todas maneras,
establecidas en la ordenanza municipal en que se aprobd. Segun esta, y siguiendo las
palabras del intendente, las comunidades mapuche de Los Toldos pueden izar su bandera
en algunas fechas especificas como en el Wirioy Xipantu, el 11 de octubre, dia de la mujer

originaria, entre otras.

Le expliqué a F.F que, a mi parecer, la fiesta o Kawisi mapuche suele tener menor
convocatoria con respecto a otras fiestas populares toldenses y le pregunté su punto de
vista. Estuvo de acuerdo con mi postura, y admitié que es una situacion dificil ya que,

anteriormente cuando este evento estaba organizado por una escuela local, “a través de

109



los afios se mezclaron lo mapuche, el festival de folklore y termin6 quedando una melange
que no tenia nada que ver con nada” en la cual, por ejemplo, habia una feria en la que se
vendia ropa de reventa al lado de las artesanas tejedoras. Por lo tanto, se tomo la decision
de organizarlo desde la municipalidad en conjunto con las comunidades, en el espacio

comunitario, y se comenzo a llamar Festival Mapuche o Kawini Mapuche:

“Tenia que ver con poder hacer un festival exclusivamente de la cultura mapuche. El
primer afio que hicimos costd muchisimo, y esto por parte de la organizacion, porque les
costaba a las comunidades entender, y digo /as porque eran varias, entender el proposito.
Yo lo que les proponia era bueno, desde el municipio lo hacemos, (...) que sea en el
espacio donde estd la comunidad. (...) Poder hacer el festival y en el festival que sea todo
de la cultura mapuche. La propuesta era que muestren toda la cultura mapuche hacia el

resto.”

F.F hizo alusién a las discusiones en cuanto a la musica que sonaria en el evento™,
ya que desde el municipio se proponia incorporar elementos que sean “pura y
exclusivamente parte de la cultura” mapuche, y no musica folklorica, a pesar de que ese

era el deseo de las comunidades mapuche:

“Con el correr del tiempo nos fueron pidiendo esto, como estan integrados a la
comunidad, poder tener esos espacios donde hubiera musica folklorica para que sea mas
atractivo para la gente, en esto que vos preguntabas, que no era tan concurrido. Y que
venga mas gente. Ahi tenemos diferentes visiones, pero tampoco yo como winka, o sea
como blanco, por fuera de la comunidad, tenemos que intentar conciliar con ellos porque
mi idea en realidad tiene que ver con acompaiiar, ayudarlos a reivindicar toda su cultura.
Entonces cuando cualquiera que va, tenga ascendencia mapuche o no, vaya a ese festival

se encuentre con toda una cultura y no con cultura criolla, espafiola o lo que fuere.”

En este intercambio son notorias las ideas preconcebidas del intendente con
respecto a qué es auténticamente la cultura mapuche y como debe ser mostrada. Algo
similar mencion6 con respecto a la ropa, proponiendo que se vistan “tradicionalmente” y
no con jeans como en el dia a dia. Propuso, por ejemplo, que haya alguien con toda la
indumentaria mapuche puesta explicando a los visitantes el sentido de cada prenda*®. Para
F.F estas “dificultades” con respecto a la autenticidad tienen dos explicaciones. Por un

lado, las diferentes posiciones son el resultado de los festivales de afios previos en que

35 CHM dio su punto de vista al respecto en la entrevista n°4.

38 Una idea algo incomoda teniendo en cuenta que el Kawiii Mapuche suele tener lugar a finales de noviembre y
principios de diciembre, y la indumentaria mapuche toldense se caracteriza, principalmente, por sus prendas de lana.
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habia “de todo un poco” que generaron que hoy sea complicado ponerse de acuerdo y
volver a lo “auténtico”. Por otro lado, la negacion y supresion de la identidad mapuche,

por parte de los mapuches mismos, “que depende quién lo tenga aceptado y quién no”.

Unos dias antes de nuestro encuentro, desde el municipio se dio a conocer que
segun los datos del censo 2022, General Viamonte es el partido con mayor porcentaje de
poblacién indigena de la provincia de Buenos Aires. F.F hizo referencia a esto, afirmando
que el 10,42% de la poblacion de nuestro partido se reconoce indigena. También asegurd
que “debe haber otros 10 o 15% que no lo saben o que no se autoreconocen”. A raiz de
esto, le consulté si en su gabinete hay personas que se reconozcan mapuche y su respuesta
fue que esta seguro de uno, pero con respecto al resto no es algo que sepa con certeza o

que se haya preguntado.

He notado a través de los afios que las actividades relacionadas a la poblacion
mapuche suelen estar bajo la orbita de la Direccion de Turismo o de la Secretaria de
Desarrollo Econdmico, y no de la Direccién de Cultura.’” Le comuniqué esta inquietud
al intendente, buscando comprender las formas en que se toman las decisiones al respecto.
En pocas palabras, F.F respondi6 que la intencion ha sido impulsar el aspecto econémico
y turistico, “Para ayudarlos. Que también hay toda una posibilidad economica para
desarrollar con su cultura y con lo que ellos saben hacer”. El intendente hizo bastante
énfasis en que el aspecto econdmico es para beneficiarlos “a ellos” (las comunidades), ya
que entiendo que pensd que lo estaba acusando de buscar beneficio econdmico para el
municipio a partir de la cultura mapuche. Mas bien, mi pregunta estaba dirigida hacia otro
lado, entonces le aclaré que a mi parecer, la Direccion de Cultura, lejos de imponer
miradas externas, podria proveer herramientas para comprender la cultura originaria por
fuera del aspecto monetario. Espero haber dejado claro que para mi, lo preocupante es
que en General Viamonte, desde la hegemonia politica, la cultura mapuche sea tenida en

cuenta s6lo como un bien de consumo.

Al hablar de la cultura toldense, F.F expresoé que para él es necesario reivindicar
todas las culturas que conformaron lo que hoy es Los Toldos, desde la llegada de la Tribu

de Coliqueo, los criollos que se asentaron luego>?, las olas inmigratorias europeas de fines

87 Por ejemplo, la promocién del Wisioy Xipantu de 2024 estuvo a cargo del 4rea de turismo y el Kawiii Mapuche de
2022 en el area de desarrollo econémico.

38 Haciendo énfasis en que los primeros fueron clase baja, denominados por Electo Urquizo como “el pobrerio de la
zona”.

111



del siglo XIX y principios del XX, y los inmigrantes que se han asentado en las tltimas
décadas.®® Admite que hay mucho que repensar y resignificar, historicamente, en cuanto
a la identidad y afirmo que es importante para ¢l como intendente encontrar los modos de
profundizar los sentimientos de orgullo y colectividad de los toldenses (aunque no

siempre es sencillo):

“Tiene que ver con identificar, conocer nuestra cultura y conocer quiénes somos. Por eso
le doy mucha importancia a cosas que parecen insignificantes, pero que no lo son. Yo
digo que un chino pueda izar su bandera... Permite entender que nosotros, obviamente,

abrimos nuestras puertas a todos los inmigrantes.”

Para ¢l, esta es una busqueda para que los miembros de la sociedad toldense se
consideren parte de un todo, en la que esa unién genere mas solidaridad y un “mejor
horizonte”. En este concepto de “abrazar las diferencias™ culturales de Los Toldos, los
extranjeros y los pueblos originarios son grupos igualmente excluidos de la nacionalidad
argentina y, por lo tanto, de la “identidad toldense”, un poco pasando por alto las
diferentes trayectorias de estos colectivos, especialmente la opresion historica que ha

sufrido el pueblo mapuche.

Continuando con la entrevista, le consulté sobre su relacion con las comunidades
mapuche tanto a inicios de su gestion como en la actualidad. Expresé que hay algunas
con las que ha tenido mas relacion incluso desde antes de asumir como intendente, como
es el caso de CHM. Con otras ha tenido mas relacion ya ejerciendo el cargo. Exclamoé que
apesar de que en un principio “estaban muy divididos”, hoy en dia hay varias que trabajan
juntas en varios proyectos como, por ejemplo, el referido al cementerio de La Azotea. Al
respecto, quise saber cudl es el siguiente paso, luego de que los investigadores a cargo
hayan entregado el informe que determina con exactitud donde se encontraba el antiguo
cementerio. El intendente afirm6 que en este momento se estan llevando adelante las
negociaciones -desde la municipalidad- con los propietarios de los campos cercanos y
que lo que se busca es declarar “al menos™ al sitio como cementerio historico. Menciono
también que el objetivo es que el espacio quede en drbita municipal y asi poder ser
transferido a las comunidades mapuche. Una de las dificultades radica en la

excepcionalidad del caso en lo que respecta a la provincia de Buenos Aires y que la

39 Hace unos afios, se aprobo una ordenanza que establece que en cada fecha patria de los inmigrantes que han poblado
Los Toldos, se izara su bandera en la plaza principal. (Por ejemplo, el 5 de julio se iz6 la bandera venezolana,
conmemorando el dia de la Independencia de Venezuela.)
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transferencia de propiedad debe ser a varias comunidades indigenas, y no a una sola. Por
otro lado, le pregunté por los reclamos mds frecuentes de las comunidades hacia el
gobierno municipal. F.F explicoé que el caso de La Azotea constituye uno de los
principales reclamos, junto con el pedido de espacios -inmuebles- comunitarios y

busquedas de ayuda laboral.

Por tltimo, debatiendo algunas cuestiones sobre la historia y los origenes de Los
Toldos, y su aparente ausencia en el imaginario colectivo local, F.F se levant6 a buscar
unos libros ubicados en su biblioteca. Eran manuales escolares de primaria, de la materia
Practicas del Lenguaje. Hace algunos afios, desde la municipalidad se llevo adelante el
proyecto de su realizacion por parte de docentes locales. Se busco representar y situar el
propio contexto en que los chicos y chicas viven “en vez de que aparezca un edificio,
aparezcan todas cosas locales”. No pude analizar el manual en profundidad, pero lo que
observé fueron leyendas e historias mapuches y cuentos escritos por autores toldenses. Se
editaron manuales de primero, segundo y tercer grado de practicas del lenguaje (con
intenciones de continuarlos hasta sexto y realizar también de matematicas) y fueron

utilizados durante dos afios, hasta el afio 2020 luego del cambio de gobierno provincial.

Al cabo de 50 minutos, sin mas que agregar por el momento, finalizamos la

entrevista y nos despedimos con un cordial saludo.
5.2.3 El testimonio de Eugenia Sanchez

Eugenia Sanchez (en adelante E.S) es licenciada en sociologia, es docente, fue
directora de cultura de General Viamonte entre los afios 1998 y 2001, ocupd una banca
en el Honorable Concejo Deliberante municipal entre los afios 2015 y 2023 por el Partido
Justicialista, y es directora de una escuela secundaria. Pactamos nuestra entrevista para

una tarde de viernes, a través de una videollamada.

