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l. Introduccion

En Argentina, asi como en gran parte del contindateprocesos deevisibilizacionindigena y la
multiplicacién de movimientos organizativos-reivicativos de compleja trama y de gran envergadura
cobraron protagonismo desde fines de los afids BA"su especificidad, keapariciéon publicay el
proceso organizativo del pueblo diaguita en la ipma de Salta cobré fuerza y visibilidad desde
1990, acentuandose a comienzos del segundo milemiwjrtiendo a los Valles Calchaquiem el

escenario principal -aunque no el Gnico- de estésmicas socialés

Sacralizado en la narrativeegemonicdocal como sujeto cultural propio del pasado p@4ocial, el
pueblo diaguita fue dado por “extinto” en la cartdta saltefia -y regional- de alteridad desde fines
del SXVII, luego de las llamadaBuerras Calchaquieg los procesos de “desnaturalizaciéra las
gue estas poblaciones fueron sometidas. Estos beagmres” —segun este relato histérico dominante-
fueron sujetos diversamente construidos, dependidados ojos de quien miraba y de quién tenia qué

pluma en sus manyspero sus perspectivas coinciden, de uno u otralonen afirmar el

! Estos procesos dieron lugar al desarrollo de ypliaimo abanico de investigaciones por parte detisias sociales que
interesados en reflexionar sobre algunas dimensidaertre otras) como la identitaria y politica lkdsnominaron y
conceptualizaron cometnogénesis (re)etnizacion, (re)surgimiento (re)emergencias étnicas, el “despertar indio”, el
“retorno del indio”, etc (Bengoa, 2009; Escolar, 2007; Bartolomé, 2004, 2Q@6tro Ossami de Moura, 2008; Pacheco de
Oliveira, 1994,2010; De Certau, 1977; Alb6, 199t;)et

2 Sistema montafioso y de Valles que atraviesa taalas provincias de Salta, Tucuman y Catamaraaéste argentino ).

% Cabe lugar una aclaracién y es la imposibilidatiafeogenizar estas dinamicas en el Valle. Como seskéizarro (2006),
hay grises y matices en la cartografias de estasepos de reconocimiento y no-reconocimiento, dergation o no de los
sujetos, debido a que hay éareas donde la filiagiiiigena esta tajantemente cortada, prevaleciemds ¢ropos de
identificacion y de clivajes subalternos, fundaraémente, de clase.

4 Denominacién dada a tres momentos de extremaenitisl en el enfrentamiento entre espafioles e indégen el Valle
Calchaqui, donde los ultimos resistieron por mas6fearios a la invasion colonial. El primero tuvgduentre 1534 y 1565
y estuvo al mando de Juan Calchaqui, simbolo helwidal pasado diaguita, por quien la comunidadagmtista aqui lleva
su nombre. El segundo, entre 1630 y 1643 y el dalémtre 1656 y 1665 culminando ésta con dos carspigigacificacion

y, finalmente, con la caida y la “desnaturalizatida los “naturales rebeldes”. El término “desnaliuaciones” refiere a una
politica aplicada por las autoridades espafiolasadéadar de forma forzosa a las poblacionesédscalsu instalacion en
nuevas regiones (Rodriguez, 2008).

® Por los objetivos mismos de este trabajo, sélerésa mencionar algunos de los antecedentes nmaficativos en la
diversidad y amplitud de investigaciones que v@gehistoriadores, antropélogos, arquedlogos, dodkbgos realizaron en
los Valles que, aun en la heterogeneidad de eswteapestos contribuyeron a construip&isajesocial y lanarrativa cuya
matriz imaginariase auna sobre la premisa de un pasado indigenapatesido. Durante la Ultimas décadas del SXIX y
principios del SXX, los Valles fueron un destinev@ y digno de explorarse para quienes habian edigrela busqueda de
los origenes de la Nacion, asi en la exploracibiadesencia nacionallegaron al area, entre otros, A. Quiroga, J. B.
Ambrosetti y S. Lafone Quevedo. Heredero inteldctigalos anteriores, hacia mediados del SXX, lleg#olklorélogo
Augusto Cortazar quien inicia diversas investigaearientadas al estudio de las “tradiciones” Gajafes, rastreando e
indagando acerca de la vigencia y supervivencignfemtaria del pasado indigena. Hacia fines de sigte y hasta la
actualidad, recorrieron estos espacios arquedlogo® A.Rex Gonzalez, que relevaron y renovaron gaamte de las



“vaciamiento” del Valle y la “extincién” del indiga “puro”, tras la ultima guerra. Luego de ella, y
desde este lugar comun de enunciacion, algunostde ‘@mantes del Calchaqui” consideraron a sus
pobladores como “mestizds’cuerpos sobre los cuales era/es posible deteietans fragmentos de
ese pasado, “restos” de un enmarcado paisaje s@ridesaparecido en su pureza y devenido en
mixtura, biologica y cultural. Sin detenernos ere$pecificidad de los modos, contenidos y de los
matices con que estaliscursosfueron construyéndose e instalandose, partimosnderealidad
empirica donde colectivos autoidentificados comagditas reivindican su descendencia de los
originarios ocupantes del valle, exigiendo el remimiento de la vitalidad de su cultura asi como el
efectivo cumplimiento de sus derechos en tanto Ipuiebligena. En sintesis: interpelan, desde las
entrafias, a estaetdrica hegemonicaLa pregunta general que de aqui deriva —praeisacsi se
quiere- y que de algin modo motiva a escribir egéagnas es: ¢cOmo entender, o mas bien, cémo
explicar la presencia de indigenas dados por ‘®diren tierras construidas como “despobladas” de

sujetos étnicamente marcados?

Con la intencién de hallar pistas que permitan gemger estos procesos de autorreconocimiento
indigena, analitica y metodolégicamente se partemear explicita distancia de aquellas lecturas que
seducidas por la simplista “paradoja”: extinciét@ikdad, se focalizaron en la veracidad o “tructiida
de las adscripciones a colectivos indigenas y/la emera “instrumentalidad” de la accion social.,Asi
desde un abordaje cualitativo, se opta por ingrakaratamiento de la cuestion desde un enfoque
etnografico, es decir, privilegiando un analisi® gla centralidad al significado y a los procesos

interpretativos abordados desde el marco de refieree los propios actores.

Es asi que a partir de los registros de mas deafiies de trabajo etnografico realizado en la
comunidad diaguita Juan Calchdgfuibicada en la Ciudad de Salta, Personeria JarRicNa.Ci n°
069) se hace una relectura de los diarios de cateplas transcripciones de entrevistas, de enasentr
informales y de observacion participante. Es dguee, a la luz de los datos, se busca comprender los
modos en que operan y se desenvuelven estas dasaméautoreconocimientaliaguita siendo

abordado éste a partir del caso etnogréfico.

En contraposicién a las lecturas del pasado re&&za&on lentes hegemdnicos, ancladas sobre las
premisas de “extincion” y “desaparicion” a las ogee se aludio, la comunidad Juan Calchaqui
reivindica la continuidad, en el tiempo y en eladp, de sujetos portadores de marcas diaguitas de
alteridad. Donde unos leen “muerte”, ellos refieeeperiodos de «violencia» e «invisibilizacion»
impuesta desde arriba y a contra-respuestas, suimd{ donde los actores apelaron al

«silenciamiento» de las autoidentificacion comddedas, es decir, ahgrosamientale susmascaras

hipétesis de la arqueologia regional y trabajo®hegtoricos como los de A.M. Lorandi y su equipo ideestigacion
(Rodriguez, 2008; Lanusse, 2007).

