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INTRODUCCION

El Censo de Poblacién y Vivienda del afio 1992 contabilizé a la poblacidn indigena nacional por
autoreconocimiento y tomando en cuenta sélo a mayores de 14 anos. Las cifras son:

| Poblacién indigena y no indigena | Totales ]
| Total poblacién nacional mayores de 14 afios | 9.660.367 J
 Total poblacién nacional 113.348.401 |
| Total poblacién indigena nacional mayores de 14 afos |  998.385 ]
| Total poblacién mapuce mayores de 14 afios | 928.060 |
[ Total poblacién Regién Metropolitana | 3.848.11 }
LTotaI poblacion mapuce mayores de 14 aiios Regién Metropolitana | 409.079 |

Segun algunos estudios mas recientes, se han contabilizado unas 40 organizaciones que
agrupan escasamente el 2% de la poblacion mapuce urbana.

Estas organizaciones pueden clasificarse en:

"Culturalistas”, aquellas que tienen por objetivo recuperar y fortalecer elementos culturales en la
ciudad, entre ellos el idioma vy el folclore, que permitan afimar su identidad en los centros urbanos y lo
hacen con financiamiento estatal, via CONADI o Municipalidad o bien con ayuda de instituciones
extrajeras.

Otras son de caracter "politico”, con lo cual se transforman facilmente en células de partidos. Las
hay de todas las tendencias.

Un tercer grupo es de caracter mas "religioso”, que busca recuperar, y re-crear las practicas
religiosas en la ciudad como una forma de fortalecer y desarrollar su identidad. Es dentro de este grupo
donde finalmente elegimos uno, al que hicimos un seguimiento durante un periodo de 5 afios.

Es importante recalcar que a pesar de la existencia de estas organizaciones, hay que reconocer
que la inmensa mayoria de los mapuces en Santiago, estan completamente en "otra". Muchos de eilos
desengafnados, desencantados, marcados por un profundo pesimismo, sin espiritu de lucha, su
preocupacion principal se centra mas bien en los problemas de la sobrevivencia diaria y el futuro de los
hijos.

Estos antecedentes, mas mi experiencia laboral en el mundo mapuce campesino, me motivaron a
buscar respuestas a la siguiente pregunta ¢qué pasa con los mapuces en Santiago? Observe, miré y
participé en las actividades culturales religiosas, entre los mapuces santiaguinos, déandome cuenta del
dinamismo de algunas organizaciones mapuce y de |os esfuerzos conscientes por recuperar y fortalecer
su identidad.

Esta realidad me desafid a orientar mi tesis de investigacién en torno a la tematica urbana,
para dar cuenta de “Los cambios culturaies y los procesos de re-etnificacion entre los mapuces
urbanes”, que viven en comunas del gran Santiago. |

Escogido el tema, el segundo paso fue elaborar unas hipotesis de trabajo y elegir una
metodologia adecuada. De esta forma opté por un tipo de "investigacion accion participativa'.

Una vez comenzado el trabajo, me integré sin mayores dificultades a una organizacién mapuce,
donde, a partir de junio de 1992 a octubre de 1994, me esforcé sistematicamente por realizar una serie ,
de angtac:m,s_etnogta_ﬁgam que fui escribiendo como una historia de situaciones vividas y reflexionadas,
lo que se presenta como Anexc |.

El trabajo no fue nada facil: fijar por escrito un discurso, un didlogo comunitario, una discusion de
un grupo de mapuces, quienes se caracterizan por tener una cultura oral, es por decir lo menos una

2



aventura. La grabadora la utilicé muy pocas veces. Generalmente después de cada acontecimiento, sea
en casa o en el trabajo, dedicaba parte del dia para reconstruir hechos, para recordar palabras, frases
hasta lograr reconstruir lo mas importante de un discurso. En esto nunca pasé mas de dos o tres dias.

En Santiago hay personas que hablan el mapudugin, aunque la mayoria de ellos incorpora
muchas palabras winkas. Algunos discursos dicho en mapudugun traté de reconstruirios tal cual, otros los
traduje al castellano, tratando de ser lo mas fiel posible al mensaje. Todo esto constntuyo finaimente el
principal material de analisis.

En el uso de la escritura mapuce, finalmente decidi asumir el grafemano 6e Anselmo Ragileo, por
dos razones:

Primero, él fue un hombre que se dedico con alma y corazén a estudiar la estructura del lenguaje
siendo uno de los pocos linglistas mapuces que pensd una escritura mapuce para mapuces.

Segundo, en su propuesta hay una ideologia y un proyecto de pueblo nacidén, que como
intelectual convencido de la causa mapuce no puedo dejar de promover.

PARA ENTENDER EL INDIGENISMO EN AMERICA LATINA.

En esta parte introductoria, presentamos en términos generales el indigenismo latinoamericano
resaltando los siguientes aspectos:

Primero: La "cuestion indigena" surge en el siglo XV como una necesidad de dar respuesta a
las acciones de conquista llevada a cabo por Espana y Portuga|1. El punto crucial era justificar una
accion frente a los indigenas, para lo cual era decisivo saber si éstos eran 0 no personas y si tenian o no
derechos.

En las discusiones que se dieron a nivel de intelectuales, finalmente prevalecié ia idea de
instaurar una dominacion colonial, donde -de acuerdo a la justificacion ideoldgica aristotélica que
propugnaba Sepulveda- se impuso el apotegma de que "lo superior y mas excelente debe dominar lo
inferior e imperfecto™ . Desde esta perspectiva, los indigenas (barbaros e incultos) habrian nacido para
servir a los dotados de razén®. Por lo tanto, el problema se resuelve en términos de enfrentamiento, o
que significa una relacion asnmetn’ca entre conquistadores y conquistados.

Unos, extranos, venidos de lejos que se autoproclaman como los unicos "dotados de razéon" que

asumen el papel de descubridores, y los otros, "barbaros, sin Dios ni ley ni religion™ que seran los
sometidos y conquistados.

La forma como se resolvid el conflicto daba a los conquistadores no solo el derecho sino "la
suprema obligacién moral de intervenir en la vida de los pueblos barbaros, arrogandose su soberania a
fin de guiarlos y ayudarios™ .

Esta "suprema obligacion moral" finalmente tuvo sus consecuencias, que se expresan en la vision
indigena de la conquista que nos entrega un Poema Maya:

! Cf Dussel Enrique: "500 afios de opresion y dependencia”, pp. 18-31.
Blanco Teodoro: "La evangelizacién original de Ameérica Latina", p. 8
Broseghlm Silvio: Cuatro siglos de misiones entre los Shuar, p. 28

! Blanco Teodoro dice: "para someter y esclavizar al otro, es necesario denigrarlo ante nuestros ojos", op. cit.,

p-

Blanco Teodoro, op. cit., p. 8.



"...En los caminos yacen dardos rotos,
los cabellos estan esparcidos.
destechadas estan las casas,
enrojecidos tienen sus muros.

Gusanos pululan por calles y plazas,

y en las paredes estan los sesos.
Rojas estan las aguas, estan como tenidas,
y cuando las bebimos,
es como si bebiéramos agua de salitre..."® .

Segundo: Dos seran los enfoques que finalmente inspiraran la "politica indigenista"7 de la

colonia: uno que les niega, todos los derechos, justificando teolégicamente la conquista, como una
hazafa que se hace en nombre de Dios y del rey. Por ejemplo el tedlogo aristotélico Ginés de Sepulveda:

son:

"afirmaba el derecho a instaurar una dominacién colonial sobre los pueblos primitivos,

fundamentandose en la politica de Anstételes, segun el cual los hombres barbaros e
incultos habian nacido para servir a los dotados de razén™®.

Otros como Francisco de Vitoria asumiran posiciones en favor de los indigenas:
"reconociendo que los indios no han perdido su poder ni por su pecado ni por su

infidelidad, ni por su debilidad mental... afimando su libertad natural y su dignidad
Ilg

humana™ .

