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A Lautaro

Porque no se puede encarcelar el corazén de un
guerrero

Un dia de agosto te acurrucaste

en el corazoén de nuestra Madre.

Te entregué con todo el amor de mi alma,
porgue nunca fuiste sélo mio.

Siempre fuiste del viento.
Mi picaro colibri que se detuvo un momento,
vuelve a volar por los cielos

y entre los ancestros.

Porque también le perteneces a la lluvia,

al trueno, al rio,

ahora en su vientre sigues empapando tus pies
en los charcos del tiempo.

Porque le perteneces al fuego

a pesar de ser nifo, abuelo nino,

le diste su justo valor a lo sagrado
y te fuiste en agosto.

Porque nunca fuiste sélo mio,
mi pequefno puma que vuelve a su monte.



Forjaste tu Ultima travesura
y te marchaste con la Pacha.



indice de contenido

Cubierta

Zoncoipacha

Arabela protegiendo a su guerrero
Primer prélogo

Segundo prélogo

Tercer préologo

Introduccién

|. Territorio

ll. EI pueblo del Tulian Cabiche

lll. Nuestra resistencia

IV. Contexto histérico. El porqué y el como de este juicio
Contexto histérico
El porqué y el cOmo de este juicio

V. El juicio
La mensura de nuestro territorio
Lo que la Iglesia dijo
Mensura del viento sureste, el corazdén de nuestro
territorio
El interrogatorio
El 17 de marzo de 1806
Una posesiéon que se dilata


file:///tmp/calibre_5.42.0_tmp_v83ostk6/odnz0fnf_pdf_out/OEBPS/Text/cubierta.xhtml

Nuestro casqui curaca Francisco Tulian
Nuestro molino en la quebrada

VI. Nueva patria y nuevo despojo
VII. Jurisprudencia

VIIl. Conciencia colectiva, la construccién de un nuevo
hombre

IX. Algunas reivindicaciones pendientes

X. Dialogo entre los pueblos originarios y el Vaticano
Mensaje de los pueblos al papa Francisco

Sobre |la autora

Notas









Arabela protegiendo a su guerrero

En la imagen de tapa Arabela protegiendo a su guerrero,
estan representados la mujer-aguila blanca o dorada:
Arabela y el hombre puma, el Uturunko.

Arabela era una joven admirada por su gente, sobre
todas las cosas, por el radiante amor que profesaba a un
valiente guerrero del clan. La pareja era el espejo de amor
en el que todos querian reflejarse. Pero aquel guerrero era
también uno de los mejores estrategas del escuadron de
defensa de aquella familia, en la época de la colonizacién de
nuestro territorio.

Indefectiblemente el joven murié en una contienda.
Arabela buscé descargar su desconsuelo reemplazando a su
amado en el campo de batalla. Por mas que intento, la
comunidad no supo hacer entender a la joven, que la
esencia de nuestro pueblo es el amor. Porque segun nuestra
cosmovisién, los dos sentimientos opuestos que pueden
dominar a un ser, son el amor o el miedo, la maldad como
sentimiento no existe, podemos actuar haciendo danfo,
como acto de autodefensa, cegados por el miedo podemos
equivocarnos, pero de esa manera erramos el camino del
guerrero.

Su amado batallaba por amor a los suyos, en cambio ella
estaba siendo dominada por el miedo que la ausencia de su
amor le provocaba.

Su actitud conmovié a la comunidad, de pronto parecia
incluso haber cambiado corporalmente, el rencor y el miedo



reflejados en su mirada alejaban a sus seres queridos. Y los
espiritus también dieron cuenta de este cambio. Al morir
igualmente en batalla, los espiritus la transformaron en un
aguila blanca o dorada, ave caracteristica de esta zona,
para que su historia perdure.