® Aquf se considera ahestizajecomo un constructor intelectual que sobre la e&ién de una mezcla que asimila, subsume
e impone lo hispano sobre lo indigena, erige la Ekgln la cual en el acto mismo de mixtura —bicédg cultural- se niega

la existencia del indigena como tal (Villagran 2012

" Trabajo que se plasmé en mi tesis de licenciatatarié campo para mis estudios de posgrado.



delineando lo que Scott (2000) llamoitdrapolitica. Los dirigentes de la comunidad, interlocutores
protagonicos en este trabajo, sostienen que fiavéstde las practicas de la vida cotidiana y diesde
memorias, fuentes nutricias y reservorios de sutififsacion como indigenas, desde donde se cobijo
unaidentidadque permanecio «interiorizadd¥o fue sino hasta comienzos de los afios 90” cuando
comunidad empieza a dar los primeros pasos en rsstitt@ion como colectivo diaguita, primero,
“restituyendo” el trazo con la ancestria diagug@apluego hacer expresa su indigeneidad, ingresando

en los espacios politico-institucionales fundamergate del 2000 en delante.

De esta manera, por considerar al camino trazadooyrido por la Juan Calchaqui como una veta de
ingreso a la comprension del modo en que operas elhamicas, la propuesta de este trabajo es
hacer una reconstruccién etnografica de la confaidnade la comunidad, enfocando en esos dos
momentos claramente identificados en el relato:ladenvisibilizacion a la visibilizacion de su

identidad diaguita.

En esa direccion, teniendo en cuenta el materiahdgo y pensando en el tratamiento especifico del
caso etnografico, se retoman principalmente algumasamientas tedricas brindadas por J. Scott
(2000) y J. Nash (2008; 2001) para comprender Yi@xpos distintos modos en que se expresa la
resistenciadesde los sectores subalternos. Se rescata de autmwes el privilegiado tratamiento
dados a los espacios y a las practicas de la wiildiana asi como algunos indicadores que aportan a
entender cémo ciertatiscursos ocultopueden tomar vehemencia para trastocarse en fa@iiesas

y publicas ante gloder.
II. La comunidad diaguita Juan Calchaqui. Presentaciédel caso etnografico.

Entre las comunidades que tuvieron un lugar desican la motorizacion de los procesos de
visibilizacién y en la conformacion y promocion gebceso organizativodel pueblo diaguita en la
Provincia de Salta la comunidad Juan Calchaquiagomista aqui, ha tenido amplia participacion,
fundamentalmente a través de sus dirigentes, qgileare desempefiado el rol de delegados y ocuparon
un lugar de notorio liderazgo. Estos se presergsamsmos como representantes y miembros de una
«comunidad periurbana», lo que significa, en sentidtivo, «vivir en las margenes» o0 en las

«periferias» de la ciudad, en este caso de la Gidd&alta.

Constituida por una baske alrededor de 45 familias, es considerada pos ebmo una «comunidad»
en tanto es un «conjunto de familias donde toda®secen y todos viven en un mismo lugar, que es
la zona central y superior del cerro sobre el guasienta Floresta»Estas familias que componen la

«comunidad» y que viven dispersas en dicha areabalelo comparten, ademas del espacio, la

8 La materializacién de esa organizacién se sustastila conformacion de una organizacién supra-naimdiaguita: la
Union de los Pueblos de la Nacion Diaguita (UPN&JesSaltacuerpo colectivo unificadde alrededor de 40 comunidades
de la provincia. A su vez, actualmente, la UPNadiEula a nivel nacional con una organizacion igbueblo llamada el
Encuentro Nacional de Organizaciones Territoridle®ueblos Originarios (ENOTPO).

° Finca La Floresta, como la llaman sus dirigeriedta al Oeste con Villa Mitre, al Sur con el Paegindustrial, al Este con
una cadena de cerros y al Norte con Barrio Conglitu@e trata de uno de los barrios mas pobladts dedad vy, a la vez,
una de las zonas con mayor déficit en los servjmitBicos (Gonzalez Romano, J., 2012)



experiencia de haber vivido particulares trayectogratorios desde distintas coordenadas de los

Valles Calchaquies para culminar en la ciudad dta,Santre hace 30 y 60 afios atras.

De este modo, lamigracionesse constituyen en &ito fundantede la comunidad Juan Calchaqui, en
tanto, a través de ellas, las numerosas famililisteaa se interceptan y relocalizan en un espacio
comun en la capital provincial. Su proveniencidadetierras Calchaqui, y con ello el ser «vallisfos
se constituyen en el criterio excluyente de adsidipal colectivo, en tanto que, para ser miembeo,
hace indispensable dar pruebas “fehacientes” dak lde origen de las familias (puede ser a tragés d
actas de nacimiento, de bautismo, de documentddemgidad, etc., sean éstos personales y/o de
parientes ascendentes,). Ademas de las experiaieidssarraigo, a los circuitos, a los mévilesade |
transhumancia y a la reubicacion de estas fangliala ciudad, en un trabajo anterior se destacé que
algunas representaciones, nociones y sentidosegdesprendieron en los relatos de esas experiencias
“‘comunes”, es decir, de l@omunalizacionde ciertas memoriasfueron sedimentandose los
ingredientes principales a partir de los cuale®seind y cocina” el relato del grupo y desde doade

desprendieron, como se vera méas adelante, las srdiemuitas dalteridad™®.
Desandando el camino en clave nativa: la comunidah retrospectiva.

En las busquedas por descifrar cuando y como laieolad se constituyd y personifico cosujeto
colectivo diaguitaaspectos que nos sumergen en las complejas dese constitucion de los grupo
(cuestién que no abordaremos sino a la luz deelgistros), cronolégicamente se identifica a la déca
de los 90" como un primer hito en la historia defeomaciéon de la comunidad. Por aquellos afios,
sostuvieron los dirigentes, algunos de los miembobsales de la comunidad pusieron “bajo lupa” el
horizonte cultural comun de las familias «vallistasentadas en Floresta, empezandose a tematizar su
filiacion y descendencia indigena y, especificamesti «ser diaguita». Una vez puestos en marcha
algunos procesos simbdlicos que suponen la corgirude la grupidad, de los cuales buscaremos dar
cuenta, en este caso de la condicion de indigem#msdamilias, tiene lugar un segundo quiebre. Es
aproximadamente a mediados del 2000, cuando lauddad» ingresa a los espacios estatales en
busca de reconocimiento oficial en tanto comunithaiigena y, de forma paralela, a consolidarse
como actor clave en la construccion y articuladéruna organizaciéon diaguita supra-comunal a nivel

regional y provincial.

Asi, de una sucesion de entrevistas realizadatoa epresentantes se pudo conocer que, desde sus
analisis y periodizaciones, la trayectoria de lmenidad estd marcada por esos dos «quiebres» a los
que recién se aludid y a dos «momentos» clarandifetenciados. Las categorias nativas emergente
fueron: el paso de la «organizacion cultural» adeganizacién politica» de la comunidad. En el

«primer momento» la identidad diaguita pasa deestatio” deénteriorizaciona la autoadscripcion de

19 Las experiencias migratorias, las representacioatisas del pasado asi como el modo en que losinis de esta
comunidad diaguita urbana edifican algunas de susas culturales distintivas, y especificamentessu diaguitas», fueron
analizados en trabajos anteriores (Sabio Colla@it2;22013).



las familias como indigenas y un «segundo momedtmge ésta esexteriorizaday publicamente
reivindicada. Por los objetivos definidos por @stibajo, se focalizara en el primero.

Primer «xmomento» Segundo «momento»
«Estado»
de la L SORGANIZACION POLITICA, .
Comunidad

«organizada»

Categoria adscriptiv «Diaguitas»

Identidad indigena Exteriorizada

[ll. El primer momento: de «vallistos» a «nativos»

A los fines aqui es en el «primero momento» doratmtece el hecho méas sustancial del trayecto
recorrido por la Juan Calchaqui. Es aqui cuande, yo lado, se activaron los procesos de
construccion, resignificacion y sedimentacion dpielos elementos que permitieron erigir las
fronteras culturales del grupo en tanto colectivaguaita, y por otro, se inauguraron instancias
reflexivas en las cuales se configur@épitalizacion del pasadalinamicaimbricada en la reedicion

y resemantizacion de los sentidos otorgados abpasa

Dentro de los margenes de este momento iniciaiss@guendos faseskn la primera de ellas, que se
denominardase negativalas familias no autoadscriben a una identidadyivtth mas bien prevalecen
aqui, de acuerdo al relato de los dirigentes, totq@o de identificacion entre las familias cuyo lajec
radicaba, fundamentalmente, en el ser «vallisths»fase positivarefiere, sintéticamente, a la
constitucion de la identificacion del grupo en elavdigena, entre otros aspecto, ello implico cairst
y resignificar ciertagmarcas culturalesdestacandose en este caso ciertas memorias familar
practicas sociales asi como a marcas en los cudeplus vallistos, a partir de las cuales las fiasil

empiezan a definir su condicidn de indigenas ye@$§ipamente, su «ser diaguitas».