Sin duda quien mas se destaca en la defensa de los indios fue P. Las Casas, para quien, estos

"...sin maldades ni dobleces, obedientisimos, fidelisimos a sus sefores naturales y a los
cristianos... Son asimismo las gentes mas delicadas, flacas y tiemas... y que menos

pueden sufrir trabajos... que ni hijos de principes y sefiores entre nosotros criados en
regalos y delicada vida, no son mas delicados que ellos"™®

Sin embargo, es claro que el planteamiento de fondo ni de Las Casas ni de Vitoria, es poner en

duda la conquista en si sino el tratamiento al indigena. Por lo que en estos términos se tratd de una
politica indigena llena de contradicciones, ya que la nota caracteristica del proceso de conquista fue la

esclavitud, el gerocidio y el etnocidio' . Esta situacion prevalecié en gran parte durante todo el proceso
de la colonia. '

Tercero: Quienes lideraron los movimientos independentistas a partir de 1810, eran criollos

desplazados, que no tenian interés en cambiar la sociedad espariola, pero que de alguna forma se
sentian continuando la hispanidad. Por eso, la formacion de los diversos estados nacionales, no significd
ninguna ventaja para los pueblos indigenas sino mas bien un afianzamiento de un nuevo colonialismo

® Poema Maya, citado en: Memoria Indigena, p. 8.

" "as politicas indigenistas" deben entenderse como aquellas acciones o propuestas llevadas a cabo por el
Estado nacional en favor de los indigenas.

® Groseghini Silvio, op. cit., p. 28.

® Op. cit., p. 3.

% De las Casas Bartolomé: Brevisima relacion de la destruccion de las indias, p. 28.

Y cf. Berdichewsky Bernardo: "Del indigenismo a la indianidad y el surgimiento de una ideologia indigena en
Andinoameérica"“.



intemo'?

La suerte de los pueblos indigenas empeord porque desde aquel momento sus temitorios
ancestrales fueron divididos. Habran por ejemplo, Quechuas y Aymaras repartidos en territorio boliviano
argentino, peruano, chileno y ecuatoriano; los mapuces seran divididos entre chilenos y argentinos.

El umco cambio real fue el término de la esclavitud indigena que se reemplazé por una politica
ndlgemsla tendiente a homogenizar ia republica (una nacién, un idioma, una cuitura, una religion, stc.)

por medio de una politica de integracion forzada en todos los ambitos de la vida de los pueblos
indigenas.

Cuarto: Afianzada la republica, los diversos estados, gobernados por politicas liberales y

conservadoras desarrollaran una politica indigenista tendiente a "nacionalizar al indigena" desde una
perspectiva legal: “igualdad ante la ley".

Quinto: En este contexto la historia de los pueblos indigenas es una historia de resistencia,
desde el inicio mismo de la conquista.
Levantamiento como los de Tupac Amaru y Tupac Katari por el lado andino; por el sur los

continuos levantamiento del pueblo mapuce hasta 1883', pondran la nota heroica de la resistencia
indigena.

Sexto: Nacimiento de una nueva politica indigenista:

En cuanto se trata de politicas estatales, cobran fuerza a partir de los anos 40, cuando se
pensaba que en América Latina estaban dadas las condiciones para iniciar un proceso de desarrollo
autosustentado basado en la industrializacién y sustitucién de las importaciones*s. Este dato es
sumamente importante porque el sentimiento de frustracién de la época, permitié la articulacion de
diversos movimientos sociales en América Latina a partir de los 60, tendientes a producir una
transformacion social de corte socialista privilegiando una toma de conciencia social como una forma de
fortalecer la lucha de clases para conquistar el poder.

En este contexto surge una nueva politica indigenista que busca incorporar al indio a los cambios
sociales, en calidad de proletariado campesino16, suponiendo que el problema indigena es sélo un
problema de tierra, que se soluciona mediante politicas de Reforma Agraria. Asi sucedidé en México con

el Cardenlsmo lo mismo en Brasil con el Varguismo; en Bolivia con el Pazestensorismo y en Chile con el
Freismo'’ y mas adelante con el Allendismo.

Séptimo: En la medida que entre los indigenas surge una conciencia étnica'®, se perfila con mas

" Se trata de un colonialismo interno en cuanto los pueblos indmgenas no tienen el poder de controlar las
decxstones sobre su propio destino.

® Las politicas indigenistas en cuanto se trata de politicas estatales cobran fuerza a partir de 1840, con la
reahzacxon del Primer Congreso Indigenista interamericano celebrado en Patzcuaro, México.

* Op. cit. p. 27; Cf. Foerster y Montesino, mencionan a Aburto Panguilef como uno de los dltimos lideres

mapuces que luchan por constituir la Repdblica Mapuce, en: Organizaciones, lideres y contiendas mapuces
$1900 1970Q).

Cf Cardoso F.H.: Dependencia y desarrollo en América Latina, CEPAL.

BOl"lfll Batalla Guillermo: Utopia y revolucion: el pensamiento politico de los indios en América Latina, p. 15.
Berdlchewsky op. cit. p. 32.

8 La conciencia étnica significa asumir el desafio de retomar el control de su propio destino como pueblo-
nacion.



claridad, lo que los cientistas sociales llamaran "ideologia™ de la indianidad™®, cuyo origen estara
estrechamente ligado a la constitucion del Consejo Mundlal de Pueblos Indios iniciado en Canada y su
filial el Consejo Indigenista Sudamericano con sede en Lima®'

En ambas instancias los que convocan a Congresos, Seminarios y Reuniones seran los propios
indigenas, lo que permite reflexionar desde una perspectiva indigena.

Pero sera a partir de la década de los 70 en adelante que se preducen grandes movilizaciones
indigenas: en Colombia tenemos la ONIC (Organizacién Nacional Indigena de Colombia); en Brasil la UNI
(Unién de Naciones Indigenas); en Ecuador la CONACNIE, la CONFENIAE Y ECUARUNARI y en Chile
AD MAPU como la organizacion mas representativa hasta fines de la década de los 70.

Es importante destacar que en este periodo -que coincide con las dictaduras militares en Ameérica
Latina- es el ttiempo en que proliferan las organizaciones indigenas a nivel continental.

Esta época estd marcada por dos acontecimientos internacionales que sin duda influiréan en el
movimiento indigena latinoamericano:

A nivel socio-palitico, sin duda “El Convenio 169 de la OIT", sobre pueblos indigenas y tribales en
paises independientes® , ya ha repercutido favorablemente en las demandas indigenas sobre todo en el
plano de un reconocimiento Constitucional.

A nivel eclesial hay un cambio de actitud en las Iglesias cristianas sobre todo en el ambito
catdlico, a partir de "Santo Domingo"™, que invitan a "profundizar un didlogo con las religiones no
cnstianas presentes en nuestro continente, particulamente las indigenas y afroamericanas- durante
mucho tiempo ignoradas y marginadas™*. Después de 500 afios de combatir sisteméaticamente a las
religiones indigenas, este cambio de actitud en la Iglesia Catdlica fue un paso positivo para su credibilidad
entre los indigenas. Mientras que por el lado evangélico en "Cochabamba"?®, en términos generales se
invita a "un profundo respeto hacia las religiones propias y las cosmovisiones de los pueblos
originarios™® .

Por eso, sera a partir de la década de los 80 y parte de los 90, sobre todo al periodo previo a la
llamada ""Celebraciéon del Quinto Centenario”, que el movimiento indigena estard mas consolidado y las
reivindicaciones ya no sélo apuntaran a un respeto de la cultura sino que se presionara por un cambio
Constitucional, en que se reconozca legalmente la condicion de "pueblo- nacién" dentro de los diferentes
estados nacionales latinoamericanos®’

Dichas demandas en parte fueron apoyadas por organizaciones sociales mas sensibles a la
causa indigena, lo que pemitié en algunos paises un reconocimiento Constitucional de los pueblos

.Por ideologia debemos entender un conjunto de ideas, juicios y suposiciones sobre el hombre, la sociedad y
el mundo. Cf. Berdichewsky, op. cit. p. 34.

0 "La finalidad politica de esta ideologia es la obtencién de la autodeterminacion indigena”. Cf. idem, p. 36.
' Fechas importantes de la movilizacién indigena: 1974: Primer Parlamento indigena del Cono Sur; 1975:
Primer Congreso Mundial de Pueblos Indigenas en Canada; 1977: Conferencia contra la discriminacion de los

pueblos indigenas en las américas, en Ginebra, bajo el patrocinio de los organismos no gubernamentales de
las NU. Cf. ldem, p. 30 y 34.

? Convenio que fue promulgado en Ginebra el afio 1989 y que hasta el momento no ha sido ratificado por
Chile.

2 Iva Conferencia de los obispos catdlicos latinoamericanos, celebrada en Santo Domingo, en Octubre del
1992

Documento de Santo Domingo, N° 137.

Cochabamba es la Asamblea de Iglesias Evangélicas patrocinada por fa CLAI (Confraternidad
Iatmoamencana de iglesias).