Luego de plantearle mi tema de investigacion, le pedi a E.S que relatara sus
experiencias como funcionaria municipal. Comenzo6 a partir de su gestion en la direccion
de cultura (1998-2001) en la cual afirma haber trabajado mucho con las comunidades
mapuche. Expreso que “habia como un deseo también de las comunidades a que alguien
se acercara y se interesara por lo que estaban haciendo”. Por aquellos afios habia una
comunidad organizada, la Comunidad Hermanos Mapuche, encabezada por la familia
Antimén y la familia Pilquil, segin me contd E.S, y su principal objetivo era “tener su

lugar, su espacio para hacer actividades culturales y sociales”. En su relato, E.S resalto la
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importancia que significaba para la comunidad tener un espacio fisico propio, a partir del
cual proyectarse y visibilizarse. Durante dicha gestion, se logréd la cesion del terreno
donde estaba ubicado el ex matadero municipal a la comunidad, lugar en el cual fundaron
la Casa Cultural El Sol (conocida coloquialmente como la ruka), la cual tenia como una
de sus finalidades, ademés de ser un espacio de reunion, la realizacion de actividades
culturales y la recuperacion de la identidad. Alli las mujeres de la familia Pilquil dieron
clases de telar y, enfatiza E.S, “ya no en el medio rural, sino en ese limite entre lo urbano

y lo rural”.

A partir de que E.S hiciera mencion que el primer lonko de CHM era pastor
evangélico, profundizamos nuestra charla en los aspectos politicos y religiosos
relacionados a las comunidades. Le comenté que algunos de los testimonios que recuperé
aclararon que, en sus conversas, “de politica y religion no se habla” y que de la religion
evangelista no habian hecho mencion alguna. Segln ella, la predicacion de diferentes
ramas del cristianismo estaba presente en los origenes de esta comunidad, ya que otros
miembros profesaban la religion catdlica. Estas diferencias pueden haber llevado al
acuerdo de no hablar de religiones. Por su parte, respecto a la cuestion politica partidaria
no existia la negacion que hay en la actualidad. Segtiin E.S, los principales miembros de
la comunidad se identificaban con un partido politico especifico y lo manifestaban, ya

que las cuestiones politicas formaban parte de las reuniones y debates.

A su vez, la identificacion partidaria llevo a generar diferencias o enfrentamientos

entre las diferentes comunidades mapuche de Los Toldos, y reflexiona:

“una identificacion que también hace que entre las comunidades haya diferencias, haya
enfrentamientos, como pasa en cualquier organizacion de la comunidad. ;Por qué no lo

van a tener las comunidades mapuches?”

Es interesante este planteo de E.S, en el que hace referencia a una creencia
presente en la sociedad toldense en general sobre las comunidades mapuche, en el sentido
de “los mapuches estan peleados todos con todos, no se ponen de acuerdo” argumento
que sirve de justificacion para evitar trabajar politica y socialmente sobre la cuestion
indigena. Esta creencia no excede a los miembros de las comunidades mapuches, que en
algunas ocasiones han hecho alusion a la “desorganizacion” o mismo a la idea de “estar
todos peleados”. E.S expres6 haber escuchado mucho este tipo de comentarios al trabajar

en el HCD a la vez que se rechazaba el debate sobre cuestiones mapuches. Para ella, es
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importante prestar atencion a estas diferencias que al fin y al cabo son “siete comunidades
que plantean objetivos y finalidades, y formas de vivir y de pensarse distinto, no esta

mal”.

E.S también formo parte del proyecto Busqueda de Huellas, al cual ya hemos
hecho alusion. Recordéndolo, ella destaco la participacion de adolescentes toldenses y la
importancia del vinculo intergeneracional, en el cual estos adolescentes y sus abuelos

fueron las voces protagonistas.

Por otro lado, al mencionar su trabajo como concejala, E.S se refirio a la
aprobacion de la ordenanza relacionada al izamiento de la wenufoye. Afirmo haber
trabajado activamente durante dos afios en conjunto con las comunidades mapuche para
redactar una normativa que represente de manera colectiva el objetivo comun, poder

levantar la bandera en la plaza principal:

“En su momento, consideraban que era significativo, por lo que implicaba para ellos tener
la posibilidad de que, en determinadas fechas, poder ir con la comunidad y levantar la
bandera. Trabajamos todo el sentido de que no se trataba de izar, como la bandera
nacional o la bandera bonaerense, sino que se trataba de una cuestion que tenia que ver
mas con la lucha politica, con visibilizar reclamos y necesidades, y que frente a eso ese

levantamiento tenia ese sentido.”

Durante esos dos afios de trabajo se discuti6 como, donde, de qué manera, en qué
condiciones, qué sefialética, en qué fechas, entre muchas otras cuestiones. Segun E.S, en
este proyecto participaron todas las comunidades, y el trabajo en conjunto permitié que

se generaran ricas discusiones y debates.

Continuando nuestra entrevista, a raiz de una pregunta mia, E.S afirm6 haber
participado de muchas ceremonias y encuentros mapuche. En diversos Wirnoy Xipantu,
ceremonias realizadas en La Azotea, o en diferentes campos. También recordd
ceremonias que se hacian en el ex Salon INAUN (hoy Salon Comunitario del Barrio los
Eucaliptos) en las cuales, por ejemplo, abuelas del barrio preparaban diversas medicinas.
Dijo que asiste siempre que la invitan, y que le parecen reconfortantes esos encuentros.
Me cont6 que pocas semanas atras asistio junto a estudiantes de la escuela a una jornada
de educacion sexual integral, realizada en la Casa Azul (Comunidad Epu Lafken). Alli,
jovenes mapuche que habitan el conurbano bonaerense compartieron e intercambiaron

saberes con los jovenes locales. E.S destaca la importancia de la transmision de, por
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ejemplo, saberes de salud menstrual desde la perspectiva mapuche, en la cual la menarca
(primera menstruacion) es parte de celebraciones relacionadas a la fertilidad, 1a naturaleza
y el cuerpo. Destaco la importancia de conocer diversos modos de comprender el cuerpo

“que no es solamente bioldgico” sino que “ese cuerpo estd en un entorno”.

Finalizando la entrevista, E.S expres6 que desde hace mucho tiempo que trabaja
con las comunidades, ya sea en la direccion de cultura, como docente o en el concejo
deliberante. Sobre este ultimo afirmé que el posicionamiento politico partidario “llego a
ser un componente de diferencias y tensiones”. Declar6 no haber acompanado
determinados proyectos de gestion cultural en los cuales no habia participacion de las

comunidades:

“Porque no podia comprender que la misma comunidad, la propia comunidad, no
pudieran primero posicionarse ellos, porque la verdad si habia alguien que se tenia que
posicionar, y que eran los duefios de siempre, era la comunidad, eran todas las

comunidades, mas alla de las diferencias”

Para ella, esos proyectos estaban fundados desde el desconocimiento y la
folklorizacion de la identidad y la espiritualidad mapuche, y por eso tomo la decision de
no acompafar, “se trata de ser coherente” expresd. Concluyo retomando lo charlado
anteriormente, sobre las diferencias -entre las comunidades mapuche y entre mapuches y
no mapuches-, declarando que en la actualidad, como docente, su busqueda esta orientada
hacia la complementariedad y la riqueza de la diversidad. Desestimando el pensamiento
“los mapuches estan todos peleados” expres6 que “nosotros si podemos estar peleados,
enfrentados, tener diferencias irreconciliables, pero cuando se tratan de las comunidades
originarias pareciera que los condenas”. A esta ultima reflexion afiadi que, a mi parecer,
no permitir que las comunidades mapuche se complejicen las ancla al pasado. E.S agregd
que, ademas de al pasado, las ancla a lo folclorico y siempre de una manera superficial,
afirmando que las discusiones nunca remiten a cuestiones profundas como, por ejemplo,
la situacion territorial. Una vez concluida la entrevista, al cabo de unos 50 minutos, me

despedi cordialmente de E.S y finalizamos la videollamada.

A modo de conclusién, en este apartado recuperamos los testimonios de dos
personas con trayectoria politica en Los Toldos, posicionados en dos partidos politicos
distintos. Ambos afirmaron haber participado de ceremonias y eventos mapuche,

mencionando el haber sido invitados previamente, o en todo caso haber trabajado juntos,
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expresando posturas de negacion a la “imposicion” Auinca. En ambas conversaciones se
tocaron temas centrales, como el conflicto de La Azotea y la aprobacioén de la ordenanza
de la wenufoye. Por otra parte, también estuvo presente la idea de los enfrentamientos
entre comunidades, F.F menciondndolo como una cuestion del pasado, y E.S

cuestionando dicho pensamiento muy presente en la sociedad toldense.

Por otro lado, mientras que F.F se refirio positivamente a la idea de que en los
eventos organizados para visibilizar la cultura mapuche en Los Toldos, se busque la
“autenticidad”, ligada a la indumentaria, la musica, la lengua y las actividades artesanales,
E.S expreso con cierta preocupacion la tendencia a “folklorizar” la cultura mapuche. Esta
tendencia deriva, a su vez, en una deslegitimacion a la hora de tratar tematicas mas
complejas como la situacion territorial. Este fenomeno fue advertido por Sabatella (2013)
quien expres6 que en Los Toldos el campo de accion permitido para los mapuche
responde “a la idea de una cultura mapuche “tradicionalizada”, “escencializada” e

“intacta” a través del tiempo”.

La eleccion de consultar estos dos testimonios derivo de una mirada atenta hacia
las figuras politicas que demostraron publicamente (a través de Instagram en el caso de
F.F y por medio de noticias del Impacto en el caso de E.S) cierta relacion o cercania con
alguna de las comunidades mapuche de Los Toldos. Sin minimizar las diferencias entre
ellos, estos testimonios representan una mirada politica que busca tender relaciones con
el sector mapuche. Son cuidadosos con el uso de las palabras para referirse a ellos, asi
como también dicen ser conscientes de su posicion de wincas. Creemos que esta
caracteristica es mas bien minoritaria en el arco politico toldense. La generalizacion del
presupuesto “los mapuches estan todos peleados” como freno para todo tipo de iniciativa,
la redaccidn de proyectos presentados en el concejo deliberante sobre la cultura mapuche
sin tener en cuenta la voz de los propios mapuche, asi como también la ausencia de
politicas culturales o sociales destinadas a la poblacion mapuche, son indicadores de un
sistema politico que, realmente, no los considera. De esta manera, sostenemos que en Los

Toldos prima una mirada ahistorica, reduccionista y simplista de la cuestion mapuche.