En relacion a esto se considera aclarar dos aspeataeptuales. Retomando a C. Briones (1998), las
marcasrefieren a elementos simbdlicos y/o materialesaaés de los cuales una comunidad se
imagina a si misma como tal, es decir, elementafiante los que se constituyen y sedimentan las
categorias sociales. Estas marcas con que ladaliese va inscribiendo y su combinatoria en prastic
de marcacion y auto-marcacion (a través de lagssa instaura la disyuncién que produce al ego y a
alter), no dependen de cualidades intrinsecassdeolectivos sino de que, en contextos especificos,
prevalezcan tendencias de alterizacibn de detedathanarcas. De esto se desprenden cosas
cuestiones que se consideran nodales para compiesdmodos en que tienen lugar estos procesos
de visibilizacion indigena y son, primero, la muiidbd historica de las marcas y, segundo, el hecho



de que ellas no refieren a una condicion esenedbsl grupos sino que, mas bien, se imaginan e
instituyen a través de formas de expresion y deeseptaciones culturales que, luego de ciertas
practicas de apropiacion, son legitimadas comopipsd y distintivas del grupo. Se conforman, asi,
los corpus dedentidad” colectiva. Esta produccién de efectos culturakegrdntera (Hall, S. y Du
Gay, 2003) esté atravesada por lo que Briones deacshproceso de alterizaciomefiriéndose a la
marcacion de ladistintividad cultural, donde ciertas dimensiones de la praxis se simboliza

expresando una diferencia grupal.
De la «cuestion cultural» a la restauracion de lalfacion indigena

En este momento inicial, los dirigentes se remiterel relato a los tiempos en que los «vallist@s» s
asentaron en lo que hoy es Floresta, cuando «araama rural» y cuando aun podian reproducirse los
«lazos y practicas comunitarias». La acuarela a@efes» en el barrio tenia un parecido mas cercano a
los lugares de origen de las familias que al deainndad, no solo por su paisaje rural, sino también
porque alli, refieren, se entramaban lazos sociatese los oriundos de los Valles Calchaquies,
aflorando practicas tipicamente «vallistas». Enseswmmentos, sostienen los dirigentes de la
comunidad, no existian alambrados entre las ca®aslo que «casi no habia separacion entre un
terreno y otro». Ademas, la vida social transcugriain entramado denso de relaciones solidarias, en
el cual se participaba de formas de vida y préstsciales entre vecinos vallistos asi como, tambié
se compartian distintos eventos de la vida cot&ditales como bailes o el trabajo. Es asi que dwuan
(los vallistos) llegaron al lugar que actualmentupan, hace mas de 30 afios, movidos por la
necesidad de trabajo, se encontraron con un cabipda donde podian criar animales, cultivar maiz

y zapallo, manteniendo de esta forma vivas lasiogstes comunitarias».

Sin embargo, fue el crecimiento de Salta Capitajue produjo que la ciudad se expandiera y los
vallistos se transformaran en citadinos, porquen«nterioridad al crecimiento urbano», habitaban
un espacio «rural» donde podian reproducir lastipec«tipicas del campo». Estas cercanias con la
ciudad habrian producido algunos cambios, dondi s personas como los espacios debieron
incorporar las pautas de la vida urbana. Por uo, lastas personas se vieron obligados a ingresar al
mercado local, haciendo principalmente “changagioy, otro, los espacios hubieron de adecuarse a
ciertos patrones y reglamentaciones urbanisticadds. Sobre esto Ultimo, sostienen los dirigeses,
experimentaron algunos cambios: la circunscripgidla individuacion de los terrenos que cada
familia ocupaba y, con ello, la masificacion de &embrados. También, las politicas de sanidad que
empezaron a «prohibir cultivar y criar animalessbidndo las familias abandonar su «tradicional»

forma de relacionarse con la naturaleza.

1 Se concibe a la identidad como una construccidimlspermanentemente redefinida en el marco deelaeion dialégica
con elotro. Como préctica significante, esta sujeta al juegtachismitudy ladiferencia es decir, que obedece a la l6gica
del “mas de uno”. Como proceso, actla a través diédeencia y entrafia un trabajo de marcaciénifigation de los
limites simbdlicos.



Para este primer momento, los contornos de lo cdidpa-de lamismidad se resaltan a partir de
algunos rasgos de identificacion grupal decantadels «ser vallistos», siendo el anclaje de
identificacion el lugar de proveniencia de las famsj «el ser de alla», de los Valles Calchaquyiéss
practicas tipicas del campo y los modos de soai@bn propios de entre «vallistos». Por aquellos
tiempos habia, sostuvo uno de los dirigentes, @uyenizacion cultural»:
«Era cultural la cuestion acé... ¢ Cultural en quéas@ La musica que traian de alla del
campo, las costumbres, las comidas, la vestimenfarma como sembraba; y después

también las relaciones entre vallistos para lagde cumpleafios y eso. Eso es cultural
mas que nada, es una organizacion cultural...»

Sin embargo, de acuerdo a lo que los dirigentewdacon, es a mediados de los afios 90" cuando este
“tener en comun” es puesto en cuestionamientogmdoi nuevas vetas desde las cuales pensar la
grupidad para luego inaugurar el proceso de awnomimiento de las familias como colectivo
indigena. Entre alguno de los desencadenante $acdlesl regreso al barrio de AS, uno de los

principales dirigentes de la comunidfad
La grupidad cuestionada

Sumergiéndose en los recuerdos acerca de los pdrtiempos de la comunidad, los dirigentes de la
Juan Calchaqui aludieron al protagonismo de unellds en el redescubrimiento de su identidad
como diaguita. Se trata de AS, quien regresa aadeslide 1990 a Villa Floresta, el lugar donde nacié
y vivié gran parte de su vida, luego de varios afegesidencia en Capital Federal, a donde migré po

razones laborales, como otros muchos vallistosoat@lientes de vallistos.

A su llegada, recuerdan, AS empezé a presidir enicageentre algunos de sus amigos y vecinos del
barrio, reuniones que habilitaron distintas insi@colectivas de reflexion acerca de sus expaagnc

e historias familiares. De a poco, recuerdan logyalites, esos encuentros que primero fueron
sucediéndose de manera espontanea, empezarontaéugeascomo espacios relevantes para estos

vecinos, quienes eran personas de mediana edadirde25 y 40 afios.

Uno de los moviles de aquellos encuentros eraygesbn, emprender la basqueda de respuestas a
interrogantes que fueron cobrando lugar en esasiomes acerca de sus «raices» y «origenes»
culturales. Alli, estas personas empiezaron amistar un horizonte cultural comun, emprendiendo
asi el rescate y resignificacion de practicas calks, de experiencias y modos de vida compartidos,
asi como similitudes en las marcas en sus pielasHEnarcas empezaron a ser activadas con otro
signo, porque ya no solo se concebian a si misom® sujetos oriundos de un mismo espacio, sino
como pertenecientes a una misma «cultura». Es wesi gpstienen los dirigentes, estos vecinos
iniciaron la busqueda de pistas que les permitiemprender qué sentidos se imbrincaban en ese

horizonte cultural comudn, los cuales eran asociddadamentalmente al mundo rural del cual

12 Es el actual segundo representante de la comuriiiegido democraticamente por sus miembros e 46r2013.



provenian. De igual modo, en ese rastrillaje buscdas sendas que los condujeran a develar ese

«sentimiento» de colectividad que afloraba ensg&rsonas, el cual se tornaba cada vez mas nitido.