® Cochabamba: sobre racismo, cultura y marginacion No. 4.2.
" Vea Articulo: "Estado nacional, soberania y Estado plurinacional”, de Enrique Ayala Mora, publicado en
Folleto: Enrique Ayala Mora, Las nacionalidades indigenas en el Ecuador, ibarra, Corporacién Imbabura, 1991
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indmgenas®®. Sin embargo, muchos de estos movimientos indigenas fueron también reprimidos
cruelmente, sobre todo en América Central (Guatemala, E! Salvador); otros se integraron a 1os cambios
sociales consiguiendo una relativa autonomia, asi por ejemplo los miskitos en Nicaragua.

El fortalecimiento del movimiento indigena latinoamericano, sin duda ha complejizado ain mas

"el problema indigena", lo que aparentemente es un problema sin solucion. Quiza esto es una de las
principales razones del alzamiento indigena en Chiapas (México).

Octavo: Finalmente, hemos de considerar que a partir de los diversos procesos de transicion
democratica, post dictaduras militares, al igual que las organizaciones populares, las organizaciones
indigenas iniciaron una etapa de ajuste ideoldgico, acomodando su plataforma de lucha dentro de los
marcos juridicos que permite la legalidad "democratica”.

En este contexto hemos de comprender las actuales actividades de las organizaciones mapuces.

Por Ultimo, hemos de tener presente que la tematica indigena ha dado un viraje de 180 grados,
en el sentido de que grandes masas indigenas se encuentran viviendo en las periferias de los grandes
centros urbanos. Esto significa que el tema indigena ya no debemos enfocarlo Unicamente desde la
realidad campesina, ya que el indigena urbano emerge desde la periferia exigiendo que se le preste

atencion y reclamando su derecho a existir y mantener sus practicas culturales religiosas. Por lo tanto, en
este contexto debemos ubicar nuestro tema de investigacion.

EL TEMA DE INVESTIGACION:
"MAPUCE TA INCIN - SOMOS MAPUCE, GENTE DE LA TIERRA".

La literatura hispandfila inmortalizé a los mapuce con el nombre de Araucanos® y asi se ha
denominado a este grupo étnico™ que se autodenomina "mapuce = gente de la tierra". Asi afirma su
identidad como pueblo y como nacion frente al Estado chileno, al que fue sometido a partir de 1883 y que
desde esa fecha vive en una situacién de permanente discriminacién® y colonialismo interno®

La derrota militar de los mapuces es un hecho histdrico que eufemistica e irénicamente
conocemos como "Pacificacion de la Araucania". Hecho traumatico que marcara la vida de los mapuce

hasta nuestros dias, porque de ahi en adelante se inicia un largo y penoso calvario: dolor, sufrimiento,
despojo de sus bienes, todo tipo de humillaciones, péerdida de la autoestima; en fin, un mapuce "extrario
y extranjero en su propia tierra”, despreciado por una nueva sociedad que se confiesa orgullosamente
cristiana.

Es a este tiempo que los sabios ancianos consideran una vida de "no gente", es decir, sin ningun
derecho y proteccion y que en mapudugun lo expresan de la siguiente forma:

2 En Paraguay, los pueblos indigenas recibieron un reconocimiento Constitucional el afio 93 y en Argentina, el
afo 94,

® - .Cf. Alonso de Ercilla y Zifiiga: La Araucana.

® Entendemos por "grupo étnico" a una colectividad humana, que también podemos calificar de minoria

nacional, unificada por la lengua y por la tradicidn, con una historia y un territorio comuan y que aspira a la
autonomia.

' Seglin Giddens Anthony, la discriminacién se da "cuando los derechos y oportunidades ascequibles a un
conJunto de personas son denegadas a otro grupo", en Sociologia, p. 275

2 Los pueblos indigenas viven una suerte de colonialismo interno en cuanto que no tienen el control sobre su
propio destino.



"kuiiifaj reke mvletuin ...sin proteccion, vivimos como huérfanos
feula mai cegewelaifi .....ahora hemos perdido nuestra condicion de gente
cexokigekelaiii".......... no nos consideran persona’.

Esta forma de experimentar la nueva realidad socio-cultural es la clave para entender a un pueblo
derrotado que se enfrentara al desafio de resurgir desde las cenizas como un nuevo pueblo: pobre,
despojado de sus riquezas (tierra y animales), arrinconado, marginado, discriminado y humillado, pero
que nunca ha perdido el sentido de su vida.

Por eso, aunque derrotado y herido, lentamente va poniéndose de pie, alzando la frente, guiado
por una luz de esperanza, la palabra de sus lideres y ancianos:

"newentuleaifl pu peifii..... no decaigamos en nuestro esfuerzo
yafvleai tain piuke....... seamos fuerte de corazén
wifiowixatuaifi....... levantémonos definitivamente

mapuce ta incifi ...somos mapuce, gente de la tierra".

Palabras proféticas pletorica de mistica, de vida y 'newen’.

Para nadie es desconocido el papel del Estado durante este largo y oscuro periodo, que echando
mano a todas sus instituciones, despojé al pueblo mapuce de su tierra, intentando destruir su identidad,
su cultura, su dignidad.

El esfuerzo por destruir fisicamente a los mapuces se acompafaba con diversas politicas
indigenistas de integracion y asimilacién a las sociedad nacional. Se pretendia transformarlos en unos
humildes campesinos®, por esta razon, el Estado Chileno a partr de 1883, comienza a aplicar
generalizadamente la ley de Radicacién, promulgada el 4 de Diciembre de 1866, que pretende:

a) privatizar las tierras consideradas indigenas (tiera de nadie);, b) socavar la autoridad
institucional representada en los diferentes actores sociales, tales como: lonko, maci, genpin y fidol**.

En este tiempo se entregan los Titulo de Merced a jefes familiares, principaimente, quienes
pasaron a la historia como "caciques", pese a que no siempre representaban la autoridad institucional de
‘acuerdo a la tradicidn mapuce. Lo primero que se desarticuld, sin duda por ser una amenaza para el
Estado chileno, fue la autoridad tradicional.

La extension de tierra que entregaron a los diferentes cabeza de familias no iba mas alla de las
300 hectéreas, en oposicién a los colonos particulares que podian adquirir hasta 5.000 hectareas™ .

Junto a este proceso legal de integraciéon a la sociedad chilena, la institucion que actué mas
efectivamente y con consecuencias mas nefastas® para los mapuces fue la Institucion Escolar, mediante
la cual se pretendia una supuesta "civilizacién" como sindnimo de "chilenizacién".

De esta forma se desestructura la forma de vida mapuce en todos sus ambitos.

; En muchos casos la "reduccién”, que los estudiosos traducen por comunidad, no representa
territorialmente lo que era un "lof", como agrupacién o nucleo familiar que ocupaba un determinado

** serindigena no es lo mismo que ser campesino, hay concepciones diferentes de la tierra. Entre indigena y
tierra hay una relacion de dependencia, mientras entre tierra y campesino hay una relacion de dominacion.
* Para el significado de estos términos vea glosario.

% cf. Bello M. Alvaro: “La comision Radicadora de Indigenas, su paso por la Araucania (1866-1929)", pp. 33-
43.

* La educacion nacional en los términos como se transmite es claramente un mecanismo de integracién
nacional que transforma en gran parte la identidad mapuce borrando su memoria histérica.



territorio. Tampoco el Rewe, que era la gran comunidad que estaba unida por complejos lazos de
parentesco, mantuvo su extension temitorial.

Todo esto se destruyd con la radicacion inicidndose muy rapidamente un proceso que podriamos
llamar de campesinizacién, en el sentido de relacionarse de una forma diferente con la tierra® .

Hoy en dia los mapuces han incorporado para bien o para mal, muchos elementos de la sociedad
occidental en todos los ambitos de su vida. A veces la incorporacion de lo winka se ha intemalizado tan
profundamente que, en muchos casos el ser mapuce entra en conflicto con el ser chileno, lo que significa
que gran parte de la sociedad mapuce ha perdido la conciencia de pueblo, es decir, su identidad. Hay
sectores campesinos mapuces gue no se diferencian mayormente del campesinado chileno.

Pero no debemos olvidar una larga trayectoria de resistencia, primero a los conquistadores,
después a los chilenos (criollos), durante la cual los mapuces se han negado rotundamente a vivir en
poblados, como una forma de mantener su independencia. Sin embargo, las diversas estrategias de
resistencia y sobrevivencia han hecho que hoy en dia la poblacidon mapuce que vive en los grandes
centros urbanos, especialmente en Santiago, posean una minima posibilidad de volver al campo.