117



Capitulo 6

Las ceremonias y el tejido en telar como escenarios de reidentificacion mapuche en
Los Toldos

“Es fundamental que los pueblos indigenas puedan ser considerados por su fuerte
sentido de identidad dado también en sus presencias actuales y no solo en funcion
de aquello que pareciera han perdido” (Liliana Tamagno en Martinez Sarasola,
2010: 74)

Al reconstruir los procesos de reidentificacion mapuche en Los Toldos, se ha
puesto el foco en las practicas y conocimientos tradicionales. Sin embargo, consideramos
que estos procesos implican siempre una recreacion de practicas que van adoptando
dinamicamente nuevos significados y valores. Un claro ejemplo de esto es el hecho de
que existan en Los Toldos siete comunidades mapuche, con modos de pensarse y de
accionar diferentes, demostrando que los vinculos que las personas tienen con su cultura
no son homogéneos ni estaticos, asi como tampoco lo son las formas de luchar por la
revalorizacion de la misma. Los pobladores mapuche organizados suelen reconocer estas
divergencias, aceptandose todos como “hermanos y hermanas” pero manifestando la
importancia y la necesidad de la autonomia y la libertad de organizarse como cada uno
piense y sienta. Desde su perspectiva, las diferencias y disputas internas no implican un
obstaculo en sus luchas sino que, al contrario, constituyen la forma en que se recorre

colectivamente un mismo camino.

Como vimos anteriormente, esta diversidad parece no ser siempre bien vista por
el resto de la sociedad. La existencia de mas de una comunidad mapuche ha supuesto un
problema e incluso un impedimento para tenerlos en cuenta o tomarlos con seriedad. A
partir de diferentes testimonios, sabemos que la idea de que “los mapuches estan todos
peleados™ funciona como justificacion para evitar reconocer politicamente cuestiones
referidas a lo indigena en Los Toldos. Esta creencia esta presente en el comun de la
sociedad toldense, tanto en mapuches como en no mapuches*’, y parece ser un estigma o
una condena dificil de cuestionar. Entonces, aqui nos preguntamos por las implicancias

que tiene para las comunidades mapuche esta creencia en la actualidad. Coincidimos con

4% por ejemplo, en entrevistas n°l y 3.
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E.S*! al plantear que en Los Toldos se les exige a los mapuche organizacion y un absoluto
acuerdo, mientras que en la sociedad no indigena si se pueden defender ideales totalmente
opuestos en base a los cuales organizarse. Por otro lado, este juicio que se hace sobre las
comunidades parece responder a un ideal en el que cada grupo social es un total
homogéneo, y en este caso, los mapuche por ser mapuche deberian estar de acuerdo y
coincidir en todo. A las comunidades de Los Toldos no sélo se les impone de qué manera
deben estar organizados, sino que esa imposicion responde a un imaginario casi imposible
de alcanzar y por lo tanto prolonga las condiciones de desigualdad politica y social de los

mapuche toldenses.

Desde nuestra perspectiva, a pesar de que la diversidad de comunidades sea
entendida desde la mirada de la hegemonia social toldense como una falta o un desacierto,
creemos que la heterogeneidad de miradas y pensamientos mapuche enriquece estos
procesos de reidentificacion, ya que significan diversos modos de sentir, interpretar y
actuar el pasado, el presente y el futuro de la identidad mapuche en Los Toldos. Sin
embargo, el analisis no puede ni debe acabarse en estas diferencias. En este sentido
también nos gustaria focalizar en el acuerdo, ya que a lo largo de este trabajo hemos
recuperado diversas trayectorias, testimonios y acontecimientos que sefialan planos de
afinidad y consenso por parte de los pobladores mapuche. Las diferentes comunidades
dialogan y se reconocen entre si como interlocutoras, sobre todo a la hora de discutir
tematicas especificas, como por ejemplo sobre la ordenanza referida al izamiento de la
wenufoye en la plaza principal de Los Toldos. Por otro lado, desde nuestro punto de vista,
los une la relacion de reciprocidad con la 7iuke mapu, la madre tierra, el vinculo con los
ancestros, el didlogo cotidiano con ellos y los demas newenes, la conexion con el territorio
toldense, el sentido circular del tiempo y del ciclo de la vida, la comprension particular
del ser humano con su entorno, sintiéndose hijos del territorio y no duefios de él.
Cuestionan las ideas hegemonicas sobre la cultura y la nacion argentina, que los
invisibiliza y estigmatiza desde hace mas de un siglo. Buscan reivindicar las memorias
de sus ancestros, sus trayectorias y aquellos pasados marcados por la injusticia. Ademas,
los impulsa el deseo de formar comunidad, de compartir su forma de ser, pensar y vivir
con sus pares, la busqueda por aprender sobre sus antepasados, su cultura y su

€cosmovision.

41 Ver capitulo 5.
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A continuaciéon, en los siguientes apartados nos referiremos a los diferentes
recorridos trazados por las distintas comunidades a través de los Gltimos treinta afios, para
luego centrarnos en las dos tematicas centrales de nuestra investigacion, los procesos de
reidentificacion mapuche en torno a las practicas ceremoniales y el tejido en telar. Al final
de este capitulo se encuentra una linea de tiempo que abarca el periodo de tiempo 1993-
2023. Alli estan presentes los principales hitos sucedidos en los ultimos treinta afios,
referidos a la fundacion de las diferentes comunidades, las distintas celebraciones, entre

otros (Imagen 21).
6.1 Dinamicas y trayectorias mapuche recientes

Entre finales de siglo XIX y mediados del XX ocurrieron diversos hechos de
violencia y estigmatizacion sobre la poblacion mapuche de Los Toldos y sus expresiones
sociales y culturales. En la década de 1990 este sector inaugurd una nueva etapa de
comunalizacion (Brow, 1990). Los diferentes testimonios nos muestran que los
“empujones iniciales” fueron diversos: la investigacion del equipo dirigido por la
antropdloga Isabel Hernandez; los movimientos indigenas relacionados a los 500 afios de
la llegada de Cristobal Colon; el liderazgo de Martin Antimén; y las gestiones vinculadas
a la laguna La Azotea. Hoy en dia son los descendientes quienes sintieron en la adultez
el deseo y el impulso de recuperar aquello que a sus padres y abuelos les quitaron. Poco
a poco se fueron germinando las semillas del “resurgimiento espiritual”** de la mano de
diversas actividades relacionadas a la autoadscripcion indigena y la organizacion

comunitaria local y regional.

Hacia finales de la década de 1990 surgio la organizaciéon Comunidad Hermanos
Mapuche (CHM), encabezada por Martin Antiman, Julian Rojas y Oscar Nahuel. A partir
de las notas periodisticas consultadas, entendemos que uno de los motivos para agruparse
comunitariamente fue la necesidad de entablar relaciones estratégicas con el INAIL y a

partir de ella, ser el nexo entre dicha institucion y los pobladores mapuche de Los Toldos:

"Estamos comprometidos ahora con muchos hermanos mapuches de realizar todas las
tramitaciones posibles para solucionar las distintas inquietudes que hay ahi en La Tribu

de muchas familias mapuche. Esas inquietudes estdn muy especialmente vinculadas con

42 Ver entrevista n°2.
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la vivienda, con el trabajo, con todo lo que se relacione a la familia" (Martin Antiman al

Periodico Impacto, 12/2/1998)

Otro motivo senalado por Antiman fue la necesidad de trabajar en conjunto a favor
de la “recuperacion de las raices mapuches”. Para ello, planearon talleres de trasmision
de mapuzungun y del tejido en telar. En el afio 1998 se realizd un acto en una de las
escuelas rurales por el Dia del Indio americano al que acudieron funcionarios municipales
y provinciales, ademas de CHM, y del cuerpo docente y estudiantil de la escuela. Alli se
hizo publica la Declaracion del Parlamento Indigena de la Tribu de Coliqueo firmado

por CHM, en donde expresaron que:

"Es importante que el Estado Provincial asuma la responsabilidad de hacer un
reordenamiento juridico, politico, territorial, cultural y econdémico no solo para la

satisfaccion de nuestras aspiraciones sino para legitimar nuestra propia existencia"

(Periodico Impacto, 23/4/1998. Subrayado nuestro).

Por otro lado, hacia el final de dicha declaracion se encuentran cuatro puntos en

los que se condensa la peticion:

“En este dia que se conmemora el Dia del Indio Americano continuamos levantando

nuestras banderas de lucha reclamando:

1) La reparacion histérica en el marco de la justicia social y una real participacion y

protagonismo en el sistema democratico.

2) La restitucion de nuestras tierras con los respectivos titulos de propiedad a favor de

nuestras comunidades indigenas.

3) Que el Ministerio de Salud y Accidn de la Nacidon tome conciencia de que el Instituto

Nacional de Asuntos Indigenas (INAI) debe ser conducido por los propios indigenas.

4) El INAI debe ser la herramienta adecuada para la liberacion de la indigencia en la que

vive sometido el indigena.” (Periddico Impacto, 23/4/1998. Subrayado nuestro)

Como podemos observar, en estos momentos iniciales esta comunidad busca que
los mapuche sean incluidos, escuchados y tenidos en cuenta por el sistema sociopolitico
local y provincial. En estas primeras pronunciaciones se leen como fundamentales las
necesidades de recuperacion de las tierras y de mejoramiento econdmico. Estas
declaraciones estan alineadas con el testimonio de Julidn Rojas (entrevista n°4) quien al

ser consultado por la trayectoria de CHM enumero una serie de acciones realizadas por
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la comunidad con el objetivo de apoyar las escuelas rurales de La Tribu, y brindar trabajo

y ayuda econdmica a otros mapuches, participen en la comunidad o no.