Cuando sea el tiempo y Arabela comprenda y asuma su
esencia de amor, va a volver a nacer como nifa; y dicen los
abuelos que va a traer consigo el retorno a la paz. Y ese
retorno a la paz va a tener la forma del retorno al territorio
para nuestro pueblo. Es por eso que esperamos con ansia,
el tiempo de Arabela.

El Uturunko u Hombre puma es el protector del territorio
y por sobre todas las cosas protege a las mujeres de la
Comunidad. Tiene la capacidad de mirar y conocer nuestro
corazén, por lo cual jamas va a hacer daio a un hermano.

Se transforma en Uturunko quien decide entregar su vida
por completo a Yastay, el espiritu del guerrero ancestral, y
asume la responsabilidad de hacer justicia por mano propia.
Los Uturunkos fueron ancestralmente las autoridades de las
comunidades, con la llegada del espafiol a nuestros
territorios, quien decidiera asumir ser Uturunko, se alejaba
de la vida cotidiana de su familia y se internaba en cuevas
de las sierras para que sus seres gueridos no recibieran las
represalias por sus acciones, publicamente se decia que
«habian enloquecido», nosotros sabiamos que era una
decision consciente y era responsabilidad de las familias
llevar alimentos a estas personas, ayudarlos en todo lo que
fuera posible.



Primer proélogo

A veces la vida nos honra con privilegios respecto de los
cuales, simplemente, no estamos a la altura de las
circunstancias, siendo que, en mi caso, la posibilidad de
prologar esta obra resulta ser uno de ellos, y sélo obedece a
la generosidad de su autora, Mariela Tulian.

Zoncoipacha. Desde el corazon del territorio. El legado
de Francisco Tulian constituye mucho mas que el fascinante
relato de la historia del juicio promovido en el afio 1803 en
representacién de su pueblo por el cacique Francisco Tulian
-posiblemente el primer abogado indigena argentino—
contra la corona espafola, a través del cual obtuvo para su
comunidad el expreso reconocimiento y la restituciéon de la
posesién y de la propiedad de una parte de su territorio
ancestral, de las cuales habian sido privados en el marco
del genocidio y saqueo del mal Illamado continente
americano, perpetrado durante siglos por diversas
potencias europeas.

En este aspecto, cabe destacar que, conforme lo senala
la autora en la obra que me honra prologar, luego de la
independencia de nuestro pais del yugo espafol y de la
conformacion y consolidacion de la nacién argentina, dicha
ilegitima dominacién y expoliacién persistié en términos
similares, resultando cabal prueba de ello el hecho que en el
ano 1881 el gobierno de la provincia de Cdérdoba, en el
marco de la eufemisticamente llamada «Campafa del
Desierto», mediante ley provincial N° 854 disolvié las



comunidades indigenas de la provincia y dispuso la
apropiaciéon de sus territorios, siendo que en la realidad de
los hechos, dicho arbitrario despojo aun subsiste hasta
nuestros dias, extremo que, en alguna medida, motiva la
realizacién y la publicacién de este trabajo.

Ahora bien, en principio, el libro presenta los resultados
de una impecable investigacién historiografica, desarrollada
con inobjetable rigor cientifico, a pesar de los enormes
obstaculos burocraticos opuestos por el poder de turno, los
cuales so6lo pueden hallar una explicacién en el temor a las
serias consecuencias politicas y patrimoniales que su
concrecion y difusién le podria ocasionar en un futuro no
muy lejano.

Sin embargo, el trabajo elaborado por Mariela Tulidn va
mucho mas alla de dicha investigacién, pues ademas de los
pormenores del peculiar proceso legal en cuestién, logra
acabadamente el principal y mas relevante objetivo de esta
obra: compilar las ensenanzas, las experiencias y los
saberes transmitidos de generacidon en generacion mediante
la memoria oral de su comunidad, cotejarlos con la
historiografia oficial, que invariablemente cuenta los hechos
desde la perspectiva de los vencedores y, de esa manera,
reconstruir de manera fidedigna la historia de su nacién, o
al menos la historia mas reciente de la misma, si
consideramos que la existencia del mal llamado pueblo
Comechingén data de entre 13.000 y 16.000 afios.