Es asi que AS, a través de «sus conocimientossy deédentidad mas marcada» como sostuvo EC,
otro de los dirigentes, desenmascara “eso” quedbistos migrantes «sentian» y «llevaban dentro»:
una identidad indigena que permanecio durante mieimpo en el subterrdneo de las memorias pero

en latencia.
De abuelos y abuelas «indias». La fase positivdadielentificacion.

Si para ldase negativgrimaron memorias vinculadas a las experiencia@psesentaciones de la vida
en los valles de altura y a determinadas formasodibilidad, en ldase positivaestas memorias se
resignificaron y otras memorias fragmentarias aaor&special importancia: algunas que habian sido
transmitidas en las familias de estas personaayést de las generaciones. Entre ellas, se demtacar
aquellas que los padres de algunos de estos slgstbsbian contado acerca de que sus abuelos y
abuelas habian sido «indios» o0 «indias». Por teanser discriminados y estigmatizados por su
condicion cultural, estos abuelos habian prefegitkvar la identidad por dentro». En ese sentido lo
actores refirieron a que en la obliteracién, negac minimizacién de los aportes indigenas en la
matriz de identificacion de estos «vallistas», V@rglienza» de ser indios ocup6 un lugar central y
tuvo presencia, de acuerdo a lo relatado, a lmldegvarias de las generaciones. En la identificaci

de lo «comun» mientras las familias vivian en dle/arimé un anclaje en el clivaje de clase —simila

a lo que observo Pizarro (2008) observd en alguoealidades de Catamarca-, es decir, eran
«campesinos», «peones» 0 «criadas». Una vez dndadg la grupidad se articulé principalmente,
como ya se dijo, alrededor del “lugar de proveriggnge los miembros. Estos tropos de identificacion
otorgaban ciertas ventajas comparativas mientrasgoerlo como indigena era algo vergonzoso. Sin
embargo, sostuvieron los representantes de la adadjnaunque estos parientes ascendentes no

expresaban su indigeneidad abiertamente, por delhd«sabian que eran nativos».

De aqui se desprende que, en estos encuentrosivadate vecinos, se gestaron los primeros pasos
en la articulacion de los marcos de referencia gigrificacion del grupo, en tanto sujeto colectivo
indigena. Ello habilitd una modificacion en las egmirias de autoadscripcibn de las personas
involucradas en este «primer momento»: pasarontédantificarse principalmente como «vallistos»

o descendientes de vallistos a considerarse, lisagmente, indigenas.
El reencuentro con lo ancestral: «somos diaguitas»

Aungue un poco extensas, vale la pena citar, siortes, las palabras de EC en una entrevista en

relacién al reencuentro con la “diaguitidad”:

«La verdad que todos nos hemos criado en Floredtadgs deciamos que éramos
vallistos, sinceramente nadie sabia que era dagDitsea lo que se generalizé cuando
uno ha salido de los Valles es vallisto, yo soylistal, he salido de los valles (...)

Entonces, la mayoria de nosotros se decia vatlistescendiente de vallistos. Es por eso



gue hemos empezado a mirar un poco la historiaza@n® que nosotros siempre veiamos
gue habia historias y cuentos, cosas de los Vallésn.la llegada de AS, hace como 10
afios, que él venia con la identidad mas marcadanas el dice asi, juntandonos
siempre (que éramos 10 6 15 changos mas o mer@Bg, ‘somos todos del mismo
origen”, o sea nos empez0 a explicar, poco a goaple nosotros ya teniamos casi ahi,
en la punta de la legua, corriendo por la sangrdéopgue nuestros padres nos explicaban
que eran los Valles, aunque jamés la palabra “daigsalia de la boca de nuestros
padres»

Entonces, es AS quien resuelve “eso” que dabaasiel la cabeza de los vallistos, develando las
respuestas a “esas” sensaciones y percepcionesliqae«llevaban por dentro» y que no podian
explicar. Primero, el hecho de que estos vecinasrao solo vallistos, sino indigenas. Segundosgue
en las familias de estos vecinos migrantes hadiai@s culturales de una ascendencia indigenas esta
familias no sabian a qué pueblo pertenecian. Asiag exploraciones orientadas a vislumbrar el
«origen», AS y algunos de estos vecinos un poco apasionados por la historia, recurrieron a la
literatura regional en la busqueda de pistas quadercasen a develar esas inquietudes. De ersse ot
cosas, de estas lecturas, sostienen los dirigdratbsa surgido el «etn6nimo» diaguita, el cual exdp

a utilizarse desde fines de los afios 90’, aunqako«son mas fuerza en este tiempo, del 2000 para

arriba».
La articulacion de las memorias y los procesos déwacion de los recuerdos.

Los protagonistas de este primer momento, es dggienes tomaron las riendas iniciales en la
busqueda de su origen indigena, eran personasdianaedad, segun los dirigentes porque «pasar de
una organizacién basada en lo cultural que defemd@e social, después en una tercera etapa lo
politico, eso no fue de los mayores». Si bien lagares no habrian tenido una actuacion destacada en
la activacion politica de lamarcas culturales(las cuales empiezan a consolidar el corpus de
referencia identitario del colectivo), sus memaqriiansmitidas oralmente, si la tuvieron. De este
modo, es interesante el como se ensamblan esasriagroorporizadas en los «viejos» desde este
activo grupo de mediana edad poniendo en eviddosidiversos matices en la construccién de los
vinculos con la ancestria. Aunque la «gente grgroeporizadores de un pasado vivido y portadores
de memorias que aludian de forma mas directa ad@edaneidad no se autoidentificaban como
indigenas, apelando al silenciamiento, es estargeida de personas mas jévenes —muchos de ellos

ya nacidos en la ciudad- quienes empiezan a llaos; reactivando y resemantizando esas memorias.

Por otro lado, ciertas memorias ancladas en ebjeaisiemorias familiares vinculadas a las vivencias
a los modos de vida y a las précticas culturalepias de los lugares de origen de las familiasen |

Valles Calchaquies -siendo la «gente mayor» elslo@rrativo- fueron retomadas por estos vecinos
emprendedores y se constituyeron en la materiaapairpartir de la cual se empezaron a tejer las

praxis de simbolizaciéde las marcas distintivas del grupo y los emblesieguitas de alteridad.



Delineando los emblemas de la identidad diaguites marcas de la distintividad grupal

Entramados en procesos de imaginacion y en ujuater de estandares seleccionados -y conectados
con patrones hegemonicosdistintividad en un trabajo anterior se identificaron dos disiemes de

la identidad colectivade la Juan Calchaqui: ghber practicoy el modo de sediaguita. Operan aqui
procesos de seleccion, apropiacion y resignificad® elementos y practicas, representandose a estos
como propiamente diaguitas y vinculadas directaenentlo «ancestral» y a lo distintivo de su
identidad. Las marcas daligenque conforman los rasgos de identificacion grugat, sedimentando

y objetivandose como principios de clasificaciortialp creando asi, -imaginativamente- esas
fronteras con lo®tros. En un encuentro informal, AS aclar6: «nosotro®meos nuestros propios
simbolos y nosotros vamos a defender lo nuesta gae nadie se confunda con otro pueblo, cada

pueblo tiene sus propios simbolos».

Ahora bien, anteriormente se aludié a que el lugaprocedencia de las familias —los Valles
Calchaquies- que integran la comunidad se constiyel criterio excluyente de pertenencia al
grupo, y funciona como potencial marcador y desagwcinterno. De esto se desprende que no
toda persona que vive en el barrio puede perterseetercomunidad sino que, por lo contrario,
estos deben ser vallistos 0 descendientes de 8linsembargo, no basta con acreditar haber
nacido en los Valles para ser considerado diagin@aque lo es quien «tiene el origen» es decir,
que puede rastrear, a través de sus marcas errpbcoyde la «cuestion cultural», los vinculos
con el pasado profundo de sus «ancestros». Y edajuenstitucion de una identidad grupal se
nutre al establecer una particular relacion copasikdo y el origen comun, anclado ello en una

dimensién temporo-espacial considerada univocancent@artida (Candau, 2001; Jelin, 2002).