A partir de la organizacion colectiva la poblacion mapuche de Los Toldos
comenzd a ejercer un papel mas activo en la sociedad toldense. Son tomados en cuenta
por los medios graficos y por los funcionarios estatales, que acuden a las reuniones y
parlamentos que CHM organizaba. Por ejemplo, en abril del afio 2000 la Comunidad
Hermanos Mapuches organizo en Los Toldos el III Parlamento Indigena de la Provincia
de Buenos Aires. Estuvieron invitados abiertamente “todos los descendientes de la Tribu
de Coliqueo” y también la poblacion toldense en general. Al acto inaugural del
parlamento asistieron comunidades indigenas de diferentes localidades como Carmen de
Patagones, Azul, Olascoaga, Rojas, Trenque Lauquen, entre otras, y también autoridades
y funcionarios de diversos municipios, asi como del gobierno de la provincia y el gobierno
nacional. En el Periddico Impacto del 20 de abril del 2000 se transcriben los discursos
inaugurales de Martin Antiman, del intendente de General Viamonte Elio Torregiani, del
Dr. Abraham Stoliar en representacion del ministro de salud de la Nacion, y del Dr. Pera
Torres, el director de Atencion Primaria de la provincia. Con respecto al discurso del
intendente, destacamos el modo de referirse a los habitantes mapuche. En primer lugar,
porque les habilito una existencia en el presente, reconociendo a sus interlocutores como
mapuches y no como “descendientes de”. En segundo lugar, porque realiz6 una pequefia
critica historica refiriéndose a las injusticias que sufrio esta comunidad a través del tiempo

y como eso impactd en el presente:

"Entonces digo que han sufrido mucho, y que en esta larga historia de luchas y
desencuentros, ustedes fueron perdiendo muchas cosas. Perdieron su cultura, perdieron
sus costumbres, perdieron sus familias. En muchos casos perdieron sus derechos y
perdieron su identidad y para colmo de esto, fueron sometidos a crueldades, a
discriminaciones, a vejamenes de todo tipo, a explotacion, a postergacion y lo que es peor
todavia, los que escribieron la historia hicieron aparecer a ustedes como los malos de la
pelicula. (...) Nunca vimos, ni en los libros ni en la ensefianza una madre aborigen
amamantando a su bebé en un gesto de ternura que esto también era una realidad pero no

nos la mostraron hermanos" (Elio Torregiani, Periddico Impacto, 20/4/2000)

Seguido de estas palabras, segtn el periodico, el intendente animo a los mapuches
a que se organicen colectivamente y mostrd su disponibilidad para colaborar en todas

las propuestas que presenten que “no deben agotarse en el reclamo”. Luego del
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izamiento de la bandera, de la entonacion del Himno Nacional y la
proclamacion de los discursos de inauguracion, los hermanos mapuches plantaron un
pehuén y realizaron una pequefia ceremonia encabezada por Hugo Silveira*, quien

pronuncid unas palabras en mapuzungun.

El afio 2000 también parece haber sido significativo en el aspecto espiritual, ya
que segun diversos testimonios, en dicho afio tuvo lugar a orillas de la laguna La Azotea
después de muchas décadas el Wirioy Xipantu en Los Toldos. A partir de alli, esta
celebracion se volvio central para los mapuche toldenses y se realiza todos los afios
durante el solsticio de invierno en diferentes puntos del pueblo simultdneamente. De esta
manera, para comienzos del siglo XXI en Los Toldos se celebraba el Wirioy Xipantu,
habia un taller activo de telar ubicado en La Tribu, se dictaban cursos de telar y
mapuzungun, se realizaba la “fiesta nacional del telar mapuche”, y habia dos
organizaciones: CHM y la Comision Laguna La Azotea, antecedente de la actual
Comunidad /of Laguna La Azotea. A su vez, los sitios histdricos y/o simbdlicos de La
Tribu estaban incorporados al circuito turistico de Los Toldos, el cual a su vez fue

declarado de interés turistico provincial (Imégenes 6 y 7).

Es notorio que en los diferentes discursos, para mapuches y no mapuches, fue
permanentemente marcada la pérdida de la cultura y la cosmovision, aspecto que continua
hasta la actualidad. Consideramos que hacer referencia a esta pérdida desde una
perspectiva historica a partir de la dimension del conflicto social que tuvo lugar en Los
Toldos, puede significar un acto de reivindicacidon y resistencia por parte de los
pobladores mapuche. En cambio, si el conflicto, es decir la violencia, la discriminacion,
el estigma y la desigualdad es omitido, se corre el riesgo de culpar a los mapuches de no

cuidar su cultura.

Por otro lado, los posicionamientos y los reclamos mapuche a principios de este
siglo tenian que ver principalmente con la ensenanza de la lengua, y el aspecto econdmico
y territorial, las cuestiones espirituales y culturales parecen haber tenido un caracter
comunitario mas intimo. No buscaron dar a conocer en discursos publicos o a través de
los medios graficos qué ceremonias o qué rituales realizaban o no, quizas por temor a ser
juzgados, quizas porque en este tipo de cuestiones no necesitaban validacion externa, o

quizas un poco de las dos. Pero si comenzaron a ser mas comunes, con el paso de los

43 Hermano mapuche de la ciudad de Rojas.
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afos, las notas explicativas en Impacto que buscaban dar a conocer qué era el Wirioy

Xipantu 'y por qué se celebraba.

Por estos afios tuvieron lugar los primeros parlamentos o encuentros destinados
principalmente al reclamo sobre las tierras de La Tribu. El primero de ellos fue en el 2002
cuando el grupo cultural Meli Kuruf -grupo dedicado a trasmitir en diversos talleres la
cultura mapuche, haciendo énfasis en la lengua, la historia y la cosmovisién*/- organizo
un parlamento o Futa Traun e invitd a toda la comunidad mapuche a participar. Al
parlamento, que fue de convocatoria abierta, también asistieron representantes del INAI
a quienes los mapuche toldenses plantearon sus inquietudes y problemas principalmente
respecto a la pérdida de las tierras. En el afio 2006 la Comunidad Epu Lafken realizo el
primer parlamento relacionado al terreno donde estaba ubicada la capilla de las Hermanas

de la Caridad, inutilizado desde 1998.

Como hemos visto anteriormente®, el conflicto territorial ha sido una constante
en Los Toldos. Hay momentos de mayor agitacion y otros de mas calma, pero las
referencias a los desalojos y otras formas histdricas de expropiacion de sus tierras son
permanentes, asi como se encuentra vigente la peticion de los titulos de propiedad por
parte de los mapuche que atin conservan sus tierras. En el afio 2010 la situacion territorial
se agravo. En el periodico Impacto pueden leerse notas que registran acciones en reclamo
de titulos de propiedad y restitucion de tierras para los habitantes de La Tribu, asi como
enfrentamientos y desalojos por parte de cuerpos policiales. En una nota del 22 de octubre
de ese afio se lee el titular “Contintia el conflicto territorial en La Tribu” en cuya bajada

se profundiza:

“Dos familias mapuches decidieron tomar los campos de sus antepasados. Aseguran que
los actuales duefios nunca terminaron de pagar lo que correspondia o simplemente
usurparon sin mediaciones. La policia custodia los campos. Desde la Comunidad
Hermanos Mapuche de Los Toldos aseguran que habra mas tomas” (Periédico Impacto,

22/10/2010)

En el cuerpo de la nota se toman los testimonios de las dos familias, que denuncian
como fueron usurpadas sus tierras, y el maltrato/destrato de la policia. Asi como se aclar6

mas arriba, estas familias contaban con el apoyo de CHM, de la Comunidad Nahuel Paytn

44Luego, algunos de sus miembros junto con otras personas crearon la Comunidad Mapuche Barrio Los Eucaliptos en
el afio 2003.
4% Ver Capitulo 3.
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de Junin, del grupo cultural Pu Kimeltuchefe, vecinos autoconvocados y abogados. Estas
acciones, segun la nota, habilitaron a otras familias a hacer lo mismo. En diciembre de
2010 la situacion lejos de solucionarse se agravd, y se llevaron a cabo desalojos a las
familias que reclamaban sus tierras. La respuesta de las mismas fue la de “encadenarse”
en las puertas de la municipalidad, pidiendo la intervencion de las autoridades en el
conflicto. La situacion escalod, y representantes del INAI acudieron a Los Toldos para
solucionarlo. Segun Impacto, las tierras de al menos una de las familias denunciantes
fueron restituidas (25/2/2016). Algunos meses después, ya en el afio 2011, la abogada
representante de las dos familias mencionadas convocé a otra reunidon por “las tierras
mapuches” para informar sobre la situacion actual de las tierras, el proyecto de restitucion
y un registro de familias denunciantes (35 aproximadamente). Cinco afios después, en

2016, dicha abogada renunci6 al patrocinio de las familias mapuche.

Otro caso de restitucion de tierras tuvo lugar en el 2011, cuando finalizé el reclamo
del predio donde estaba ubicada la capilla Hermanas de la Caridad -iniciado en 2006- en
favor de la comunidad Epu Lafken. De esta manera, a través de un convenio entre dicha
comunidad y el INAI, se cedio el terreno para la creacion de un “Centro de medicina
tradicional mapuche y de la memoria histdrica”. La propuesta consistia en la recuperacion
de especies vegetales nativas de caracter principalmente medicinal, de manera de
“fortalecer los lazos comunitarios y la memoria ancestral, recuperar actividades y
costumbres comunitarias, iniciar un camino de revitalizacion y visibilizacion de la cultura
del Pueblo Mapuche de Los Toldos" (Periddico Impacto, 28/09/2011). Luego de este
suceso, se publicO un pronunciamiento colectivo en el cual figuran dos de las
comunidades actualmente activas: Epu Lafken y Laguna La Azotea. Es notable que, si
bien Comunidad Hermanos Mapuche no figuraba como tal, si era nombrada Liliana
Antimadn, una de sus principales referentas, como ‘“monitora cultural”. En este
pronunciamiento las comunidades buscan dejar en claro que su principal mision es la
recuperacion comunitaria de las tierras de La Tribu, para la cual exigen la gestion y
mediacion estatal. Por otro lado, durante este mismo afio surgi6 otra comunidad, llamada
Kintu Kimun, “buscando sabiduria” en mapuzungun, cuya principal motivacion es el

rescate y la transmision de la cultura.

Como vemos, con el paso de los afios los actores y modos de accion y reclamos
mapuche se han ido incrementando. En la segunda década de este siglo comenzamos a

reconocer la heterogeneidad de los mapuches de Los Toldos, con diferentes acciones,
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diferentes posicionamientos, algunas veces unidos, otras apoyandose entre si, y otras
manteniendo cierta distancia. Hasta este momento, la restitucion de tierras y la
recuperacion cultural son los aspectos principales de la lucha mapuche. En el afio 2012 la
CHM celebro por primera vez la “ceremonia del rebrote” y el Entuzuam, presentacion de
niflos y nifias ante el rewe. A partir de alli, esta celebracion fue realizada por esta
comunidad, en conjunto con otras, todos los afos hasta la actualidad y forma parte de su
calendario de celebraciones los primeros dias de primavera. Un aspecto para destacar
también de esta época es la apertura de las ceremonias mapuche a toda la comunidad

toldense, principalmente por parte de CHM.

En el afio 2014 las comunidades Epu Lafken, CHM, Pu Kimeltuchefe, y Comision
Laguna La Azotea se pronunciaron respecto al Programa de Relevamiento Territorial en
la Provincia de Buenos Aires, argumentando que es fundamental el concepto de
propiedad comunal de las tierras, por sobre el de propiedad individual. Unos meses mas
tarde, las comunidades Kintu Kimun, Tribu Ignacio Coliqueo y Justo Coliqueo*® -estas
ultimas dos comunidades hasta el momento no habian aparecido en las notas del diario-,
se presentaron ante el intendente con un petitorio respecto de las tierras diferenciandose
del resto de las comunidades y exigiendo la “desmonopolizacion” de los espacios

culturales.