Esta situacion nos plantea una serie de interrogantes: ¢es que la migracién de masivos sectores
campesinos mapuces a los grandes centros urbanos significa la pérdida de la identidad cultural y
religiosa? El hecho de vivir en los grandes centros urbanos jacaso no pemite el desarrollo de una |
identidad urbana mapuce? en otras palabras ¢,se puede seguir siendo mapuce en la ciudad? '

La participacion en las diferentes iglesias, la masiva escolarizacion de la juventud mapuce, la 3
influencia de los medios de comunicacion ¢acaso no han cortado el nexo con las tradiciones de los
antepasados?

El deseo de obtener algunas respuestas a estas interrogantes, fue decisivo en la eleccidon de
nuestro tema de investigacidn, que sin tener la pretensidén de dar cuenta de la globalidad del problema
mapuce urbano, busca centrarse en un aspecto clave: *Los cambios culturales y los procesos de re-
etnificacién entre los_mapuces urbanos". Teniendo presente al mapuce de carne y hueso, que se
viene a la ciudad, que aprende la cultura winka urbana, que vive un proceso de “awinkamiento"
manteniendo su identidad, que lucha y que busca nuevos caminos para desarrollar su propia cultura
fuera de los marcos tradicionales de la reduccion.

El cambio cultural lo hemos de entender como las multiples formas como las cuituras cambian y
se transforman cuando entran en contacto permanente con otras culturas, sea en relacién de igualdad o
asimetria.

La re-etnificacion la concebimos como aquel proceso mediante el cual un grupo de mapuces
urbanos re-crean, re-inventan sus celebraciones rituales de caracter cultural religioso como una forma dea
re-elaborar su identidad y recuperar su conciencia étnica.

En este contexto la poblacion mapuce urbana podria considerarse como un grupo étnico radicado
en la ciudad, en tanto es portadora de una cultura especifica de raices campesinas y que se manifiesta
en un estilo de vida marcado por los siguientes elementos: en la familia, la maxima autoridad es el padre:
hay un aprecio y veneracion por los ancianos; los que emigran a la ciudad tienden a agruparse en tomo a
nucleos familiares oriundos de la reduccidén o emparentados entre si como una forma de re-construir la
comunidad ritual en nuevos contextos, en calidad de minoria étnica.

El estudio pretende mostrar al mapuce 'awinkado' viviendo en medio de la ciudad, enfrentado a

los desafios de la modemizacion y que se resiste a los intentos de la civilizacion cristiana occidental de
uniformar la cultura.

* Latierra para los indigenas tiene un valor de uso, mientras que para el campesino no mapuche, ésta tiene

valor de cambio. Asi Cristian Vives en : El pueblo mapuce, realidad y expectativas, Primer Borrador. También
Bengoa José en: Division de las tierras mapuces.
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El concepto de "awinkamiento”, aunque se le ha utilizado como sinénimo de blanqueamiento en
el sentido de negar la condicién mapuce, nosotros lo entendemos como el hecho de querer vivir al
estilo winka, utilizando y apropiandose de elementos de la cultura dominante, sin perder la propia
identidad®® cultural.

Desde el momento de la eleccion de nuestro tema hemos tenido presente dos posibles
altemativas de interpretacion:

A: Existe una identidad mapuce primera o de alguna forma mas original que se ha logrado
mantener gracias a un mayor contacto con la naturaleza. Se trata de una identidad mapuce en estrecha
relacion con la tierra o en otras palabras de una identidad mapuce campesina.

El paso del campo a la ciudad aceleré una tendencia hacia el awinkamiento como una
necesidad de sobrevivencia y adaptacién al nuevo ambiente, 1o que provocd a su vez una profunda crisis
de identidad que se agravo por el racismo de la sociedad envolvente.

Esta situacién de awinkamiento la viven todos los mapuces pero especialmente aquellos que por
diversas circunstancias han debido emigrar a la ciudad.

B: La alternativa a la re-etnificacién seria una suerte de sincretismo, en donde, al pasar del campo
a la ciudad, la identidad sufre cambios sustanciales. El resultado ya no seria una identidad originan‘a sino
una nueva identidad, como también sucede, sin duda, entre los mapuce urbanos.

Nuestro estudio dara cuenta de aquellos aspectos que confirman el proceso de re-etnificacion.

En cuanto a la definicion de objetivog, dacda al primar mamants ros propusimos como objetivo

J
general: "Dar cuenta de los diferentes procesos de cambios culturales que frenan o favorecen el
proceso de re-etnificacidn entre los mapuces urbanos".

Respecto a los objetivos especificos nos propusimos los siguientes:
a) Dar cuenta de las actividades de caracter cultural religioso que se realicen en Santiago.
b) Describir Ias situaciones que generan conflictos entre los dirigentes de una comunidad.

c) Mostrar la conexidon del discurso de los dirigentes con la identificacion o ruptura con las
tradiciones de los antepasados.

d) Mostrar los elementos culturales incorporados a la cultura mapuce urbana.

El logro de estos objetivos, pensamos que sera un aporte importante a la reflexion sobre esta
tematica, desde una perspectiva mapuce, mostrando la vitalidad del movimiento maPuce urbano‘

ESEIHHHUU HGUHOS QSDQCM d@\ QU@hQCQT d@ lgg OTQQH\ZQC\Ohéé‘ &u vida, las actividades, como un

proceso concreto de recuperacion de la identidad, en el sentido de aquellos elementos que permiten
una cierta diferenciacién de los mapuce como grupo étnico dentro de la sociedad nacional.
En cuanto al lugar en que se centrard gran parte de nuestro trabajo, se trata de un sector popular:

"Villa_Parque Industrial*, Comuna de Pudahuel, donde entre tantas organlzacuones sociales que se
relinen penddicaments, existé Una ‘orgariizacion mapuce que se destaca amada Nfeh Rewe

}
)

¢,Por qué elegimos esta comunidad y esta Comuna?

Fueron dos los motivos que nos llevaron a esta eleccion:

a) Este grupo desde el primer momento nos parecié mas representativo que otros, porque: sus .
componentes son en su mayoria adultos, lo que asegura una mayor estabilidad; ademas son bilingles y ~ ?
manifiestan abiertamente su condicion de mapuce; finalmente, lo que los hacia mas interesantes es el

*® Sobre el concepto de identidad vea Capitulo I, 2.



hecho de tener un'wenxu maci>Y como lider.
er o

b) De acuerdo- o Censo Nacional, ésta es una de las comunas de mayor concentracion de

poblacion mapuce, aunque cuando elegimos el lugar aun no se conocian los resultados del Censo.

En cuanto sector popular, la Villa tiene problemas de cesantia y vagancia de los jovenes que
finalmente terminan en el alcohol y la drogadiccion. Los adultos en su mayoria son obreros de la
construccién, trabajadores intermitentes sin contrato laborai, pequenos comerciantes y un alto porcentaje
~de cesantia y alcoholismo.

Como todo sector popular desde el primer momento es posible detectar un alto grado de
mestizaje biolégico y cultural. La mayoria son morenos (as) y de mediana estatura.

El lugar de diversion de los jovenes es la cancha de futbol y viajes al centro de Santiago para
'siquiera mirar' aquello que no esta a su alcance. Otros se van al Gimnasio Municipal, que tiene un poco
mas de categoria como lugar de diversion. Los adultos hacen vida famiiiar, se reunen en los diferentes
bares para conversar asuntos de la vida.

En fin, en todos esos rincones no falta la presencia y participacion de los mapuces, ¢son
reaimente mapuces? ¢ estan integrados? ¢ asimilados?

Por supuesto, tanto en el deporte como en las rifas callejeras salen a flote diversos prejuicios y
estereotipos que se manifiestan en actitudes agresivas, ofensivas y discriminatorias. Frases como jindio
de...! se escucha con frecuencia. Suelen ser insultos de un comparero, de un amigo o de un vecino.
Todo indica que el indio, el indigena, el araucano, finaimente el mapuce ya esta habituado a la ciudad.

De la capital, podemos decir que es una ciudad moderna que no se diferencia rayormente de
una ciudad europea, en donde la clase alta santiaguina conoce malamente o no conoce a los mapuce y
si los conoce es bajo los diversos estereotipos del "jindio! o jla nana del sur!" con los cuales no existe
ningun vinculo de solidaridad.

Estos, mas bien buscan sus raices mas alla de la cordillera. Para ellos, Chile es un pais sin
poblacion indigena lo que representa para algunos, un orgullo nacional que les hace sentirse "los
ingleses"” de Sudamérica.

El comun de los santiaguinos, el poblador, en ciertas ocasiones, saca a relucir con orgullo su
ascendencia mapuce, pero su relacion personal estd mediatizada por un lenguaje que muestra una
distorsion de la imagen que tiene del "indio" y que se expresa en términos como: "jle dio la indiada!l, jse
le salio el indiol, jindio tenia que ser!".