En ese sentido, y tal como lo explica la autora, lejos de
ser un fin en si mismo, la reconstruccién de la historia
reciente de su comunidad constituye el primer paso para la
ulterior recuperacién de su cultura, religién y cosmovision
ancestrales, las cuales fueron combatidas a sangre y fuego
durante la conquista, reducidas a su minima expresién
durante la forzosa imposicion de un culto basado en el
temor a un dios Unico y todopoderoso, y ninguneadas y/o



bastardeadas por la sociedad capitalista contemporanea, a
la cual, como consecuencia de su inefable materialismo,
hedonismo y trivialidad, y a pesar de la terminal crisis ética,
social, econdmica, politica y ambiental por la que atraviesa,
le resultan dificilmente comprensibles conceptos tan
esenciales como «propiedad comunitaria» o «territorio»,
entendido éste ultimo, conforme ensena la autora, como un
ser vivo, con partes diferenciadas y ensambladas entre si,
del cual todos los hombres y las mujeres formamos parte y
que, en definitiva, resulta ser la fuente de toda vida.

Finalmente, la obra desarrolla con notable solvencia
técnica un completo decalogo de la normativa nacional e
internacional vigente en nuestro pais, de jerarquia legal,
supra legal y constitucional, que reconoce a los pueblos
indigenas argentinos su preexistencia étnica y cultural
respecto del estado moderno, les garantiza el pleno
ejercicio de los derechos humanos universalmente
establecidos y, muy especialmente, les reconoce Ia
posesién y propiedad comunitaria de las tierras que
ancestralmente ocupan e, incluso, de otras que Ila
comunidad requiera para su pleno desarrollo humano,
transformandose asi en una herramienta basal para el
efectivo reconocimiento por parte del estado argentino de
dichos fundamentos e irrenunciables derechos, como asi
también, un faro sumamente idéneo para guiar e iluminar
las luchas analogas de todas las comunidades indigenas de
nuestro pais.

En suma, Mariela Tulidan, una mujer excepcional, joven
autoridad y representante de la Comunidad Tulidn de San
Marcos Sierras, brillante educadora por vocacién, notable
historiadora, investigadora, escritora y jurista por necesidad
y conviccién, y a pesar de los terribles golpes que le ha
propinado la vida, nos ofrece una obra sincera, valiente,
profunda, promisoria e imprescindible, la cual constituye un



eslabdn mas —el primero en el rubro literario— en el marco
de su inclaudicable y, por cierto, extenuante y riesgosa
lucha por la promocién, proteccidon y reconocimiento de los
derechos humanos y ancestrales de su comunidad, en
particular, y de los pueblos indigenas de su pais y de toda
América, en general.

Matias Isequilla
Abogado. Docente de la UBA. Escritor.



Segundo proélogo

(...) Que las cosas escapen de sus formas,
que las formas escapen de sus cosas

y que vuelvan a unirse de otro modo.

El mundo se repite demasiado.

Es hora de fundar un nuevo mundo.
Roberto Juarroz, Poesia vertical Vil

Adentrarse en Zoncoipacha nos enseia mucho y, sobre
todo, nos invita a pensar. Mariela Tulian recorre con
sagacidad y discernimiento la historia no solo de Ia
comunidad Tulidn y el pueblo de San Marcos Sierras, sino
también parte de la historia de los pueblos originarios de
Ameérica y de la patria que nos cobija pero que también nos
duele. En la voz y en la pluma de Mariela resuenan las voces
de muchos otros... de aquellos que habitaban
ancestralmente el territorio, de los Casqui-Curacas que
supieron defender la comunidad con tesén e inteligencia asi
como otras voces que —tanto en la época colonial como
republicana— buscaron dominar, invisibilizar y negar la
presencia indigena.