En esta década los mapuche de Los Toldos ademas de recuperar de a poco el
mapuzungun, algunas ceremonias, bailes, musica y otras practicas culturales, hicieron oir
su voz pidiendo por sus derechos y denunciando injusticias. Este fue el caso de la fiesta
del telar, cuando en 2015 la comunidad Epu Lafken denuncid a los organizadores por
“oscuros manejos y manipulacion de la cultura mapuche”, explicitando la ausencia de
compromiso hacia la lucha y reivindicacion del pueblo mapuche por parte de la
cooperadora de la Escuela Técnica n°1, la institucién organizadora. Este hecho derivo en
la reedicion del evento, que a partir de 2017 estaria organizado por la municipalidad en

conjunto con las comunidades, y que seria llevado a cabo en La Tribu®’.

En 2016 tuvieron lugar dos sucesos claves. Uno es la aprobacion de la ordenanza
municipal en la que se les otorga a las comunidades mapuche de Los Toldos un maéstil en

la plaza principal para izar la wenufoye o bandera mapuche. El segundo sucedi6 a partir

46 Esta comunidad parece haberse disuelto rapidamente, ya que no vuelve a ser nombrada en el periddico. Tampoco
fue mencionada por los entrevistados y no esta incluida en el registro provincial de comunidades indigenas.
47 Profundizaremos sobre este tema al final de este capitulo.
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del manejo de maquinas retroexcavadoras en las cercanias del antiguo cementerio de la
laguna La Azotea, aparentemente buscando hacer modificaciones en caminos vecinales*®
por gestion municipal. El uso de estas méaquinas generd el desenterramiento de restos
humanos, que luego de algunos estudios, se determind que pertenecian a antiguos
habitantes de La Tribu. Este episodio puso a las comunidades en alerta, quienes
rapidamente se organizaron para denunciar “hecho de violacidn en ese sagrado lugar” y
exigir la declaracion del cementerio y la laguna como zona protegida y patrimonio
histérico cultural. Esta lucha por la correcta salvaguarda de la laguna y el cementerio

iniciados en 2016 continuan hasta la actualidad.

Llegando al final de nuestro recorte temporal, tuvo lugar el surgimiento de dos
comunidades mas: Nuke Mapu (2019) y Az Mapu (2020), ambas dedicadas a la
recuperacion de la cultura y espiritualidad mapuche, con la diferencia de que Nuke Mapu
lo hace enfatizando la importancia del contacto con la naturaleza y el trabajo en la huerta
comunitaria. Después del confinamiento por la pandemia del COVID-19, algunas de las
comunidades retomaron la lucha por la proteccion de la laguna y realizaron una peticion
ante el municipio, el cual resolvié financiar una investigacion con el objetivo de
determinar exactamente donde estuvo ubicado el cementerio. Luego de que los resultados
de la misma estuvieran disponibles para toda la poblacion en diciembre de 2022, hubo
voces que la rechazaron -sefialando falencias conceptuales y metodologicas*’- y otras que
continuaron presionando para que, una vez delimitado el cementerio, se lo declare

patrimonio del pueblo mapuche.
6.2 Espiritualidad, cosmovision y ceremonias mapuche

En los procesos de reidentificacion mapuche que estan teniendo lugar en Los
Toldos en los ultimos treinta afos, el desarrollo de la espiritualidad y las practicas
ceremoniales han sido factores centrales. Todos nuestros entrevistados (a excepcion del
testimonio de la entrevista n°6) nos han compartido sus pensamientos y concepciones, €
incluso algunos de ellos recordaron haber visto a sus padres o abuelos practicar
intimamente su espiritualidad. No creemos poder condensar en estas lineas de manera
abarcativa y profunda qué es o como es la espiritualidad para nuestros entrevistados.

Aqui, mas bien, intentaremos buscar puntos en comun entre los testimonios recopilados

48 Otras versiones afirman que lo que se buscaba era trazar una especie de playa a orillas de la laguna.

49 Por ejemplo, falta de definicion en conceptos clave, no reconocer a la totalidad de las comunidades mapuche, entre
otras.
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para conocer qué elementos e ideas son priorizados y mencionados en sus relatos al

respecto.

Como mencionamos anteriormente, diferenciaremos los términos espiritualidad -
entendida como aquellos fundamentos miticos y filoséficos del mundo mapuche
presentes en la vida cotidiana- y ceremonias o celebraciones -haciendo referencia a
instancias especificas de la vida social, estructuradas y diferenciadas de lo cotidiano-
como una herramienta metodologica (Schiaffini, 2015). En primer lugar, los entrevistados
hicieron mucho énfasis en la relacion que se tiene con la naturaleza, el territorio, el sol y
los newenes en la cotidianeidad* y en el contexto ceremonial. En el dia a dia, se destacan
pequeiios rituales como agradecer, saludar al sol, convidar el primer mate de la mafiana a
la fiuke mapu, respetar a la naturaleza y sentirse parte de ella, manteniendo un vinculo de
reciprocidad, entre otros (entrevistas n°l, 2,4, 5,7, 8, 10). Las concepciones de causalidad
y dualidad también estan presentes en la comprension de si mismos y del mundo que los
rodea. Por ejemplo, han explicado que dolencias o problemas de salud en el cuerpo fisico
pueden indicar “desequilibrios” en el plano espiritual, es decir, ser causa o reflejo de ello

(entrevistas n°1, 2, 5).

Lo onirico también parece tener relevancia en su dia a dia, ya que los suenos
contienen significados, mensajes y advertencias que deben ser considerados y tenidos en
cuenta. De esta manera, también esta presente la figura de pewmatufe o interpretador de
suefios (entrevistas n°l, 7). Por otro lado, ha sido mencionada la concepcion de la muerte
desde la perspectiva mapuche. Segin algunos de nuestros entrevistados, la muerte es
entendida como un hecho natural y parte de un ciclo (entrevistas n°1, 2, 5). El dolor de
perder un ser querido es aliviado con la idea de que esa vida, ese camino, contintia pero
de otra forma: “acompanamos también al que se fue, porque pasa a otra etapa. Entonces,
eso es la espiritualidad con respecto al mapuche, el mapuche cree que viene y vuelve en
otro ser para seguir trabajando” (entrevista n°2) mientras que el cuerpo fisico debe volver
a la 7siuke mapu. Esta forma de entender la vida y la muerte como parte de un ciclo
circular’! es una forma de comprender la noche del Wisioy Xipantu, la noche del solsticio

de invierno:

%0 Descrita brevemente por J.C con el concepto de Admapu.
51 Ver calendario mapuche en Capitulo 2.
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“Para nosotros la cuestion espiritual, la cuestion de la vida es circular, el tiempo es
circular. [...] Nosotros asi como el sol nace, tiene una parte fisica hasta que no lo vemos
mas cuando cae en el oeste. Asi es nuestra vida. Nosotros nacemos fisicamente, pero
somos preexistentes a esta carne y huesos. Nuestro espiritu ya viene vivo, y continda vivo
luego de la muerte natural de la carne, del ser humano. Entonces de esa forma nosotros

concebimos la vida, la espiritualidad, y pasamos toda la noche” (entrevista n°5).

En esta ceremonia, se representa ante el rewe el camino circular del sol, y mientras

se preparan para recibir el nuevo sol que nace:

“Desarrollamos la espiritualidad de cara siempre al este, que es donde considera el
mapuche que nace la vida, donde nace el sol. Se hace el rupu, el camino del sol. Después,
luego nos enfocamos hacia el norte [...] hacia el oeste y terminamos por el sur, o sea,
como camina el sol. Nosotros no hacemos norte sur este y oeste, si no hacemos este norte

oeste sur, en forma circular” (entrevista n°5).

Los aspectos espirituales mencionados hasta aqui parecen tener un caracter mas
intimo y personal. Por otra parte, en las notas periodisticas recopiladas, predomina lo
ceremonial. Si bien sabemos que en el afio 2000 el Wirioy Xipantu fue celebrado en Los
Toldos, es a partir del 2003 en adelante que se informa sobre la realizacion de esta
ceremonia en las paginas de /mpacto. No es menor que en mas de una ocasion se haya
relacionado a este primer Wirnioy Xipantu con la ltima celebracion en La Tribu, que tuvo
lugar en el afio 1900. Los pobladores destacan que, sin saberlo, cien afios después del
ultimo Nguillatun, que acabd con represion, enfrentamientos violentos y la prohibicion
de las ceremonias mapuche, volvieron a encontrarse en ceremonia, resaltando una vez

mas la comprension ciclica del tiempo.

La mayoria de nuestros entrevistados han hecho mencion del Wirioy Xipantu,
destacando la importancia del sol, el fuego y el compartir en comunidad. Esa noche es
considerada como el punto de renovacion de energias y del ciclo de la tierra, a partir de
ella los dias se alargan de a poco y los elementos de la naturaleza se preparan para el
rebrote. Segin los testimonios, se pasa toda la noche despiertos junto al fuego,
compartiendo comidas y bebidas tradicionales, transmitiendo historias, memorias y
conocimientos, fabricando y tocando instrumentos, bailando, entre otros. Varios de ellos
destacaron la importancia de hacer uso del mapuzungun en la ceremonia, que es llevada

a cabo al alba. Esos primeros rayos de sol, que son los que los ‘“alimentan
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espiritualmente”, dan inicio al nuevo ciclo que comienza y son acompanados por una

rogativa ante el rewe mientras el fuego termina de quemar.

Algunas comunidades incluyeron en sus relatos ceremonias similares en otros
cambios estacionales o cuando se lo considera necesario por la coyuntura. En el
equinoccio de primavera las comunidades Hermanos Mapuche, 4z Mapu, Kintu Kimun 'y
lof Laguna La Azotea celebran el Entuzuam: ceremonia del rebrote y presentacion de
nifos ante el rewe y el antu. En esta ocasion, los nifios pequefios son acompafados a
ingresar al rewe por familiares y se los presenta ante los newenes con la intencion de
fortalecerlos espiritualmente e iluminar sus caminos. Otras ceremonias mencionadas son
el entierro de placentas en reciprocidad con la fiuke mapu y la perforacion de los 16bulos
de las orejas de las mujeres para la posterior colocacion de aros de plata luego de la

primera menstruacion, demarcando el paso a la madurez.