La primera dimension en la que se funde la ideatifion de la comunidad Juan Calchaqui refiere al
saber practicoy a la forma de vida de los vallistos, ancladaiea manera particular de experimentar
y vivir el espacio rural y de relacionarse con dunaleza. Los auna una cultura de vida en logwall

de altura, su particular forma de trabajar ladiede sembrar, de cosechar y de criar animales.

Esta referencia al pasado rural de origen es phlatinente interesante si se piensa que las fanidias

la comunidad viven en un espacio urbano, destasénldoimportancia atribuida a los procesos de
transmision/recepcidn y reelaboracion de los remseres decir, la dimension intersubjetiva y social
de las memorias. En esa transmision de las repeaesemes de las experiencias vividas por los
vallistos migrantes en los lugares de donde eramaws son positivados por las generaciones mas
jévenes. Aqui no sélo las representaciones dekldeuanclajes diaguita son elaborados y valorizados
sino también el modo en el cual alli se vivia. absvalorizacion se asienta sobre el rescate de los
modos de vida en los Valles, los cuales se anclamevinculo especial entablado entre la naturaleza
y el hombre y sus solidarios habitantes. Personassgmparten, ademas del pasado, las costumbres,

las tradiciones; en definitiva, una misma «cultura»



Entre uno de los principales argumentos de estatepositivo esta presente la idea de que alli la
disponibilidad de la naturaleza y de los conocitasry habilidades hechas cuerpo en los vallistos
para la labranza y la cria de anim&lepermiten asegurar lo que en la ciudad es unappasion
cotidiana: la comida de todos los dias. La pasickidestreza» y «habilidad» para la ejecucion de
tareas propias del mundo rural, estéder hacerson concebidas como las marcas indelebles de una
«historia milenaria» transcurrida en los VallesoBatjuies. En relacion al vinculo entre el espacio
abandonado y el nuevo espacio ocupado, los diggetnstruyen los argumentos a partir de los
cuales consideran una no-ruptura entre las formdmabitar el espacio urbano y el espacio ruraeml

las memorias reservorios de conocimientos y pretigreta de trabajar la tierra y criar animalds, a
vez que esas practicas son invocadas como “evakncioncretas de su continuidad con los
«antepasados». Y ello no solo por ser migrantesiudglr de los «ancestros», sino también por

llevarlas en la sangre como marcas de su identidagita.

Una segunda dimension se inscribe en los cuerpms gimodo de sepropio del diaguita: por un
lado, el diaguita —sostienen los actores- tienactaristicas fenotipicas particulares, son sujdéos
gran porte y de color de piel cobriza, ademas degrocuerpos con habilidades distintivas, sobre, tod
para el trabajo en y con la naturaleza y, por @stan dotados de cualidades personales que mecorre
los genes colectivos desde el pasado hasta ehpee&esto ultimo resulta relevante a los finesste e
trabajo pues, en tanto personas de valentia, lravivacidad y fortaleza destacable, estan dispsest

a luchar ante el més salvaje y violento de los éyesnpor defender su identidad y sus tierras. La
constitucion del «espiritu» diaguita se desprerelexperiencias historicas en la larga duracion que,
desde la configuracién de la interpretacion natsetrata de un pasado atravesado por «muchas
peleas y demasiadas guerras» contra los «occidenjalategoria emergente bajo la cual se encarna a
diferentes sujetos histéricdsquienes han atacado e invadido los Valles Caldkagellocus de

anclaje diaguita.

Sin embargo, sostuvo uno de los dirigentes de hauo@ad, aunque el pueblo diaguita sufrio
diferentes «procesos de aculturacion», a pesarabtierhsido atropellado en nombre de diversos
procesos histoéricos e, incluso, de haber ido «paando» en ese transcurso «costumbres de origen
criollo o europeo», las comunidades diaguitas ady «conservan mucho de los antiguos y se
mantuvieron firmes conservando los saberes y eutjue los identifica», incluidas la Juan Calchaqui

gue se halla asentada fuera de su ubicacién drigina

En ese sentido, como sostuvo uno de los jévenda demunidad, la vitalidad de la cultura y la

identidad diaguita es explicable como el ineludidlijito de la resistencia». Estrategias y tactacas

13 Este es considerado como uno de los motivos gocuales los «vallistos» son demandados en el pasad el presente
para realizar tareas vinculadas al mundo ruralayc@nstruccion, es decir, labores vinculados @aague requieren mas que
«especializacion técnica» «destreza».

14 Con nominaciones distintas -de acuerdo al tiempmatégico-: primero el «invasor» Inca, después adlenizador
espafiol», luego y hasta el presente, los «tereattas», sean estos «criollos» 0 «extranjeros».



través de las cuales los diaguitas resistieronsarlecanismos y dispositivos impartidos desde los
sectores del poder para -entre otros aspectosndesar a los «vallistos» de su identidad indigena,
incluyendo diversas artimafias para dar lugar aloe&dio» pero también al «genocidio» mismo de los
«originarios» del Valle Calchaqui. Y si bien enuslgs momentos estas «luchas» se tradujeron en
grandes levantamientos y enfrentamientos abiertopoder dominante (lugar que las Guerras
Calchaquies ocupan en el relato nativo del pasadofhas de estas luchas fueron libradas en el
silencio 0 encubiertas estratégicamente tras denaiz@ara que engrosandose o afinandose, fueron
conformando lo que Scott denomind codiscursos ocultogEstosdiscursossostiene el autor, dadas
ciertas condiciones de posibilidad, pueden ocabimrate convertirse ediscursos publicos través

de los cuales se enfrentan abierta y publicamelate sectores hegemanicos.

Hoy la «lucha» del pueblo diaguita en general yadeomunidad Juan Calchaqui en particular en
orienta a desafiar y trastocar el estado de impébikidad al queese origerhabia sido condenado,
buscando el reconocimiento desde el Estado y deci@dad en general en tanto sujetos portadores de
marcas diaguitas de alteridad. A través esta «ycha los espacios publicos, sea en el ambito
institucional o en la conquista misma de las calke$as ciudades, experiencias de histdrica vi@enc
de discriminacion racial y cultural, la cual catéliy atravesoé los diversos horizontes de la memoria
colectiva, pujando, a la vez, por reposicionar ataras histéricas diferenciadas acerca del pasado
(entrando en un campo de disputas, conflictos hdscpor la capitalizacion y definicion de esos
sentidos) asi como por la efectivizacion de susdlers particularizados en tanto pueblo indigena:

«La resistencia y el interés permanente de contsasteniendo la genealogia cultural, la

defensa de su propio territorio y la integridadientidad de las comunidades, ha hecho
gue en los ultimos afios se ha comenzado a tredudjee la organizacion»

Asi, en este proceso que involucra la interiori@acy la exteriorizaciébn publica de la
identificacion como colectivos diaguitas esta asado por lo que AS concibio, para el caso
etnogréfico, como «el paso de aquello que las fasihantenian «su identidad cultural», a

aquello que no estaba bien definido, «su identjaditica.
IV. El segundo momento: la «organizacién politica» dalcomunidad.

Da apertura al «segundo momento» detrégyectoria de la Juan Calchaqui la busqueda de la
trascendencia de una comunidad anclada en «lor@ita una politicamente organizada. El sentido
nativo de «organizacion politica» se vincula, daetente, al despliegue de un cuerpo organizado y
coherente de estrategias, «tacticas politicasmeey “blancos” de «lucha» mediante las cuales se
encauzan las demandas y se unifican las accioivésdieativas. El nudo central de este «momento»
consiste en la consecucién de la personeria jaridis decir, en la conquista de su reconocimiento
oficial en tanto comunidad indigena diaguita. Trejigse, asi, un mapa de relaciones sociales entre
actores e instituciones del Estado, siendo estenquizga, dictamina, valida y certifica que estos

grupos son tales mediante el otorgamiento de ewd#ficaciones. Ellas, las personerias, son



instituciones politicas y juridicas por las cuaesanalizan tanto las demandas como las respuelstas

reconocimiento y, ademas, se constituyen comoitaia para ser acreedores de derechos.
Tejiendo solidaridades entre comunidades diaguitBkdisparador de la «organizacién».