Podemos leer Zoncoipacha como dividida en dos grandes
periodos histdéricos: el colonial y el republicano. Pero creo
que otro modo de abordar la lectura de este libro es
reparando en diferentes tipos de lenguajes que permiten
trazar puentes entre lo que podrian parecer, a priori, dos
irreconciliables etapas histéricas. Uno es el lenguaje juridico
al que la autora acude para describir el juicio contra la



corona espanola que llevan adelante Francisco Tulidan y su
hermano Leandro para defender el territorio. Es el juicio que
la Comunidad originaria del Pueblo de Indios de «San
Jacinto» inicia contra la Corona Espafola en el afno 1804. El
extenso expediente de este juicio, hallado por la propia
comunidad Tulian en el Archivo Histérico de la Provincia de
Cérdoba, permite reconstruir el contexto de las estancias y
los pueblos de indios de la zona, en qué leyes se basaron
para el reclamo territorial y el largo proceso judicial que
abarca mensuras y deslindes, testimonios de los habitantes
de aquella época y alegatos de diferentes actores sociales
gue defendian sus intereses, individuales y colectivos.

Pero éste no es el Unico juicio del que la autora nos
habla. Ya desde la época republicana, un conjunto
importantisimo de leyes internacionales, nacionales vy
provinciales nos van dando la pauta no solo de como se
pensaba la «cuestién indigena» en todo América vy
Argentina desde inicios de siglo XIX hasta hoy, sino también
de cdémo los pueblos y organizaciones indigenas fueron los
gestores y coconstructores de estas mismas herramientas
legales vy juridicas para visibilizar sus luchas, hacer escuchar
sus demandas y lograr victorias que fueron sentando
precedentes y trazando huellas. En este sentido, todas las
normativas, leyes y fallos judiciales que se citan aqui nos
permiten entender que este conjunto de herramientas
legales y de procesos judiciales que atafien e involucran a
los pueblos indigenas no son solo producto de politicas
estatales, gubernamentales y de organismos
internacionales, sino también el resultado de largas luchas
de éstos a lo largo y ancho de nuestro continente. En esta
direccién, el puente que podemos trazar entre lo que puede
parecer muy distante —un juicio de época colonial y el
conjunto de casos de tiempos mas recientes— radica en la
blUsqueda de la justicia; entendida no solo como un proceso



institucional e institucionalizado sino también como Ia
blusqueda de una justicia social que abarque el
reconocimiento a la presencia de los pueblos indigenas por
parte de la sociedad toda y el reconocimiento de la deuda
histérica que, sobre todo, los estados nacionales mantienen
con éstos.

El otro lenguaje al que recurre la autora es el que se
nutre de las memorias colectivas y orales, los relatos de las
familias, de los abuelos y abuelas y de los miembros
actuales de las comunidades comechingonas y sanavironas
gue antes y ahora continlan transmitiendo todo aquello que
los documentos, archivos y mapas a veces no dicen,
tergiversan u ocultan. Las memorias colectivas hacen
sentido en el hoy al ser no solo un cimulo de recuerdos y
transmisiones sino marcos interpretativos que todos los
grupos sociales re-actualizan permanentemente; no solo
para interpretar lo que ocurre sino también para definir
estrategias de lucha y resistencia, y fortalecer sus sentidos
de pertenencia. Asi es como ese lenguaje de las memorias
se entrelaza al discurso del hoy, a este libro de Mariela y la
comunidad Tulian que nos recuerda que «la resistencia
indigena, se basa en pocas palabras, en la lucha por seguir
existiendo».