Los menos tienen una visibn mas positiva del indigena aunque sesgada por un cierto
paternalismo, que se expresa en formulas como "jpobrecito!, jpobre indio!".

En este ambiente sociocultural nos propusimos desarrollar nuestra labor investigativa. Para lo cual
hemos privilegiado la relacion indigenal/cosmovision, ya que esta perspectiva nos permite comprender!
que el hecho de dejar la reduccion y vivir en la ciudad no es sindnimo de desaparicion de 1o indigena.
Pues lo fundamental en la permanencia de su identidad es 'la visién del mundo'.

Elegido nuestro campo de accion y fijado los objetivos, el paso siguiente fue formular las
hipotesis. En el fondo se trataba de levantar hipotesis de trabajo a partir de algunas intuiciones.

La masiva migracion a los centros urbanos, es evidente que provoca un desarraigo cultural, lo
que sin duda favorece el proceso de des-identificacion que significa la pérdida de la conciencia
étnica y de la identidad y una nueva forma de ser indigena.

Es en este ambiente urbano donde afloran con mayor fuerza estas expresiones de los sabios y
ancianos (kim ce ka fvcakece), que dicen:

% Vea glosario. j



"rume winkauwi ta ce........ hay un abandono de nuestra forma de vida (un masivo

awinkamiento)
goimaingvn mapuce rakiduam.. lo mapuce se ha echado al olvido
mapuce kimvn ayvlaingvn..... desprecian la sabiduria mapuce {no quieren ser mapuce)
afalulei dugu...... parece que lo nuestro llega a su término™.

Esta realidad, no se puede generalizar ya que es posible detectar una dinamica de re-etnificacion
a partir de lo religioso, en donde priman los ideales comurés para vivir una vida mapuce en un contexto
urbano, donde la vivencia religiosa es fundamental.

Este hecho nos permitié formular las siguier\(s hlpote5|5'

a) Existe una dindmica de re-etnificacion que- a 'y se centra en lo religioso. De alli que el
discurso de los dirigentes sea un buen catalizador para descubrir el estado actual de identificacion o
ruptura con las tradiciones de los antepasados.

b) El discurso que manejan los dirigentes es un discurso religioso, (cuyas raices provienen de la
tradicion campesina), tensionado por el cristianismo. Esta dindmica obliga a los mapuces urbanos a una
resignificacion de su discurso religioso, tanto de los simbolizantes como de los simbolizados.

En cuanto a la metodologia y abordaje del tema, optamos: por un tipo de “investigacion accion
participativa™® porque nos permitid armonizar varios elementos dificiles de conjugar en este tipo de
investigacion, como ser: la condicion mapuce del investigador, su participacién activa en el movimiento
mapuce urbano y la calidad de observador participante en una organizacion determinada.

Una vez escogido el grupo, fijado los objetivos y la metodologia, el paso siguiente fue fijar la
'estrategia’ mas adecuada, por lo cual decidimos hacer anotaciones etnograficas ! escritas como una
historia de situaciones vivida y reflexiones realizadas en dicha organizacién:Estas anotaciones privilegian
la vida de una comunidad pero no es una historia de vida propiamente tal.

Dichas notas se fueron escribiendo inmediatamente después de cada reunion. Siempre tuvimos
presente que las anotaciones deberian estar en un plazo maximo de una sernana.

Entre las diversas posibilidades de analisis e interpretacion, optamos por un analisis
hermenéutico® porque esto nos permite hacer inteligible las propuestas, los proyectos que mueven y
dan vitalidad a los discursos de estos dirigentes.

En el desarrollo de nuestra labor investigativa privilegiamos lo ideacional-simbélico, teniendo
presente aquello que dice Max Weber "que el hombre es un animal inserto en tramas de significaciones
que €l mismo ha tejido... (y a su vez considerando) que la cultura es esa urdimbre y que el analisis de las

.Este tipo de investigacidn se inscribe dentro de lo que las ciencias sociales llaman investigaciones
cualitativas, que se aparta de la investigacion tradicional en cuanto acentda lo cualitativo. "La investigacion
accion participativa" viene a ser como la sintesis de la "investigacion participativa" -que se caracteriza por
superar la barrera que separa al sujeto del objeto o en otras palabras permite la interaccion entre al
investigador e los investigados- y la "investigacion accion” que produce conocimientos para la transformacion

social. Cf. Briones Guillermo: Métodos y técnicas avanzadas de investigacion aplicadas a la educacion y a las
ciencias sociales, Mddulo 2.

.Las anotaciones etnograficas deben entenderse como un registro de datos y descripcin de
comportamientos significativos de una comunidad. En este sentido debemos recordar que "los datos de la
antropologia cultural derivan de la observacién directa del comportamiento habitual de una sociedad. La ‘~
etnografia se ocupa de efectuar, compilar y evaluar esas observaciones", Conklin Harold C.: "Etnografia”, p.
618.

“2 Para Ricoeur la Hermenéutica, es la ciencia de las significaciones, su objeto de estudio es el lenguaje
simbélico, en: Estructuralismo vy lingtiistica.

|
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cuituras ha de ser por lo tanto, no una ciencia experimental en busca de leyes, sino una ciencia
interpretativa en busca de Sigmﬂcac:lones

Independiente entonces de la acentuacién que podamos hacer en el analisis de la cultura, hemos
tenido presente que las diferentes posturas epistemologicas tienen en comun algunos presupuestos
basicos, como ser, entender las culturas como "sistemas compuestos por patrones de comportamiento
aprendidos que favorecen la adaptacion de las comunidades humanas a sus respectivos ambientes"** .

Mientras que los resuitados consideran la subjetividad indigena de un modo diferente, ya que se
frata de un estudio en que "el observador participante” no sélo estuvo involucrado en la accion
investigativa sinoc que ademas fue y es parte y miembro activo de dicha organizacion.

En cuanto a la presentacion de nuestro trabajo, lo hemaos dividido en 2 capitulos:

En el primero presentamos el instrumental tedrico conceptual o lo que seria el marco teérico
propiamente tal y en el capitulo dos presentamos la hermeneéutica de los textos, que son la seleccion de

cuatro_discursos de cada uno de los dirigentes, que Ilamamos "corpus" Fmalmente presentamos Ias
conclus siones, la bibliografia y los anexos) '

# Citado por Clifford Geertz: La interpretacién de las culturas, p. 20.
* Arnold, C., Marcelo: "Bases para la investigacion de la identidad cultural”, p. 8.
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CAPITULO |

MARCO TEORICO CONCEPTUAL
PRELIMINARES

Abordar la explicacién tedrica de los cambios culturales y de los procesos de re-etnificacidn de los
pueblos indigenas, requiere enfrentar el desafio de reformular las categorias existentes que han sido
utilizadas por cientificos europeos como por latinoamericanos, desde una perspectiva europea.

No debemos olvidar que una de las grandes autocritica que hacen algunos cientificos sociales es el
hecho de recurrir siempre a categorias y conceptos ajenos, que muchas veces responden en lo fundamental
a utopias e intereses europeos. Lo que en la practica significa, mirarnos desde el punto de vista del
dominador®.

Nosotros hemos tenido en cuenta estarealidad y a su veznos hemos preguntado ¢ hasta qué puntoesas
categorias nos permiten dar cuenta de lo que pasa con los pueblos indigenas? y ¢cémo abordar con las
herramientas apropiadas el problema indigena urbano, si hasta el momento la mayoria de los estudios
investigativos se han hecho desde una perspectiva campesina?

En el fondo pensamos que todas las categorias de andlisis para dar cuenta de los cambios culturales
que sufren los pueblos indigenas, necesitan de una seria reelaboracién y precision, ya que se trata de un
lenguaje impropio, no apto para dar cuenta de una determinada realidad, como muy bien lo sefala Cardoso
cuando dice “conceptos utilizados para describir la estructuracién social latinoamericana, tomados del
vocabulario creado para caracterizar la situacion europea 0 norteamericana, carecen de la precisién
necesaria y desnaturalizan a menudo el contenido histérico que tratan de expresar’.

Otros como Kusch, dice que no se trata de un problema meramente conceptual sino que “nuestro
problema no consiste en que nuestra realidad es indémita, sino antes bien en el hecho de que no tenemos
formas de pensamiento para comprenderla™®,

Es un hecho reciente que un grupo de pensadores latinoamericanos ha llegado a la conclusiéon de que
los cambios culturales necesitan expresarse con categorias propias. Nosotros participamos plenamente de
este presupuesto, teniendo en consideracién lo siguiente: que “lo indigena” es una realidad diferente a “lo
latinoamericano’#.