En la entrevista n°2, Emma aseguro6 que lo que esta sucediendo en Los Toldos es
un “resurgimiento espiritual”. Con mucha frecuencia los entrevistados hicieron énfasis
en la importancia de la espiritualidad, tanto para la cultura mapuche en general como para
ellos en su dia a dia, y se han referido a la pérdida de la espiritualidad como “la conquista
mas dura de todas”. Por otro lado, las ceremonias también ocupan un lugar central en la
vida social de estas comunidades, ya que son espacios de encuentro colectivo, lo cual
permite fortalecer los lazos comunitarios, asi como también favorecen aquellas practicas
relacionadas a la conexion, identificacion y reciprocidad con los newenes, la naturaleza y

los antepasados.
6.3 Sobre el tejido tradicional en telar y los significados de la indumentaria

Aparentemente, los conocimientos sobre el tejido en witral, telar mapuche o telar vertical
y quizas incluso sobre el hilado habrian ido disminuyendo, entre fines del siglo XIX y
gran parte del XX, hasta desaparecer por completo. Sabemos, gracias al Censo Nacional
de 1869, que las mujeres mapuche de aquella época poseian tal conocimiento, ya que
dicha practica estaba difundida en La Tribu. Entre las décadas de 1940 y 1950 atn habia
tejedoras activas. Tal como afirmo Nilo> él tiene recuerdos de su abuela tejiendo,
incluyendo el saber sobre los dibujos, sus significados y cémo plasmarlos en una prenda.

También de aquella época hemos encontrado fotografias> de una sefiora llamada Irene

52 Entrevista n°10.

53 Archivo Historico Regional P. Meinrado Hux.
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Silva, tejiendo en witral e hilando con huso (Imagen 17). A su vez, hay fotografias del
afio 1966 de una mujer hilando y otra posando junto a mantas tejidas (Imagen 18). Veinte
afios después, a la llegada del equipo de investigacion interdisciplinario dirigido por
Hernandez, los pobladores afirmaron que estos conocimientos ya no estaban presentes en

La Tribu.

Imagen 17 Irene Silva tejiendo, afio 1940. Fuente: Archivo Historico Regional Padre Meinrado
Hux.
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Venora RMQM ‘acTaras hilawoo
(2l uss AL apoyt ¢v el guelo) (464

Imagen 18 Venera Rinque de Farias hilando, afio 1966. Fuente: Archivo Historico Regional
Padre Meinrado Hux.

El proceso de recuperacion del tejido en telar entre los pobladores de La Tribu
tuvo lugar a partir del contacto con tejedoras mapuches de la provincia de Neuquén,
facilitado por los investigadores del proyecto Sociedad Indigena. Ellas brindaron su
conocimiento sobre el tejido en “telar mapuche” o telar vertical y el proceso de hilado de
lanas. Las primeras tejedoras toldenses fundaron Tucun Vulé, un taller comunitario en el
que se dedicaban a estas dos actividades, y fueron ellas quienes se encargaron de
transmitir el conocimiento a mdas personas. Durante los afios posteriores a la
reintroduccion del telar hasta la actualidad, las clases y cursos de tejido son una constante

en Los Toldos, y asisten personas de todas las edades.

Hoy en dia, aquel primer taller ya no funciona, se fue disolviendo con las

migraciones a la ciudad. Pero estas actividades contintian vigentes. Mabel (entrevista n°6)
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es la unica de nuestras entrevistadas que participd en aquel primer contacto con las
tejedoras de Neuquén, y se convirtio en una de las principales maestras toldenses de tejido
e hilado. Respecto de esa primera experiencia tanto Mabel (entrevista n°6) como su hija
Myriam (entrevista n°3) enfatizaron en que las maestras neuquinas les ensefiaron todas
las técnicas, pero no los significados de los 7iimin o simbolos mapuche. Para ellas esto es
importante, porque conocer qué significan los simbolos de un poncho, por ejemplo,
permite saber mas sobre quién lo lleva puesto. Por otro lado, Nilo (entrevista n°10)
recuerda que su abuela sabia interpretar dichos simbolos, y agregdé que incluso muchos
de ellos tenian que ver con pewmas o sueios, ya que “las tejedoras después que tenian un
suefio lo traducian en los telares”. En la actualidad, quienes llevan adelante Kume Lalen,
segun Maria Rosa (entrevista n°9), han investigado por su cuenta y han recuperado los
significados, aunque “todavia falta”. El emprendimiento Kume Lalen, como
mencionamos anteriormente, es llevado adelante por miembros de la CHM. Ellas se
dedican a las artesanias en hilado y telar, y también a la venta de lanas artesanales. Sus
productos, realizados a pedido, son vendidos en Los Toldos, en otros puntos del pais e

incluso enviados internacionalmente.

Por otro lado, a pesar de no tejer en telar, Nora (entrevista n°8) también tiene
conocimiento de la simbologia de los 7iimin o dibujos, que se aplica en los tejidos y en la
plateria. Por ejemplo, simbolizan el ascenso a wenu mapu (el cielo), el lukutuwe simboliza
un “hombre implorando”, y otros que refieren a plantas o linajes. Tanto Nora como Lucia
(entrevista n°7) especificaron que determinados tejidos y determinada plateria, a la vez
que transmiten simbologia, son utilizados para proteger el cuerpo de malas energias. Este
ultimo aspecto fue remarcado por ambas, dando cuenta de un modo de pensar el cuerpo
inserto en el territorio en el que se vive y, por lo tanto, susceptible de recibir todo tipo de

influencias energéticas exteriores, tanto positivas como negativas.

El modo en que son utilizadas las prendas también tiene su significado. Por
ejemplo, la faja tejida utilizada por las mujeres es colocada de diferente manera
dependiendo de su edad o su situaciéon matrimonial. Por otro lado, en la infancia solo se
deben vestir ponchos lisos, sin ningun 7imin, y que al crecer se pueden vestir simbolos

referidos a la personalidad o el linaje.

Desde los medios graficos, el tejido en telar parece ser una practica valorizada, ya

que su mencion suele estar acompafiada de términos como “arte admirable”, con palabras
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que celebran su recuperacion y, principalmente, se publican entrevistas a las tejedoras
Mabel Pilquil y Liliana Antimén, usualmente en fechas cercanas al 19 de abril, el dia del
aborigen o indio americano. Por otro lado, en el afio 2010 el senado bonaerense le otorgd
a una de las tejedoras mapuche de Los Toldos una distincién por su labor de tejido
mapuche. En la Imagen 19 podemos observar a Mabel Pilquil, la homenajeada, junto a su

madre Rafaela Lepiman y autoridades municipales en dicho evento.

¥ La homenajeada junto @ su madtey las autoridades locales &n ol Senado Provincial (Foto Capuro)

RECONOCEN A MABEL PILQUIL
EN EL SENADO BONAERENSE

Le otorgaron el premio Mujer Innovadora 2010. Es por su
destacada labor en la tradicion del Tejido en Telar Mapuche.

Imagen 19 Reconocimiento a Mabel Pilquil en el Senado de la provincia de Buenos Aires.
Fuente: Periodico Impacto (8/9/2010)

A lo largo de los ultimos treinta anos, en Los Toldos el tejido en telar se ha
recuperado, se lo ha revalorizado e incluso se lo ha considerado como potencial
patrimonio turistico. Las mujeres tejedoras que aprendieron con las maestras neuquinas
llevaron adelante el taller de tejido artesanal mapuche Tucun Vulé, por varios afios,

continuando esta practica y transmitiendo el conocimiento en diferentes puntos de la
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provincia, incluso hasta la actualidad. Gracias a su habilidad para el tejido en witral, han
ganado reconocimiento no solo en Los Toldos, sino también en la region y en
competencias provinciales multidisciplinarias, en la categoria de artesanias (Imagen 20).
Hoy en dia hay nuevas generaciones de tejedoras que contintian este proceso de

recuperacion y revalorizacion, llevando adelante emprendimientos como Kume Lalen.

// ////7/ .“.'éé/fﬁte@a/(/fa fa/a/‘/wm/a
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/lé / a U
Jennifer Zaballa Antiman, de su apellido
malernorecibelaidentidad mapuche.

Hace cualro afios que parlicipa en los lorneos,
solo en el primero no obtuvo premio. Comenzé
ganandomedalladebronceyen 2.006y2.007
medalla de oro, lo que significa el premio
mayor.

Jeny, hace unos diez afios que vive en Los
Toldos y acompafia a su familia en la

{La Joven "Jeny" Ganadora de

I medallla de oro, en los torneos

juveniles Bonaerenses, categoria
artesanias.

g Participacién : TelarMapuche

construcciondeidentidad.

Se reconoce pale de esa identidad mapuche y
aprendelas lécnicas milenarias del Lelar.

Mas alld delos premios... Disfrutamucho enla
participacién, en intercambiar técnicas y
disefios con olras "wixaltufe” (tejedoras).

Desde Kimiin Niyew... jfelicitaciones!

Nota y fotografia Cecilia Suarez Guemil

Imagen 20 Jennifer Zaballa Antiman, ganadora de medalla de oro por su tejido en telar mapuche
en Torneos Bonaerenses. Fuente: Revista Kimun Niyew — Grupo Meli Kuruf — Los Toldos (2007)

6.3.1 El Kawiii mapuche

Como ya hemos adelantado, el evento denominado Kawii Mapuche es la
reedicion de la Fiesta “Nacional” del Telar Mapuche, anteriormente organizada por la
cooperadora de una de las escuelas de Los Toldos con el apoyo de la municipalidad (2004-
2015). En ese entonces, este era un evento compartido con el Festival del Folklore y los
trabajos en telar, ademas de ser exhibidos en los puestos de artesanos, podian ser
presentados en competencia, ser evaluados por un jurado y obtener un premio. Sobre el
escenario, se presentaban muchos musicos, bandas y cuerpos de baile, e incluso la ya

mencionada Dionisia Carranza’* realizaba una danza mapuche y tocaba el kultrun.

Ante el advenimiento de la 11° edicion de la Fiesta “Nacional” del Telar Mapuche

en el afio 2015, la Comunidad Epu Lafken hizo publica su denuncia a los organizadores

54 Anteriormente definida por Impacto como una “exponente de la cultura mapuche local” (31/8/2000).
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del evento, la cooperadora de la Escuela Técnica n°1: por la ausencia de la consulta libre,
previa e informada (Convenio 169-OIT) a las comunidades mapuche de Los Toldos; por
“manipulacion de la cultura mapuche”; por la falta de rendicion de cuentas de los fondos.
También objetaron la participacion de dicha institucion educativa debido a que no
profesaba un verdadero compromiso con la lucha mapuche en el ambito educativo: falta
de educacion intercultural, ausencia de una perspectiva historica localizada en el plan de
estudios, entre otras. La comunidad exigi6 una audiencia con las autoridades, luego de la
cual se resolvid continuar con la realizacion del evento. Pero al afio siguiente ya no se

realizé ni la fiesta del telar ni el festival de folklore.