Asi como en el «primer momento» fue nodal el regaeEs AS al barrio, en este «<segundo momento»
fue clave el contacto de la comunidad Juan Caldhaqn quien seria su principal referente
organizativo: la comunidad diaguita de Amaicha \dalle®®, ubicada en la Provincia de Tucuman.
Aquel contacto, recordo AS, tuvo lugar all4 poaigb 1996 y es concebido por los dirigentes de Juan
Calchaqui como el "disparador”, un punto de infiexia partir del cual se gestaron los primeros
intentos para «organizar» la comunidad, implicaedto conseguir la personeria juridica. Ello se
inicié bajo el amparo y tutela de los dirigentes Almaicha del Valle, reconocida ésta por los
dirigentes de la Juan Calchaqui como orientaddreesspectos juridicos, circuitos burocraticos, etc

para lograr que el Estado los reconociera como nitad indigen&.

Asi, asesorados por estos, es a principios del 2060 los dirigentes de la Juan Calchaqui
promovieron distintas actividades grupales, comseydijo, en las cuales sus miembros se proponian
discutir las estrategias de lucha para tal recameaito, solidificandose la idea de que «conseguir |
personeria juridica era la Unica forma que se teaiia salir adelante en esta lucha». Su consecucion
habilitaria no s6lo el acceso a diferentes «pr@gcty financiamientos sino también a la

«reivindicacion de la cultura diaguita.

Sin embargo, el acceso de una comunidad indigeespakio publico-politico en donde reivindica su
ciudadania “especial”, estd atravesado por el sog@e esos grupos en complejas luchas por la
clasificacion y categorizacién social, en dondé&stado tiene el poder y la autoridad de sancionar
quién es o no auténticamente indigena. Tales esiiese justifican en que aqui se pone en juego la
“oficializacion” de un colectivo indigena como tglla posibilidad de ejercer su derecho como pueblo
indigena. Por los objetivos mismos de este tradgjo no se abordara al dicultoso camino burocréatico
que siguieron estos tramites, soOlo se aclarara epss gestiones fueron encaradas por los
representantes de la comunidad en cuatro ocasioleelargo de nueve afios: 2000/2001; 2002/2003;
2004 y 2005 hasta ser finalmente conseguida, ldegeiterados rechazos, en el afio 20@®lo se
aludirg, a un aspecto que se considera relevardesiacar y es el modo particular-diferencial em qu
la Juan Calchaqui reivindica su filiacion indigeB&ta peculiaridad estd asociada al que es una

comunidad diaguita y urbana.

15 Alejando Isla desarrollé una investigacion sumaménteresante acerca del proceso de construceidmidentidad étnica
y del proceso organizativo de esta comunidad, dhesiantecedente central del presente trabajo. VWERA., 2009.

8 De igual modo, y aunque aun no explorado, a laudtiad diaguita de Amaicha del Valle le reconocenlugar
protagonico en la construccién, consolidacion ylaedefinicion de estrategias de «lucha» para lamegcion del pueblo
diaguita en la Provincia de Salta.

17 ver Sabio Collado, 2012



La construccion de una filiacion indigena diferenal: Ser diaguitas en la ciudad.

El reconocimiento como “auténtica” comunidad imdfig fue una de las batallas mas dificiles y
desafiantes que la comunidad Juan Calchaqui delfiérgar en tanto que comunidad urbana debid
afrontar su no-correspondencia con indicadoresdgterminan el ser indigena desdesgtiereotipo
dominante la ausencia de elementos y préacticas valoradas ttpicamente” indigenas que deriva, a
su vez, del habitar y vivir en la ciudad. Estomdi remite, directamente, a que dentro de los
estandares culturales operantes de la autentigidégkena, un tépico nodal es el que considera a los
pobladores de los @mbitos rurales como “indiosesgab potencialmente “verdaderos”, en detrimento
de los urbanos, generalmente sospechados y cuekt®d®ncomo indios “falsos”. El argumento
principal de ese razonamiento es aquel que sodiigme! espacio rural esletuspor excelencia de

la indigeneidad, en tanto el ambito urbano se gardccomo espacio desmarcador de identificaciones
indigenas (Escolar, 2007). Desde esta perspestdag los colectivos indigenas y sus territorios se
entraman ejercicios y dinamicas de lo que Wrigl@@0& 2001) denomina ungolitica simbdlica
territorial. La presencia indigena en ambitos consideradosdigénas conduce a lo que el autor
designa como etontrasentido historicoes decir, la contradiccién que produce la preseeiatro

en un ambito histéricamente configurado y defintidmo espacial y temporalmente alejadoatsd.

Esta conjuncién, en tanto proceso cultural, sumadas respuestas que los dirigentes de Juan
Calchaqui dan a las sospechas que sobre ellos, gEsa en cuestion los sentidos y las imagenes
cristalizadas de lo indigena, abriendo nuevos &xpae invitando a la reflexion acerca de los
supuestos sobre la naturaleza cartografica desfaidthd, sobre los nuevos ciudadanos y sus practica

concretas de vivir en otro lugar desdeotno lugar.

Ahora bien, al ser el punto de partida la consméradel espacio rural como lelcus por excelencia

de la indigeneidad, los esfuerzos de los dirigedéesduan Calchaqui se centran en argumentar la no
contradiccion de su existencia: es posible sedicita(sujeto que vive, experimenta y se mueve en el

espacio social urbano) sin por ello tener vedadautaadscripcién como indigenas. Para ello, dos

argumentos se vuelven nodales.

Primero, no se considera que el trascurrir de da e estas personas en la ciudad sea motivo de
conflicto para su sentir respecto a las «raicesigsa«saberes ancestrales» ni a las memorias
colectivas. Por el contrario, los dirigentes dedanunidad suelen decir que la identidad diaguita «s
lleva dentro», incorporada como un modo de con@eespecifico y adentro en la «sangre», como
algo codificado genéticamente. Segundo, los actamesideran que, aunque las practicas socialmente
definidas como diaguitas ya no sean reproducidasuenida cotidiana, ello no implica que su
identidad se haya perdido o esté en proceso deatesar. Por el contrario, consideran que la
«identidad» no se define y se sostiene Unicamemtaontinuidad empirica de esas practicas §ino,

sobre todo, por el «sentimiento».



Aqui, la transformacién de la cultura, punto claeeeste concepto en el campo académico, se volvid
un recurso estratégico y util para los dirigenteslalJuan Calchaqui a la hora de explicar que la
integracion y la aculturacion de ciertas practicagustifican la negacion de su cultura y, de igual
manera, no significa, forzosamente, la desindiaidnao la pérdida de sus referentes identitarios. P

el contrario, sostienen que las mudanzas en elante la cultura, cuyo dinamismo consideran como
inherente al proceso historico, no son obstacula [gaexistencia de una particular identidad caltur

ni inhiben a los sujetos de autoadscribirse comedszos bioldgicos de los diaguitas prehispanicos y
como portadores culturales de las marcas diagdéaslteridad. En ese sentido a pesar de haberse
permeado los lazos sociales primigenios y «mixiwads practicas diaguitaso significé para los
actores sociales la pérdida de una identificacibificadora porque: «pesar del choque cultural que
produjo el vivir en las ciudades se mantienen tatunbres y valores en un entorno que responde a
otro patrén cultural, y a pesar de ello, persiatédentidad entre sus miembros y la necesidad de

agruparse».