Hasta hoy los indigenas nos miramos desde el punto de vista de los dominadores, quienes siempre han
tratado de imponer su particular vision de larealidad y un determinado modelo de hombre y de sociedad, como
lo expresa también Parker cuando dice “la ciencia social latinoamericana ha sido durante décadas una forma
social de produccidn de conocimiento cuyos insumos, herramientas y procesos de especializacién provienen
de un universo cultural y cientifico distinto de la realidad latinoamericana, el mundo intelectual europeo y
norteamericano”.

En el desarrollo de nuestro trabajo, hemos tenido en consideracion el caracter dependiente de las
ciencias sociales, como ya lo hemos mencionado, por eso, al utilizar dichos conceptos, nos veremos en la
obligacion de tener presente algunos criterios®, como ser:

- que dichos conceptos no contengan explicita o implicitamente una minusvaloracién de lo que somos
los actuales descendientes de los pueblos indigenas y

- que carezcan de una orientacién etnocéntrica.

46. Schooyans Michel: Le destin du Brasil, citado por Deves en: Conceptos latinoamericanos, p. 3.Deves y Salas, idem, p. 16.

47. Cardoso, Fernando H.: Sociologfa du developpement en Amerique Latine. Traduccidn tomada de Deves, idem, p. 2.

48. Kusch Rodoifo: Geocultura del hombre americano, p. 3

49. Vamos a entender por latinoamericano a los diferentes estados nacionales de origen y de raiz europea occidental, sobre lodo en sus
elementos culturales, y que mantienen a los pueblos indigenas en una suerte de colonialismo inlerno.

50. Parker Cristian: "Mentalidad popular y religion en América Latina”, p. 57.

§1. Criterios que hemos asumido de Deves: Conceptos latinoamericanos p. 6.
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Esto ultimo lo decimos porque a veces se utilizan algunas categorias para argumentar acerca de una
supuesta realidad indigena “preldgica o irracional” (algunos autores hablan de “pensamiento simbdlico”), lo
que ha favorecido una visién un tanto inocente e infantil del indigena llegando a expresiones como “el buen
salvaje”; en tanto que se exalta lo occidental como la manifestacion mas pura de lo “loégico y racional”
favoreciendo una tendencia a crear en los indigenas un cierto complejo de inferioridad. Al decir esto, no
queremos de ninguna manera sacralizar y/o absolutizar lo indigena®2,

El criterio clave ala hora de utilizar conceptos ajenos®?, es tener en cuenta que cada conceptualizacion
debe entenderse en un contexto de resistencia y creatividad, ya que los cambios culturales conllevan un
proceso de muerte, seleccion de elementos culturales, apropiacion, fortalecimiento de lo propio, regenera-
cién y renacimiento. Es decir, no hay nada que suceda en un contexto de pasividad.

Por ultimo, dichos conceptos deben dar cuenta de una realidad indigena que en todos sus ambitos esta
en clara desventaja respecto al resto de la sociedad global, porque ademas de sufrir la agresién en todos los
niveles, no disponen de los recursos necesarios que permitan un desarrollo con identidad®. Lo que se ha
logrado mantener como ‘cultura autéctona’ es por el gran amor y respeto hacia lo que se considera herencia
de los antepasados y por la obligacion moral de transmitirla.

DISCUSION CRITICA DE LOS CONCEPTOS

A continuacion revisaremos criticamente cada uno de los conceptos que estan a la base de nuestra
labor investigativa y que tienen que ver con los procesos y las consecuencias de los cambios culturales.

Hemos de resaltar, en primer lugar, que el cambio en el seno de las instituciones de la vida cotidiana
noimplican necesariamente rompimiento enla continuidad del grupo, en tanto las nuevas formas ylos nuevos
contenidos, independientes de su origen, sean incorporados a la matriz cultural®.

En la practica toda cultura cambia y este cambio no siempre se hace en forma armoniosa ya que “la
cultura se mueve a semejanza del pulpo, no en una armoniosa sinergia concertada de las partes como un
todo, sino con movimientos inconexos de una parte ahora que, luego de esta otray mas adelante de ofra parte
cuyo efecto acumulado de alguna manera determina un cambio de direccidn®.

La pregunta fundamental que nos planteamos en este trabajo es si entre los mapuces urbanos ¢hay
cambio y/o continuidad? Si se han incorporado muchos elementos de la cultura winka dominante ¢ hastaqué
punto podemos seguir afirmando que hay continuidad?

Lo importante es tener presente que “aun bajo las peores condiciones de opresion, los pueblos no
pierden del todo su capacidad de pensamiento y accion en el marco de una creatividad cultural con autonomia
relativa’™’.

Las consecuencias de los diversos procesos de cambios culturales referido, ya sea al encuentro, al
choque o a la interaccidn de dos 0 mas culturas, en relacidon de igualdad o asimétrica, se conceptualizan de
diferentes formas®, ademas hemos de tener presente que dichos conceptos han surgido en situacién en que
la sociedad occidental es mayoria, por lo tanto, tienen un sesgo etnocentrista al aplicarlo a la realidad
indigena.

Por eso, nuestra preocupacién es, ¢céomo dar cuenta, con estas categorias, de la realidad indigena
urbana?.

Para el indigena, lo urbano en cuanto nuevo lugar geografico, que podemos tipificar corno ambiente
socio-cultural®, representa mayores desafios de resistencia y creatividad®, pues se trata de un ambiente
adverso, agresivo en donde de diversas formas experimenta la discriminacion.

52. Cf.ldem. p. 6.

53. Conceptlos ajenos en el sentido de que las categorias con que se da cuenta de lo latinoamaricano -en cuanto incluye también lo indigena-
estan creados y utilizados desde una perspectiva europea, para los indigenas se trata de la perspectiva del conquistador.

54. Eletnodesarrollo, puede ser entendido como aquel proyecto elaborado porlos propios indigenas para alcanzar sus objetivos de bienestar
y de las diversas estrategias para alcanzarlos. CEPAL, “Cultura, conocimiento y modernidad: pueblos:indios, actores sociales”, p. 2.

55. Bonfil Batalla Guillermo: Utopfa y revolucién: el pensamiento politico de los indios en América Latina, pp. 26y 27.

56. Clifford Geertz: La interpretacion de las culturas, p. 337.

57. Parker Cristian: “La identidad latinoamericana, a la luz de los 500 afios de América y de la crisis contemporanea” p. 54.

58. Se han hecho pocos estudios donde los indigenas son mayoria (Per, Bolivia, Guatemala, efc.).

59. El ambiente “socio-cultural”, debe entenderse como un nuevo ambiente ecoldgico.

60. Garcia Canclini: Culturas hibridas, p. 202.
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NTROBUCLION

E! primer concepto que analizaremos es el concepto cultura. Se trata de un término equivoco y que
generalmente se emplea para designar el cultivo de algunos aspectos de la vida humana, muy ligado a la
formacidn intelectual. Desde esta perspectiva el hombre culto es aquel que posee mayor conocimiento
intelectual, artistico, moral, etc. en oposicion al que carece de estos elementos, que a su vez es considerado
como ‘inculto’. :

Hemos de considerar ademas que durante mucho tiempo se identifico la cultura con el modo de ser,
los valores, las aspiraciones, lo que llevo, a que grupos humanos, se sientan con el derecho de juzgar a otros
grupos desde su vision, considerando a las demas culturas como barbaras, incultas e incivilizadas. Ademas
frecuentemente no se distingue entre cultura y civilizacion.

En el analisis de este concepto partiremos de Ila concepcidn que nos entregan los grandes clasicos de
la antropologia cultural, mencionaremos ademas la concepcién filoséfica de la cultura, para terminar con
algunos autores mas contemporaneos.

!

1.1. EL CONCEPTO DE CULTURA EN LAS CIENCIAS SOCIALES

En cuanto al concepto de cultura, nos parece pertinente destacar en primer lugar, que existe un debate
tedrico no resuelto y una variedad de definiciones y connotaciones®, que impide una comprensién definida
y acotada del término®.

Entre los clasicos mas importantes que han trabajado el tema de la antropologia cultural, podemos
mencionar a: Taylor, Frazer, Durkheim, Boas, Levy Bruhl y otros, quienes hicieron diversas propuestas
tedricas para analizar las diferentes culturas.

El punto conflictivo ha sido donde poner el inicio y el origen de la cultura, es decir, en qué momento de
la historia de la humanidad podemos ubicar el nacimiento de la cultura.