En el afio 2017 se hizo publica la reedicion del Festival o Kawizi Mapuche en Los
Toldos, esta vez organizado por la municipalidad de General Viamonte junto con algunas
comunidades mapuche. A realizarse en el espacio Casa Cultural Mapuche El Sol (CHM),

el principal proposito de este festival es constituir un espacio

“para conocer la cosmovision del pueblo mapuche, recuperando aspectos del arte, las
tradiciones, la espiritualidad, la musica y la lengua Mapuche” (Periddico Impacto,

30/11/2017).
Y en el cual se podra

“experimentar la cultura a través de cursos, seminarios y talleres de hilado y tejido
tradicional de la comunidad que se dictaran durante toda la jornada. Ademas de las
técnicas textiles ancestrales, también se podran apreciar otros aspectos de la cultura tales

como la musica, la gastronomia, la lengua, la medicina” (Peridédico Impacto, 30/11/2017).

En esta nota, también estd publicada la grilla de actividades de los dos dias del
evento. Al comienzo de cada dia estuvo planificada a las 7.30hs una ceremonia de
apertura un Nguillipun “ceremonia de agradecimiento y esperanza de una buena jornada”,
luego durante la manana y el dia se llevaron adelante los diferentes talleres, seminarios,
cursos y charlas, a la vez que se realizaron visitas guiadas por lugares emblematicos de

La Tribu. Por la noche, se presentaron diferentes artistas sobre el escenario.

Luego de la realizacion del evento, Impacto publicod dos notas referidas a €l. Una
con el titular “Exitosa reedicion de la Fiesta del Telar Mapuche en nuestra ciudad”
(7/12/2017) y la otra titulada “Voces del festival” en la que se publican los testimonios

de diferentes organizadores y participantes. En la primera de ellas, Impacto sostiene que:
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“En primer lugar, la recuperacion de un evento que con el paso de los afios se habia ido
desdibujando hasta desaparecer. Nuestra comunidad no podia darse el lujo de perder esta
tradicion que tiene como principal objetivo visibilizarnos como cultura, resaltar una parte
importante de nuestra identidad y exponer nuestra uniéon como comunidad, aun ante la

diversidad.

[...] Por ultimo, uno de los mas importantes hechos es la organizacion conjunta entre la
mayoria de las comunidades Mapuches, dandole sustancia y verdadera legitimacion.
Todos aportaron positivamente a la recuperacion de este espacio que, en definitiva, es de

ellos.

Sera un desafio para el afio que viene ir puliendo algunos detalles y darle al Festival una
impronta para que tenga un paulatino crecimiento en esta nueva etapa. Y que ese
crecimiento se transforme en algo positivo para la comunidad y, por sobre todas las cosas,

para el pueblo Mapuche de Los Toldos” (Periddico Impacto, 7/12/2017).

A partir de estas palabras, notamos que el periddico menciona que la organizacion
del festival fue “conjunta entre la mayoria de las comunidades mapuche, dandole
sustancia y verdadera legitimacion”. Al parecer, de una manera u otra, la objecion de Epu
Lafken de afos anteriores logré que se repensaran varias cuestiones al respecto. Esta
comunidad no particip6 del festival e hizo una declaracion publica via redes sociales>
expresando el desacuerdo respecto de 1) la arbitrariedad en la eleccion de la fecha, que
no corresponde con ninguna fecha significativa del calendario mapuche; 2) la
denominacién “fiesta o festival” ya que no hay nada que festejar en un contexto de
criminalizacién contra el pueblo mapuche®®; 3) ausencia de politicas reparatorias
municipales hacia las comunidades mapuche respecto de salud, produccion, educacion y
tierras; y 4) la localizacion del evento en un solo espacio cuando existen seis
comunidades, ya que “no contempla la diversidad interna de la nacién mapuche”. Por otro
lado, entre sus propuestas estan incluidas la correcta organizacion a través de la
incorporacion de cada una de las comunidades y sus propuestas a través del didlogo,
considerar las nociones de derecho de autor originario y propiedad intelectual colectiva,
el uso de mapuzungun en la promocion y publicidad del evento y que se lo considere no
una fiesta sino un “ENCUENTRO de los y las mapuche, para mostrar al mundo no

mapuche la diversidad de conocimientos y artes que existen al interior del pueblo”.

55 https://www.facebook.com/share/p/GTmoufr6dhDK9etf/

56 Semanas antes habia sucedido el asesinato de Rafael Nahuel en Bariloche.
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Los afios siguientes el Kawiri Mapuche continu6 siendo realizado, a excepcion de
los afios 2020-2021 por la pandemia de COVID-19 y el 2023 por “ser un afio electoral”.
Las notas periodisticas contintian describiéndolo como un evento cultural que apunta a

“la recuperacion de la identidad mapuche, sus costumbres, vivencias e historia”.

En la pagina oficial del Kawii Mapuche en Facebook”’, se publicaron en los afios
2019 y 2022 contenido de promocion y difusion del evento. Se eligié una estética
colorida, con elementos graficos y tipografia similares a la trama de una guarda pampa.
Hay fotos con informacion de las diferentes propuestas, invitaciones y cuentas regresivas.
También hay videos promocionales, algunos de tematicas especificas como la arcilla, la
cerdmica, el telar y la esquila e hilado de lanas, y otros del evento en general. Sobre estos
ultimos nos gustaria detenernos un momento, ya que nos parecen representativos del
modo en que el Kawiri fue difundido a través de redes sociales. El primer video publicado
en 20193 dura unos 23 segundos y comienza con un hombre corriendo con una wenufoye
con la laguna La Azotea de fondo, en una voz en off que es acompafada de imagenes y

videos de ediciones pasadas del festival se escucha:

“Llega la tercera edicion del Kawiii Mapuche. Veni a conocer la musica, el telar, la
gastronomia, el arte y la cosmovision de la gente de la tierra. Este 5 y 6 de octubre Los
Toldos muestra sus raices y vos estas invitado a conocerlas. Kawisi Mapuche. Festival de

la cultura. Los Toldos, provincia de Buenos Aires”.

Por otro lado, el segundo video®, publicado en 2022, dura 35 segundos e inicia
de la misma manera, con el hombre corriendo cerca de La Azotea, sosteniendo la
wenufoye, seguido de videos de personas en un ambiente campestre, vistiendo ponchos y

trairilonkos, andando a caballo y tejiendo en telar. La voz en off relata:

“Se viene el festival mapuche. Los ojos de la moda se posan en Los Toldos. Veni a
conocer una coleccion primavera-verano, que viene hace mas de cien primaveras-
veranos. Con sofisticadas técnicas de tejido mejoradas a lo largo de generaciones.
Ponchos con calidad para decir ‘esto te dura cien afios’. Veni a la capital de la moda

mapuche. Veni a Los Toldos. Redoble de kultrunes.”

57 https://www.facebook.com/kawinmapuche.oficial
58 https://www.facebook.com/kawinmapuche.oficial/vide0s/920866264943262
%9 https://www.facebook.com/reel/521023556578856
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La anteultima placa del video publicitario informa que el festival se realizara el
10 y 11 de diciembre, una fecha un tanto curiosa para promocionar tejidos y vestimentas
que, en realidad, son propias del invierno. Mas all4 de eso, este video sigue una estética
rural, se nombra a Los Toldos pero en ninglin momento se muestra a la ciudad o a los
protagonistas en un ambito urbano. Tampoco hay tomas grupales, sino que cada uno
aparece por separado a excepcion del “redoble de kultrunes” que se pueden ver dos
hombres. Este material estd realizado y publicado por la Municipalidad de General
Viamonte, pero no sabemos con certeza por quien o quienes fue planificado y disefiado,
y por lo tanto tampoco sabemos si representa la vision del equipo municipal o de las

comunidades involucradas.

Consideramos que en la constante vinculacion cultura mapuche-ambito rural,
presente en estas publicidades y en el discurso periodistico, no se explicita que casi la
totalidad de la poblacion mapuche de Los Toldos perdio sus tierras por usurpacion o
fraude, o se vio obligada a vender para poder migrar a la ciudad en busca de mejores
condiciones de vida. En nuestra opinidon, perpetuar la idealizacion de la ruralidad
mapuche, ademas de reproducir estereotipos, impide que en la actualidad el ambito
urbano toldense sea resignificado como un lugar donde también habita la poblacién

mapuche.

En nuestras entrevistas, hemos recolectado algunos testimonios al respecto de este
festival tanto de pobladores mapuche como del intendente del distrito. Cecilia R. y Julidn
(entrevista n°4) explicaron el cambio de nombre, la decisiéon de no hacer alusion al telar
en el mismo y asi incluir otros aspectos de la cultura mapuche. También mencionaron la
falta de presupuesto para los talleres y talleristas, asi como las limitaciones impuestas por
la municipalidad respecto de, por ejemplo, qué musica incluir y qué artesanos invitar.
Estas limitaciones estaban fundadas en la idea de hacerlo "auténticamente" mapuche, a
pesar de que las comunidades no estaban de acuerdo. Segun ellos, su intencidon era mostrar
los diferentes aspectos de la cultura mapuche e incluir también, por ejemplo, a los
artesanos que deseen compartir con ellos y a la musica folclorica, ya que en Los Toldos
"el folclore siempre existio". Por otro lado, también afirmaron que este tipo de musica iba

a resultar mas llamativa o familiar para los visitantes no mapuches.

Por su parte, el intendente Flexas también menciond este debate, explicando que

la postura de la municipalidad era la de dar “consejos” o “sugerencias” pero sin

139



imposiciones. Segun ¢l, desde el Estado municipal la intencién era “ayudarlos a
reivindicar toda su cultura” y que esta oportunidad podria ser aprovechada para mostrar
al resto de la poblacion “exclusivamente la cultura mapuche”. A partir de ese caso
particular entendemos que se pone en evidencia la concepcion, por parte de la
municipalidad, en la que la cultura es estatica e inmutable y, en el caso mapuche, es
“auténtica” si esta anclada al pasado. Esto revela una problematica, ya advertida por
Sabatella (2011, 2013) en la que desde este imaginario hay una forma correcta de ser y
representar la cultura mapuche, y una incorrecta. Asi, desde la hegemonia se tiende a
encasillar superficialmente la identidad y la cultura mapuche en determinadas practicas y
ambitos. Segun la autora, estas acciones limitan las posibilidades de agencia de los

pobladores indigenas, a la vez que reafirman la desigualdad y la exclusion social.
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Comunidades y ceremonias mapuche en Los Toldos
(1993-2023)
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Capitulo 7

Reflexiones finales

Los Toldos tiene sus raices en el asentamiento del cacique Coliqueo cuando, en el
afno 1862, se establecid de manera definitiva junto a su tribu en el noroeste de la actual
provincia de Buenos Aires. En pocas palabras, por su condicion de indio amigo a
Coliqueo le fueron otorgadas para €l y su gente seis mil leguas cuadradas de tierra en los
campos por entonces conocidos como Tapera de Diaz. Como parte del acuerdo, el cacique
y sus hombres debian defender el territorio argentino de los “indios de tierra adentro”. En
las tltimas décadas del siglo XIX, se llevaron a cabo diversos procesos de conquista
territorial y enfrentamientos con las sociedades indigenas de la pampa y norpatagonia
vinculados a la construccion del Estado-nacion argentino. Como consecuencia, a partir
de las primeras décadas del siglo XX se neg6 la existencia de los pueblos indigenas,
argumentando que s6lo eran los pobladores del pasado. Estos complejos episodios de la
historia dieron como resultado largos afios de invisibilizacion y discriminacion étnica y,
en Los Toldos, derivaron en el desplazamiento de los mapuche de las tierras que se les
habian otorgado y en la estigmatizacion de sus raices identitarias, cuyas consecuencias

perduran hasta la actualidad.