Desde hace un tiempo a esta parte, con algunos colegas
de la Universidad Nacional de Cérdoba, encaramos un
proyecto de mapeo colaborativo y re-construccion territorial
en conjunto con las comunidades comechingonas vy
sanavironas en San Marcos Sierras. Enmarcados en ese
proyecto, venimos conociendo y recorriendo diversos sitios,
caminos y hogares que ademas de la relevancia
arqueoldgica, histérica y patrimonial que detentan, son
también percibidos, recordados y experimentados como
lugares afectivos y espirituales. Este trabajo, aun en
ciernes, se vera enormemente enriquecido con la lectura de



Zoncoipacha. En primer lugar, porque nos ensefia coOmo
piensan el territorio, cdmo lo perciben vy habitan,
dimensiones que estan intimamente relacionadas a porqué
y cémo lo defendieron antes y ahora. Pero, ademas, el
ejercicio de un trabajo colaborativo como el que iniciamos
nos invita a un desafio aln mas ambicioso: aquel de aportar
a la construccién de un nuevo contrato social que nos
permita revisar qué anhelamos para nuestra patria y cémo
vamos a llevar adelante el proyecto de un mundo donde
quepan muchos mundos.

Carolina Alvarez Avila
Antropdloga (IDACOR/CONICET- Museo de Antropologia/FFyH, UNC) Docente en
la Universidad Nacional de Cérdoba



Tercer proélogo

Conoci a Mariela Tulian algunos anos después de venir
investigando, desde la antropologia y la geografia, los
procesos reivindicativos de algunas comunidades indigenas
comechingdén de la Provincia de Cérdoba. En esa ocasidn,
ella y un grupo de originarios de diversos sectores de la
Argentina se reunieron en el marco de una visita que un
importante cardenal de la Iglesia Catdlica del Vaticano habia
hecho con motivo de un «didlogo» en San Marcos Sierras.
Mientras el cardenal ofrecia una conversacion vinculada a
cuestiones filosoficas y metafisicas que, a priori, poco
parecian vincularse con el lugar, Mariela y sus companeros
apuntalaron a la necesaria reparacién histérica de la Iglesia
con los Pueblos indigenas. Estas reivindicaciones ponian en
tensiéon la concepcidn de territorio, de historia, de cultura,
civilizacion, de memoria y de espiritualidad, entre muchas
otras.

Como si fuera poco, estos enunciados cristalizados en
conceptos verbalizados y escritos se hacian cuerpo en
diferentes facetas y practicas cotidianas de la autora. Ese
dia por ejemplo, asistimos a la orilla del rio San Marcos alla
debajo de las Sierras de Cuniputo. En un sitio sagrado, al
lado de unos morteros ancestrales, Mariela y un abuelo
mapuche guiaron una inmemorable ceremonia cuyo efecto
apacigud hasta los animales mas energéticos de la zona. El
lugar era parte de una serie de sitios espirituales
conectados que testimonian una importante presencia



indigena en el territorio y cuya entidad es no solo
perceptible por nuestro sentido (europeo) de la vista sino
por la conexidon sensorial. Animales, monte, espiritus y
humanos participan, circulan y dan vida a lo que Mariela y
sus abuelos llaman el territorio. Un sistema vivo, cuerpo
hibrido en movimiento, masculino y femenino, cuyo
encuentro con él (y ella al mismo tiempo) se puede
entender desde la vivencia, la vinculacién, la apertura a la
interaccidbn en disposicién abierta y plena a las
sensorialidades que ofrece nuestro sentir como seres
corporeos. Estas dimensiones son también las que relata
Mariela en la historia del Pueblo Tulian desde el Taypichin,
sin embargo son también las que nos demuestra ella y sus
hermanos y hermanas Tulidn a partir de su uso territorial
actual.