Las primeras respuestas surgieron a partir de la teoria de la evolucién.

Algunos pensaban que “el desarrollo de la capacidad para adquirir cultura fue un hecho subito en la
filogenia de los primates”®, con lo que se queria decir que en algun momento de la humanizacion tuvo lugar
una portentosa alteracién organica, en virtud de la cual un animal cuyos padres no poseian la capacidad de
comunicarse, de aprender y de ensefar, dispuso de esa capacidad y “en adelante comenzd a ser capaz de
obrar como receptor y transmisor y asi comenzdé la acumulacion que es la cultura”.

VST ARaITI 06 1 1USTACIONQUE nocion deCura sqtara ectaehamanta [adaconla 'asumulasiés

de saber”, por lo tanto, el hombre culto s el que sabe mas.

Estaidea es muyimportante teneren cuenta, porque la cultura europea llegé a Américacomo una forma
que permitia acceder a la cultura y civilizacién. Esto tuvo serias repercusiones en el mundo indigena, ya que
la cultura y civilizacion que se ofrecia era una condicion para ser considerado ‘gente’.

Los idealistas alemanes hacen diferencia entre “Kultur y Bildung”'. El primero se refiere a lo agricola
y econdmico, mientras que Bildung significa “la formacién intelectual, moral y estética del hombre™®, por lo

61. Etimolégicamente el concepto de “cuitura” tiene que ver con el cultivo de a tierra. En este sentido, el hombre culio es el agriculior, el
que esta familiarizado con la tierra. Por lo tanto, la cultura es esa capacidad de producir. Esta es laidea que prevalece en la edad media.
Asi Parker Cristidn, en "Cultura, concepto”, p. 15.

62. Sonunas 300 definiciones de cultura, segun Kroeber y Kluckholm, en su obra: Culture, a critical review of concepts and definitions, citado
en: Irarrazaval Diego: Cultura y fe latinoamenicanas, p. 61. Estos mismos autores resumen todos los conceptos de cultura diciendo que
esta “consiste en formas de comportamiento explicitas e implicitas, adquiridas o transmitidas mediante simbolos y constituyen el
patrimonio singularizado de los grupos humanos, incluida su plasmacién en objetos; el nucleo esencial de la cultura son las ideas
tradicionales... los valores”, destacando el aspecto ideacional, en Singer Milton: “Cultura, Concepto”, p. 299.

63. Clifford Geriz, reaccionando a esta critica sobre las diversas connotaciones de cultura dice: "'la cultura denota un esquema histéricamente
transmitido de significaciones representadas en simbolos, un sistema de concepciones heredadas y expresadas en formas simbélicas
por medios, con los cuales los hombres comunican, perpetdan y desarrollan sus conocimientos y sus actitudes frente a Ja vida" en: La
interpretacion de las culturas, p. 88.

64. Geertz Clifford, idem, p. 66.

65. Es lo que se llama la teoria del punto critico. Idem.

66. Parker Cristian: “Cuitura”, 1994, p. 3.
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tanto, se trata de una interiorizacién del espiritu filoséfico segun el espiritu de La Enciclopedia.

Estos enfoques culturales influiran directamente en la antropologia, que a partir del siglo XIXiniciara una

reflexion mas sistematica acerca de la cultura.
, Taylor, por ejemplo, define la cultura como “ese todo complejo que incluye el conocimiento, la creencia,
el arte, la costumbre y cualquiera otros habitos y capacidades adquiridas por un hombre como miembro de
la sociedad”®.
¥ Esta concepcion de cultura sostenia la existencia de una sola gran cultura de la humanidad, a la cual
los pueblos tendrian mas o menos participacion.

Desde esta perspectiva, la antropologia cultural pretendia demostrar cuales eran los pasos olas etapas
que sefialaban el crecimiento de la cultura. Por lo tanto, las sociedades que tenian una tecnologia mas simple
representaban un estado inferior de crecimiento. '

Aunque en su tiempo, este pensamiento representd un avance en la comprensién conceptual de la
cultura, sin embargo, no logré romper el esquemna etnocéntrico, que permitia argumentar en favor de una
cultura supuestamente superior, en oposicion a otra inferior.

Esta perspectiva, heredera delaliustracion, considera alos pueblos indigenas incultos porque notenian
un registro de datos al estilo occidental. No olvidemos que al inicio de la conquista, cuando se enfrento “la
cuestion indigena”, habia una postura que consideraba a los indigenas sin alma y sin logos.

Quien de alguna forma influyé decididamente en el cambio de orientacion de la nocion de cultura fue
Franz Boas, para quien la cultura “es el conjunto diferenciado de costumbres, creencias e instituciones
sociales que parecen caracterizar a cada sociedad aislada’®.

Con esta concepcion de cultura, Boas estaba afirmando que cada sociedad tenia una cultura propia.
Por lo tanto, este es el uso que predomina en la antropologia hasta el dia de hoy.

Todos los demas antropdlogos, etndlogos e historiadores estaran rnas o menos influenciados por estos
pensadores. Asi Malinowski, para quien la cultura “incluye artefactos, bienes, procedimientos técnicos,
ideas, habitos y valores heredados"®.

Segun él, la cultura surge de las necesidades del hombre y no evoluciona en base a leyes externas a
ella. Afiade que las instituciones culturales cambian segun cambie su funcion.

Otro aporte importante en esta materia es el de Ruth Benedict, quien introduce en el concepto de cultura
laidea de “patrones culturales” en el sentido de que la cultura es un conjunto de patrones de pensarniento
y acciones de un grupo determinado y que lo diferencia de otros grupos’.

Por es0, a partir de Boas y Benedict es posible hablar de cultura como una forma de vida, de pensar
y actuar que esta relacionado con lo que podriamos llamar una experiencia vital que tiene que ver con la
cotidianeidad.

Sin duda los diversos conceptos acentian aspectos diferentes de la cultura, sin embargo, el consenso
entre los antropdlogos es que toda cultura tiene dos grandes componentes:

- La vision del mundo, “es decir, un conjunto coherente de creencias sobre la realidad””!.

- Una visién ética, “es decir, una escala de valores que determina actitudes sobre el bieny el mal y un

conjunto de normas o reglas del comportamiento correcto de la gente”’2,

La concepcién de cultura que asumiremos, tiene relacién con nuestro concepto de hombre™.

Nosotros concebimos al hombre como un animal capaz “de simbolizar, conceptualizar, buscar
significaciones, concepcion que se hahecho cada vez mas popular enlas ciencias sociales y enlafilosofia"?.

En esta perspectiva Max Weber dira que el hombre es un animal inserto en tramas de significaciones
que él mismo ha tejido™ y en este sentido la cultura seria “esa urdimbre y que el analisis de la cultura ha de

67. Goodenough Ward H.: Cultura,lenguaje y sociedad, p. 188.

68. Idem, p. 189.

69. Malinowsky Bronislaw: Una teoria cientifica de la cultura, p. 56.

70. Para una aproximacion conceptual acerca de los modelos y patrones culturales, vea: Benedict Ruth: El hombre y la cultura. Cap. |: “La

diversidad de culturas” y cap. lll: “La integracion de la cultura”, pp.32-66.
71.  CEPAL,op.cit. p. 2.
72.  Idem.

73. Cassirer, define al hombre como “un animal simbélico” en Antropologia filoséfica, p. 49.
74.  Clifford Geertz, op. cit. p. 129.
75. ldem, p. 20.
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ser por lo tanto, no una ciencia experiencial en busca de leyes sino una ciencia interpretativa en busca de
significaciones’™. Por lo tanto, la cultura en cuanto sistema es “interaccion de signos interpretables"”, no es
una entidad propiamente tal en el sentido que puedan atribuirsele de manera causal acontecimientos
sociales, modos de conducta, instituciones o procesos sociales, “la cultura es un contexto dentro del cual
pueden describirse todos esos fendmenos de manera inteligible, es decir, densa’’8.

Para los estudiosos de la cultura, especialmente antropdlogos y sociélogos ésta es “el conjunto de
instituciones consideradas a la vez en su aspecto funcional y en su aspecto normativo, en las cuales se
expresa cierta totalidad social y que representa para los individuos que pertenecen a esa totalidad, el marco
obligatorio que forma su personalidad, prescribe sus posibilidades y de alguna manera, traza de antemano
el esquema de vida en el que podria insertarse su existencia concreta. La cultura desde este punto de vista
es la sociedad misma tomada en su realidad objetiva, en cuanto impone cierto estilo de vida a los individuos
que forman parte en ella”.