A lo largo de las tltimas tres décadas, han tenido lugar distintos procesos de
resignificacion cultural mapuche en Los Toldos, apoyados principalmente en la
organizacion comunitaria y en la revitalizacion de practicas ceremoniales y espirituales.
Hernéndez (1993) expresa, al concluir La Identidad Enmascarada, que a pesar de la
violencia ejercida sobre el pueblo mapuche, su estigmatizacion y el consecuente
enmascaramiento cultural, en Los Toldos “el resurgimiento étnico lucha (...) contra los
viejos presagios de su inevitable desaparicion” (1993: 311). Consideramos que los
escenarios culturales analizados en esta investigacion pueden ser entendidos, desde esta

perspectiva, como actos de reivindicacion de una identidad aparentemente perdida.

En esta investigacion nos propusimos reconstruir y analizar los procesos de
reidentificacion mapuche que se desplegaron en Los Toldos entre 1993 y 2023, mas
especificamente aquellos relacionados con la recuperacion del tejido en telar mapuche y

la celebracion de ceremonias tradicionales. A partir del analisis de diferentes tipos de
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fuentes, buscamos caracterizar estos procesos de identificacion, comprendiendo a los

actores y sentidos involucrados y su impacto en el contexto local.

El sector de la poblaciéon mapuche de Los Toldos que se organiza colectivamente
lo hace en términos de comunidades. Al momento de la redaccion de esta tesis, existen
siete comunidades mapuche, de las cuales seis surgieron en el periodo de estudio
seleccionado. Entendemos que esta diversidad comunitaria responde a distintos factores,
principalmente relacionados con aspiraciones, metas y modos de accion. No obstante,
estas comunidades coexisten y comparten elementos como el deseo de reivindicar su
memoria y cosmovision. En esta investigacion, pudimos obtener los testimonios de un
miembro de cada una de estas comunidades, asi como también de tres personas con claras
trayectorias vinculadas a la lucha por la visibilizaciéon mapuche, pero cuya participacion

comunitaria ha sido mas esporadica.

Asi como lo describi6 la lider de la comunidad 4z Mapu, en Los Toldos desde
hace varios afios estd teniendo lugar un “resurgimiento espiritual”. El proceso de
reidentificacioén con la cosmovision mapuche dio lugar a la recuperacion de un conjunto
de précticas espirituales y ceremoniales. Entre ellas, los entrevistados han mencionado la
importancia y centralidad del Wirioy Xipantu, cuya celebracion se ha recuperado en Los
Toldos en el afio 2000. Esta ceremonia también es nombrada “Afio Nuevo Mapuche”, y
se realiza la noche del solsticio de invierno. Las comunidades la planifican de diferentes
modos, a veces en conjunto, otras por separado, y son realizadas en distintos puntos de

Los Toldos, por lo general en el campo o entornos no urbanos.

Esa noche es considerada como el punto de renovacion de energias y del ciclo de
la tierra. Suelen pasar toda la noche en comunidad, despiertos junto al fuego y esperando
el amanecer. Durante estas horas se comparten comidas y bebidas tradicionales,
transmitiendo historias, memorias y conocimientos, fabricando y tocando instrumentos,
bailando, entre otros. Con los primeros rayos de sol, que marcan el inicio del nuevo ciclo,
se lleva a cabo la ceremonia principal, una rogativa ante el rewe o lugar sagrado mientras
el fuego termina de quemar. Otra ceremonia presente en Los Toldos es el Entuzuam,
llevada a cabo en el equinoccio de primavera, en la cual se celebra el rebrote y se realiza
la presentacion de nifios ante el rewe. No hemos encontrado informacion sobre algin

Nguillatun -ceremonia de rogativa- realizado en Los Toldos en este periodo, pero si nos
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han mencionado algunos entrevistados que han participado de estas ceremonias en otros

puntos del pais.

A lo largo de nuestro trabajo pudimos comprender que la reidentificacion con la
cosmovision y la espiritualidad mapuche implicé una reapropiacion de otros modos de
comprender e interpretar las individualidades, el lugar de cada uno en el mundo en el que
habita, las relaciones que se establecen con los demas seres humanos y no humanos, con
el entorno y la tierra, asi como también otros modos de entender el tiempo y el ciclo de

la vida.

Las fuentes orales y escritas analizadas nos permitieron constatar que la practica
del tejido e hilado estuvo presente en La Tribu hasta al menos la década de 1960%°. Sin
embargo, dos décadas mas tarde, a la llegada del proyecto Sociedad Indigena, Cultura e
Identidad, dicho conocimiento se habia perdido, y para recuperarlo se necesité de
maestras provenientes de la provincia de Neuquén. En los tltimos treinta afios, tras la
experiencia de su recuperacion en el marco de la propuesta de dicho proyecto, el tejido
en telar mapuche ha ido incrementando su relevancia en el &mbito toldense. Esta practica
les ha permitido a las tejedoras presentarse ante el resto de la poblacion y ser reconocidas
como poseedoras de una habilidad artesanal poco comun, lo que les ha otorgado prestigio
y validacion. Al interior de las comunidades, les permitié establecer vinculos especiales
al compartir técnicas, conocimientos, tiempo y proyectos en comun. Quienes formaron
parte del primer taller ubicado en La Tribu, o recuerdan haberlo visitado, resaltan las
muchas horas que las mujeres se pasaban alli y también la cantidad de prendas tejidas en
conjunto. Mantas, ponchos, fajas, vinchas, alfombras, caminos de mesa, entre otros,
solian y suelen ser los productos de esta actividad. La recuperacion del telar trajo consigo
también la mision de transmitir el saber, extendiéndose no solo a la ciudad de Los Toldos
sino a otras localidades vecinas, convirtiendo a estas primeras tejedoras en verdaderas

maestras de tejido en witral o telar mapuche.

Esta reincorporacion cultural no tardoé en ser considerada por la oferta turistica
toldense, y tanto el taller Tucun Vulé como los productos tejidos y las lanas hiladas
artesanalmente comenzaron a ser ofrecidos a los visitantes como atracciones o puntos de
interés. Algunos anos después, el telar mapuche fue la tematica central de un evento de

notoria popularidad en Los Toldos, conocido en un primer momento como “Fiesta del

80 Ver Imagen 13.
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Telar Mapuche” y como Kawini mapuche en los ultimos afios. Notamos que, en la primera
edicion de este evento, a las tejedoras en particular y las comunidades mapuche en general
les fue otorgado un lugar pasivo en la organizacion, siendo homenajeadas o invitadas a
exhibir y participar de competencias de tejido. La reedicién de la fiesta, producto de
disputas con una de las comunidades en particular, incluyo la incorporacion de las
comunidades como organizadoras junto a la municipalidad. A partir de alli, el sentido del
evento fue repensado, y se decidid que su objetivo fuese compartir y dar a conocer
diferentes aspectos de la cultura mapuche, no solo el del telar. Los diferentes vinculos
establecidos en la busqueda de hacer de practicas mapuche en proceso de recuperacion
bienes culturales de interés masivo, dan cuenta de la existencia de diferentes tensiones,

miradas e imposiciones respecto de “lo mapuche” en Los Toldos.

Un analisis de las notas del Periodico Impacto de las ultimas tres décadas nos
permiti6 conocer los modos en que se ha tratado la cuestion mapuche a través de los afios.
En la década de 1990 se utilizaba el término “primitivo” en oraciones como “primitivos
duefios de la tierra” y se hacia una constante referencia a la “pérdida de la cultura” y al
pasado, situando al colectivo mapuche en tiempos histéricos y no en el presente. A partir
del 2000 la organizacion comunitaria comenzd a ser visibilizada en las paginas del
periddico y se le reconocid un papel en la transmision de la cultura y la espiritualidad
mapuche. Notablemente, muchas de las notas recopiladas hacen referencia a conflictos,
en especial con relacion al cementerio de la laguna La Azotea y a la situacion territorial.
Por otro lado, tanto en los testimonios de funcionarios politicos como en el discurso
periodistico se evidencian las imposiciones y expectativas dirigidas a las comunidades
mapuche por parte de la sociedad no indigena. Por ejemplo, los modos “adecuados” de
organizarse comunitariamente, los elementos culturales dignos de ser considerados
“auténticos”, los espacios permitidos a ocupar, las maneras “correctas” del ser y hacer

mapuche, entre otros.

El caso de las comunidades mapuche toldenses da cuenta de la vigencia y
activismo de los pueblos indigenas de la provincia de Buenos Aires. Consideramos que
los procesos analizados en esta investigacion reflejan un panorama de profunda
revitalizacion de la identidad mapuche en Los Toldos y la region. A partir del analisis de
las diferentes trayectorias, pudimos observar los vinculos que se han tejido con otras
comunidades de la provincia. En las tltimas décadas, se han llevado a cabo diversos

parlamentos indigenas en Los Toldos, asi como también se ha contado con la presencia
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de comunidades extralocales en ceremonias como la celebracion del Wirnioy Xipantu. Por
otro lado, las comunidades toldenses asisten a encuentros, parlamentos y celebraciones
en otras localidades como Junin, Lincoln, Olascoaga, Trenque Lauquen, Bahia Blanca,

entre otras.

Entendemos que nuestro andlisis sobre el papel de las ceremonias mapuche y el tejido en
telar en Los Toldos podria enriquecerse en el futuro profundizando la reconstruccion
histérica de su papel en la poblacion mapuche toldense durante los siglos XIX y XX desde
una metodologia etnohistdrica. Por otro lado, también han quedado pendientes de estudiar
otros escenarios donde también se desarrollan procesos de reidentificacion, relacionados
con el mapuzungun, la cocina y la medicina mapuche, la articulacién comunitaria

regional, por nombrar algunos, a partir de los cuales completar dicho panorama.
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