Mis visitas al Taypichin, al territorio histérico Tulian, me
llevaron entonces, necesariamente, no solo a intelectualizar
la narrativa historica y territorial, sino a sentirlo y por ello a
vivenciarlo. Mas «vivo» que nunca, y lejos de todos esos
procesos de resistencia -que ira contando Mariela en los
primeros capitulos- y su comunidad nos ofrecieron,
caminando, encontrando sitios, hierbas, piedras, morteros,
conanas y un sin fin de elementos, su interaccién plena,
como por ejemplo en la actual recoleccidon de la algarroba y
en sus multiples usos e infusiones. Lejos entonces el
territorio de ser un objeto, pasivo de ser apropiado y
delimitado por el hombre-blanco-occidental, que con sus
figuras geométricas (puntos, lineas, poligonos) y su
metafisica (estatica y estable) ejerce soberania, el territorio
puede pensarse como un sistema vivo. Estas concepciones
inscriptas en los modos de vida indigena, que Mariela relata
a lo largo de su obra, son las que nos invitan a los
académicos a revisar las propuestas teodrico filoséficas vy
morales con las que pensamos el territorio. En ese sentido,



nos damos cuenta que la idea de territorio como tierra
(propiedad, mercancia) o terreno (como un area o poligono)
estan mas prdoximas a un ideal de control espacial que de la
apertura y conexidén a la vida. Y (no tan) casualidades
mediante, inscripta en la demora reglamentaria de la tan
aforada ley 26.160, cuya aprobaciéon en la Provincia de
Cérdoba todavia es puro misterio.

El libro de Mariela ofrece innumerables aportes
tedrico/epistemoldgicos y politicos. En primer lugar, relata y
recopila  testimonios orales que describen una
heterogeneidad de perspectivas y acontecimientos
vinculados con la presencia indigena en San Marcos. En
segundo lugar, articula los relatos con un sistematico y
dificil trabajo en el Archivo Histérico Provincial de Cdérdoba,
donde las fuentes coloniales y republicanas
paraddjicamente dan testimonio de las luchas histdricas.
Estos dos puntos ofrecen entonces elementos en donde las
memorias subalternas muestran sus tensiones pero también
didalogos con los procesos de historizacién hegemoénicas. En
tercer lugar, describe con precisién clinica un importante
antecedente para la necesaria lucha actual de la propiedad
comunal de las tierras en Cérdoba. Se trata del reclamo
historico que encara Francisco Tulian en 1804 y que
felizmente es devuelto en 1806, pero que curiosamente ha
quedado silenciado en la historia regional a pesar de su
caso ser jurisprudencia a nivel nacional. En cuarto lugar,
traza la apertura a pensar y sentir el territorio desde los
sabios aportes de los ancestros comechingones vy
sanavirones. Y en este sentido, una novedosa manera de
mirar el género en su profundidad histérica y territorial.

Es este libro entonces un importante aporte a la
recopilacién de memorias y trayectorias indigenas de una
de las zonas mas cuantiosas del pueblo camiare del Norte
de la Provincia de Cdérdoba. Al dificil y accidentado trabajo



en «el archivo», a la permanente escucha y toma de nota de
los abuelos y, a la reconstruccién, por un lado del dibujado
concepto de territorio, por el otro, a alumbrar Ia
potencialidad de la territorialidad indigena. Pero este libro
es, sobre todo, el reflejo de la re-existencia, como pueblo
indigena invisibilizado, oprimido, inaudibilizado; y como
mujer, que incansablemente trabaja dia a dia para revivir y
reivindicar los derechos humanos que como sociedad nos
atafne.

Como miembros de espacios académicos, especialmente
de la Universidad Nacional de Cérdoba, es nuestra
responsabilidad entonces continuar caminos para
vincularnos con las experiencias histéricas y el «didlogo de
saberes» (0 de vivires) entre la ciencia y la experiencia
historica de memorias, cuya rigueza ha sido negada e
invisibilizada por los duefos de la tierra (muchos de ellos,
duefos del conocimiento). Con este tipo de aportes
enérgicos no solo sera nuestra responsabilidad trabajar con
ellos, sino el placer de poder aprender de ello.

Lic. Lucas Palladino

Profesor asistente Departamento de Geografia Universidad Nacional de Cérdoba
Director del Proyecto de Extensidn Universitaria: «Tierra de Comechingones.
Reconstruccién territorial y mapeo colaborativo de sitios patrimoniales
comechingones en San Marcos Sierras»