De esta manera, los dirigentes dialogan y discabenlas representaciones que giran alrededor de la
imagen anacrénica del indigena, que considera guénica identidad legitima es aquella que
“conserva” el nudo ancestral genético y culturalsentotal pureza e inmutabilidad (Pacheco de
Oliveira, J. 2010). Y esto es asi porque, desdesién nativa, la identidad, mas que una suma de
elementos concretos, es concebida y apreciada comaentimiento», undistintividad/mismidad
frente a losotros algo que se percibe a través de los sentidos aamanodo particular de

«conciencia».
V. Los«frutos de la resistencia». Aportes para pensdns procesos deevisibilizacion diaguita

Se emprendi6 este trabajo con el objetivo de ermorgistas que permitieran comprender la
reaparicion publicadel pueblo diaguita en la Provincia de Salta, @socque inici6 alla por los afios
90" y que cobr6 fuerza, tal como se plante6, emio®s del segundo milenio. Se trabaj6 a paweir d
abordaje de un caso, la comunidad Juan Calchad@$de un enforque preeminentemente etnorafico.
Se consideré que esas “pistas” podrian hallarsar@ndo la reconstruccion etnogréafica de la
constitucion de la comunidad como tal. En ese bregerrido se detectdé un complejo entretejido de
actores, practicas, representaciones y simbologtgreinieron en la constitucion del grupo. Destle
marco de referencia de los actores, y en tantoyodtes nativas emergentes, se analizaron dos
«momentos» principales que componen ese recorrdoacterizado por el transito de la
«interiorizacion/invisibilizacion» a la exteriorid@an/visibilizacion de la identidad diaguita de las

familias miembros.

Gran parte del desarrollo del trabajo se aboc@riner momento», cronoldgicamente identificado en

la década de 1990. En el se condensé el nudoceraldibs «vallistos» asentados en Floresta empiezan



a tematizar, como se vid, su filiacion y descen@emdligena. Se distinguioé aqui dos fases, fara

negativay otrapositivade la adscripcién del grupo en tanto indigena.

En lafase negativae refirid a una comunidad de «vallistos», gnapidad vivida y representadaa
partir de elementos comunes, los cuales se vinanjate uno u otro modo, al lugar de proveniencia
de las familias, aun siendo estos desarraigadoka Emnstruccion de estos sentidos de pertenehcia a
colectivo se destaco a los Valles Calchaquies comltaje de referencia grupal y a ciertas memorias y
practicas de la vida social propias de los amlaitok doméstico. Este tener en comdn y la autagtoni
sin embargo, no habian sido interpretados comeandires de aboriginalidad. Primaba, como se vio,
un tropo de identificacion vinculado en primera idadal lugar de proveniencia, identificandose la
categoria «ser vallistos» (migrantes o descendiatdeellos) y, en segundo lugar, a la clase: habian

sido o eran trabajadores rurales: «peones» y @wsad

En lafase positivase observd como ese “tener en comun” es puestosidrepor ciertos miembros de

lo que posteriormente seria comunidad Juan CalthBguigual modo en este proceso de activacion
de algunas memorias y en el redescubrimiento dketdidad diaguita se detect6 el crucial papel que
tuvo, de acuerdo a los relatos, uno de los actuditegentes de la comunidad, KSLas formas
particulares de experimentarla relacion hombre-naturaleza, algunsnocimientoy habilidades
practicasy ciertas marcas en los cuerpos de estos sumasresignificadas en clave étnica. Los
Valles Calchaquies se convierten asi en el lugticonide caracter fundantlcus de anclajey de
formas de vida especificamemtiaguita De igual modo, ciertos aspectos fenotipicos spatizaron
como marcas indigenas. Estos aspectos fueron détingomo se vio, el corpus de referencia del
colectivo y los emblemas de alteridad indigenaeBte se desprende que los procesos de formacion
de grupo y las memorias que éstas involucran nasaroperacion estratégica que definen posiciones
de los sujetos a partir de mecanismos de imagawéa arbitrarios, en ese sentido, no es una
operacion puramente libre e inventiva sino quey gaves de procesos simbdlicos que ciertas marcas
que conllevan necesarios anclajes materiales eap@zsedimentars@mmo principios clasificatorios

del grupo(Pizarro, 2006; Briones, 1998)

Los sentidos otorgados a este transitar hacia ti@daumtificacion de las familias que componen la
comunidad como diaguitas es explicada desde el andec referencia de los actores como el
trastocamiento de una identidad indigena «intexdold» a otra «exteriorizada». Un lugar nodal en
estas instancias fue la referencia de los miemteda comunidad a algunas memorias familiares que
referian a que sus parientes ascendentes hab@imgids. Entre otras pistas que se detectaronsen |

registros para comprender por qué esta identificacbomo sujetos diaguitas habia estado durante

18 Se desconoce la trayectoria personal de estesyjetunque excede plenamente los fines de estajdrase considera
fundamental indagarla a posteriori.

19 Eso explicarfa, tal como sostiene Pizarro, el pémp todos los no todos los sujetos apelan a scendencia indigena
para denunciar su situacion de subalternidad a plesaaber acumulado experiencias de opresioriaado de su existencia
como alteridades histéricas” (Pizarro, 2013).



largos periodos «interiorizada» 0 desactivada tieres refirieron a dos cuestiones, las cuales nos

inmiscuyen en la complejidad de las relacioneseesujetos con diferenciales de poder.

En primer lugar, tanto la «discriminacién» come@sigmatizacion operaron como claves explicativas
e interpretativas del por qué esa identidad indideabia sido llevada «por dentro» por estos pasent
ascendentesubyaciendo a las superficies de la experiencidiant de las familias: sean que haya
quedado circunscripta a los espacios mas intimeggetando al silencio. Identificarse como indigena
significaria, en la vida de estos vallistos, unenaitacién de sus condiciones de subalternidad eSobr
una configuracion socio-econdmica-colonial ancladdas grandes fincas, cuya dindmica tradicional
de funcionamiento en el Valle se definié en basa modo especifico de exaccion y explotacion de la
fuerza de trabajo, al caractegsidencial de sus trabajadof@sy a ununiverso moralespecifico
erigido sobre un singular modo de dominacién entre “patroiye$peones” (Villagran, 2012), la
identificacion como indigenas hubiera adicionadmtib de ese sistema social de marcada asimetria y
desigualdad, un estigma étnico. En ese sentidadimses aludieron a que las adscripciones indigenas
se vieron sublimadas en representaciones aso@atasctivos y pertenencias de otra indole o escala

como el “lugar”y la clases (Pizarro, 2006).

En segundo lugar, los actores denunciaron que desdctores del poder no sélo se emprendiendo
diferentes estrategias y acciones sistematicastadas a la explotacion de la fuerza de trabajday a
expropiacion de las tierras sino también a la desaidn de los lazos solidarios de los colectiviss,

borradura de la distintividad cultural de sus ergios ocupantes y al «genocidio» mismo.

De lo anterior se desprenderia que las “recientesitificaciones indigenas no podrian ser concebida
como fendmenos “emergente” sino dimensiones queagpeen la continuidad, desactivadas o como
los dirigentes sostuvieron en «suspenso», subsamedainvisibilizadas» por la presion de la
discriminacion negativa, pero objetivadas y cleaflas, fruto de las operaciones de dominacién. Es
debido a la especificidad que adquirieron las retees de dominacion, en su doble faz material y
subjetiva (Scott, 200), que se habria entramadmapa de relaciones histdricas hegemadnicas, de
especifica configuracién, que condicionaron la trowsidn de mapas de identidades, delineando
tropos de identificacion mas plausibles y que sibmon, truncaron o limitaron otros, como el étnico
(Pizarro, 2006). Sin embargo, a través de lasagiabiertas por la resistencia, contratara neeedari
toda relacion deoder, la identificacién indigena estuvo estratégicametcunscripta a la esfera de
lo intimo o «silenciada». El esfuerzo de enmasciaram en los términos de Scott (2000) devino por
encima, por abajo, por atras y hacia los laterdkdsescenario hegemadnico, en la clandestinidad
cultural, desde espacios no visibles, en el andagtto privado. Tanto el «silencio» como la silesaio

transmision trans-generacional de memorias y ssigtencia en los miembros de la comunidad,

20 Estructurado sobre un “acuerdo” y régimen de jrahae involucraba el pago en dinero, la viviendanyespacio para
cultivo y crianza de animales junto con el servipersonal. “Acuerdos” contraidos a nivel persobaio palabra, que
involucranvalores, compromisos y afeqillagran, 2012).



pueden ser leidas como “tacticas de los débilestapto formas encubiertas de resistendiéd(,
2000; Gledhill, 2000). Esto podria referir a lo glieho autor concibié como lafrapolitica, es decir,
la variedad de formas de que reviste la resistenw@ado recurre a formas indirectas o discretas de

expresion, practicas politicas que se realizarafderlos escenarios hegemonicos.

Sin embargo, acatando a la critica que hace GI@Bi00) a Scott, todos ambitos de la vida social
estan permeados y catalizados por las relacionegoder (Foucault, ), entendiendo por él un
fendmeno contingente, movil y discontinuo que crt@ao el campo social caracterizado por la
tension y las relaciones de fuerza entre sujetogedistencia, asi, es un elemento constitutiveodiglr, es un
punto de fuga o espacio intersticial en este cd@ymiiana, 2012). Pero, de lo analizado en eftgjtras que puede
entenderse que es a través de estas fisuras, paiastos campos sociales caracterizados poresstar
constante redefinicion, y fundamentalmente de &nei@ de los sujetos, de las multiples formas que
adquiere la resistencia social y palitizacion (Grimberg, 2009; Grimberg, et. Al, 2004) de estos
colectivos, que puede entenderse révisibilizacion publica del pueblo diaguita, su proceso

organizativo y su accionar hoy en los espaciogipodi institucionales.

Esto dltimo es lo que someramente se trabajé segundo momento» de la comunidad y en ese
sentido, una mirada retrospectiva del proceso péracceder a la comprension de quéuzha del
pueblo diaguita no podria reducirse a los actudfssos de Vvisibilidad”, en una coyuntura

discursivamente positiva y de relativa apertura pereivindicacion de los

pueblos indigenas, sino que hay dimensiones darar subalterno que no siempre sale del hogar ni
a la luz del dia. Ademéas, como se trabajo, lasrgasenes en clave indigenas en los grupos
subalternos no son posibles de entender como weadion libre y oportunisitcas de grupos que,
articulando un “escencialismo estratégico”, soledam reubicarse en la estructura social. Mas bien,
como pudo observarse, hay ciertas condiciones dgbipgad que permiten estas auto-

identificaciones.

Entre ellas pudo identificarse condiciones vincatad las variaciones histéricas en los patrones de
distintividadenddégenos los colectivos, lo que fue un punto crucial sta® paginas, destacandose el
rol activo de los sujetos: entre algunos aspeatoslsdid a un despliegue de complejos trabajos
politicos, juridicos e historiograficos, articuladen mdultiples soportes, como son los archivos de
memorias fragmentarias y dispersas entre sus miEminagmentos de posesiones territoriales y
paisajes de referencia, o el mismo trazo racia@wno trayectorias individuales y grupales dejlas
éstos disponen para identificarse con ciertos ldeugertenencia y de movilizarse y politizarse como
tales, sea en los espacios ordinarios de la vid @n los espacios politicos-publicos. A su vetnses
procesos también estan atravesados por condicientoeéxdgenos los actores, al modo con que se
instauran las relaciones de poder en un tiempoggrldeterminado, haciendo imposible obviar

procesos estructurales y coyunturales, localeslyadgs (Briones, 1998 en Pizarro, 2006: 19).



VI. Bibliografia citada

Briones, C. 2005. “Formaciones de alteridad: cdoteglobales, procesos nacionales y provinciales”
En: Briones, C. (editora)Cartografias Argentinas. Politicas indigenistagoymaciones provinciales
de alteridad Antropofagia. Buenos Aires.

---------------- 1998.La alteridad del cuarto mundo. Una deconstruccidtrapologica de la diferencia
Ediciones Del Sol. Buenos Aires.

Candau, J. 200Memoria e IdentidadEdiciones del Sol Buenos Aires.

Escolar, D. 2007. 200T.0s dones étnicos de la nacion. Identidades huaypaedos de produccién de
soberania en Argentin®rometeo. Buenos Aires.

Gledhill, J. 2000.El Poder y sus disfraces. Perspectivas antropokigjide la politica Ediciones
Bellaterra. Barcelona.

Grimberg, M. 2009. Poder, politicas y vida cotidiana. Un estudio aptl6gico sobre protesta y
resistencia social en el Area Metropolitana de BagAires”. Revista de Sociologia e Politida 32,
195-206. ISSN 0104-4478. Curitiba.

Grimberg, M.; Manzano, V; y Fernandez Alvarez, M2D04. “Modalidades de accion politica,
formacion de actores y procesos de construcciontii@eia: un enfoque antropol6gico en piqueteros
y fabricas recuperadas’En Bonetto, Maria Susana; Casarin, Marcelo ymeifida. Teresa (comp.):
Escenarios y nuevas construcciones identitariag\erérica Latina Centro de Estudios Avanzados.
Universidad Nacional de Cordoba. Cérdoba, pp. 1985%-1

Isla, A. 2009.Los usos politicos de la identidad. Indigenismosyafia Editorial de las Ciencias.
Buenos Aires.

Jelin, E. 2002Los trabajos de la memori&iglo XXI. Madrid.

Lanusse, P. 2007. “Memorias y alteridades indigesasCachi, provincia de Salta”. Tesis de
Licenciatura. Universidad de Buenos Aires. Facultafilosofia y Letras. Departamentie Ciencias
Antropoldgicas.

Nash, J. 2008Nosotros comemos a las minas y las minas nos camessotros Dependencia y
explotacion en las minas de estafio boliviaBd#gorial Antropofagia. Buenos Aires. Cap. 1y 9
----------------- 2001. “Resistencia cultural y cdeacia de clase en las comunidades mineras deoestari
de Bolivia”. En, Eckstein, S. (comp.)Poder y Protesta popular. Movimientos sociales
latinoamericanosSiglo XXI. México.

Orellana, N. 2012. “Entre poder y resistencia. Toagastros de la politica en FoucauR&vista
Enfoques ¥9l. XI

N°17. pp. 147-168.

Pacheco de Oliveira, J. 2010. “¢Una etnologia deinidios misturados? Identidades étnicas y
territorializacion en el Nordeste de BrasRevista Desacatas’.33: 13-32. ISSN 1405-9274

Pizarro, C. 2006Ahora ya somos civilizados. La invisibilidad deid@ntidad indigena en un area
rural del Valle de Catamarc&DUCC. Cordoba.

Rodriguez, L. 2008. “¢,Mestizos o indios puros? &levCalchaqui y los primeros antropélogos”.
Revista Ava° 13, Posadas, Misiones.

Sabio Collado, M. V. 2013dentidad, Memoria y lucha politica. Tejiendo laslimbres del pasado y
forjando el devenir diaguitdnéedito.

----------------- 2012.“La comunidad Juan Calchaqui de Floresta, ciudad de Salta. Vitalizando el pasado

y forjando el devenir diaguita”. Tesis de Licenciatura. Facultad de Humanidades, Universidad
Nacional de Salta.

Scott, J. Los dominados y el arte de la resistemigeursos ocultos. Era Ediciones, México.
Villagran, A. 2013.

----------------- .2012.Nociones morales, eventos criticos y entramadgsoder en un espacio rurakl
caso de las Fincas vitivinicolas del norte de Atigan Inédito.

Wright, P. 2008. “Desplazamientos fundacionalesi: &er-en-el-Suefio. Crénicas de historia y vida
toba Biblos. Buenos Aires

------------- 2001. “El Chaco En Buenos Aires. Entaadentidad y el desplazamientdrelaciones de la
sociedad Argentina de Antropologia XXBlenos Aires.