Ladriére, reflexionando sobre este concepto de cultura dice que “aqui se pueden distinguir fundamen-
talmente los valores, las normas, los sistemas de representaciones, los sistemas expresivos y los sistemas
simbolicos"'®.

Sin embargo, toda cultura desde el punto de vista mas filoséfico- existencial “es expresion de una
particularidad histérica, de un punto de vista original y reductible sobre el mundo, la vida y la muerte, sobre
la significacién del hombre, sus tareas, sus privilegios y sus limites, pero que esta abierto a otros puntos de
vista originales e irreductibles”®'. Para Dilthey, por ejemplo, la cultura es un sistema de significaciones que
caracteriza a una época pero “ella es también el conjunto de mediaciones por las cuales el sentido viene a
nosotros ', ‘

Mientras que Ladriére situa la cultura “en la historia, en el intercambio interpersonal, en el universo de
la palabra, de los signos y de los simbolos, de los monumentos e instituciones”®,

Para los filosofos la cultura se inserta en la vida del sentido, ya que la cultura es su soporte y su huella
exterior. Para ellos el sentido “es una realidad huidiza que se nos escapa de las manos; él es propiamente
un horizonte, siempre a la vista pero inalcanzable"®.

Sin duda casi todos los autores que han intentado conceptualizar la cultura, finalmente caen en la
tentaciéon de definir la cultura con categorias sumamente amplias: modo de ser de un pueblo, ese todo
complejo, patrones de comportamientos, sistema de simbolos, etc.%.

Conscientes que toda conceptualizacion es una reduccién de los hechos, nosotros hemos optado por
un concepto mas operativo e integral®, que pasa por lo cotidiano, es decir, porlo que un determinado grupo
humano vive diariamente. En palabras de Irarrazaval “en el sentido de las cosas, sentimientos, personas,
acciones de cada dia donde se desenvuelve la cultura”®, lo que incluye también diversas formas de
resistencia.

En esta perspectiva la cultura aparece como “la actividad humana de descubrir y dar sentido a la
realidad; ésta incluye conceptos, simbolos, normas, comportarnientos”®. Por eso, podriamos definir la
cultura como aquel esfuerzo permanente del hombre por darle sentido y valor a todos los ambitos de
su existencia.

Desde esta perspectiva no existe un grupo humano carente de cultura, ya que todo pueblo enfrentado
a la cotidianeidad se enfrenta ante el desafio de conceder un sentido a su realidad, en otras palabras, todo
grupo humano produce cultura. Pero a su vez es heredera de sentido, de simbolos, de pensamientos, de una

76. Idem.
77.  Idem, p. 27. ‘
78.  Idem. 1

79. Ladriére: El reto a la racionalidad, citado por Salas Ricardo; “Modernidad, cultura y cristianismo en América Latina”, p. 45.
80. lIdem, p. 46,

81. Salas, Ricardo: “Problema del hombre y fundamentacion de las ciencias del espiritu en W. Dilthey”, p. 69.

82. Idem. .

83. Idem.

84. Idem. p. 70; Cf. Gadamer: Verdad y Método.

85. Irarrazaval Diego: Cultura y fe fatinoamericanas, p. 56.

86. Idem.p.61.

87. Idem. p. 56.

88. Idem. p. 60.
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historia; en otras palabras es heredera de un bagaje cultural que incluye una ética y una moral, como
patrimonio de sus antepasados que tiene la obligacién moral de transmitir a las generaciones venideras®.

1.2. CAMBIO CULTURAL l

Toda cultura, por el hecho de estar intimamente ligada a la cotidianeidad, estd permanentemente
credandose y recreandose®, como una forma de responder a los desafios culturales que enfrenta a lo largo
de la historia®!, por lo que no existe una cultura que se mantenga siempre igual a si misma. En este sentido
las culturas son siempre dinamicas y que al entrar en contacto con otras, sea en una relacion de igualdad o
asimétrica se produce inevitablemente algun tipo de alteracién, ya que finalmente toda cultura se resiste a
desaparecer. Las culturas que mueren son aquellas que se han limitado a permanecer y a repetirse a si
mismas®,

Algunos autores sostienen que la base de todo cambio cultural reside en los cambios de actitudes y
comportamiento de los miembros de una sociedad®®, siempre que exista un cierto marco de autonomia®y
recursos necesarios para su desarrollo y reproduccion, lo que no es del todo aplicable a la situacion de la
cultura mapuce.

Si aceptamos el hecho de que todas las sociedades humanas estan cambiando constantemente,
entonces hemos de entender el ‘cambio cultural’ “como las multiples formas en que las sociedades
alteran sus pautas culturales”%, sus modos de vida, su forma de pensamiento, sea esto en un contexto
de igualdad o asimetria.

Sin duda los mayores cambios y transformaciones culturales que se han producido en la historia de la
humanidad, han sido resultados de acciones de conquista llevadas a cabo por sociedades imperialistas que
poseen una tecnologia superior, generando relaciones asimétricas de tipo colonial con los pueblos
conquistados. Asi podemos interpretar, por ejemplo, la conquista de los pueblos nativos de Europa (Esparia,
Portugal, Francia, Italia, Bélgica, Suiza y Rumania) por Roma, lo que algunos suelen llamar Europa latina.

Segun los datos historiograficos, en la conquista de Europa los pueblos de culturas originarias o los
pueblos autdctonos que habitaban los territorios se vieron afectados porlaimposicion de numerosos cambios
en sus modos de vivir y pensar, porque recibieron toda una avalancha de elementos culturales que fueron
incorporando lentamente en su existencia. Este hecho produjo todo tipo de transformaciones en estos
pueblos conquistados: incluyendo el mestizaje bioldgico, paulatina formacién de las lenguas romances
(castellano, portugués, italiano) con marginacion de las nativas, nuevos sistemas de organizacion
socioecondmica, implantacién del derecho romano y, sobre todo desde el reinado de Constantino, una
intensa introduccién, con apoyo estatal, del cristianismo. :

Es un hecho que la mayor parte de los habitantes originarios arios de esas regiones se mestizaron
linglisticay culturalmente conlos romanos “esos pueblos de lenguasy culturas originarias, a pesar de quedar
reducidos en territorios mas pequenos que los de sus patrias originales y seguir siendo con frecuencia
hostilizados porlas sociedades dominantes -en la Edad Media y en la Edad Moderna- con el paso de los siglos
lograron que su situacion econdémica y su participacion politica en sus respectivos estados nacionales se
equipararan con las del estrato mayoritario...”®%, asi los bretones y vascos.

Algo semejante pasé en lo que hoy conocemos como América, invadida y conquistada por Espanay
Portugal, con la diferencia de que aqui, a pesar de que se impuso el idioma del conquistador “han perdurado
en mucho mayor nimero pueblos de lenguas y culturas originarias muy distintas entre si’%’; ademas, la otra
gran diferencia es que los pueblos indigenas en su totalidad viven una suerte de colonialismo interno y

89. Giddens Anthony: Sociologia, p. 65.

90. CEPAL, op.cit. p. 3. )

91. Salas Ricardo dice: “Las culturas indigenas, rurales y populares -si son culluras auténticas- poseen entonces el dinamismo suficiente
para hacer frente a los crecientes cambios culturales”, en “Lenguaje religioso mapuce, hermenéutica e innovaciéon semantica™, p. 11.

92. Marquinez Argote y otros: Ef hombre latinoamericano y sus valores, p. 42. ’

93.  Vogt Evon Z.: “Cambio cullural” p. 320.

94. Hoy se cuestiona el concepto de ‘culturas auténomas’y se piensa que en la practica estas no existen, ya que siempre estan en contacto
con otras. Asi, Schudson Michael: “La cultura y la integracion de las sociedades nacionales” p. 91.

95. VogtEvon Z,, op. cit., p. 320.

96. Portilla Miguel Ledn: “La América Latina: multiples culturas, pluralidad de lenguas”, p. 37.

97. ldem. p. 38.
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“sobreviven en prolongada situacién de despojo y explotacién ya que no tienen de hecho acceso a los
recursos en otro tiempo a su alcance”®.

Por lo tanto, el cambio cultural que se produjo en los pueblos indigenas tiene algunas caracteristicas
particulares. Por ejemplo, existen diversos grados de cambio cultural que van desde la desaparicion y
extincion de pueblos originarios, hasta lo que se suele llamar nuevas formas culturales denominadas
“resistencia, integracion, sincretismo, re-etnificacion e hibridacion”.

Nosotros centraremos nuestra atencién en lo que ha pasado con aquellos pueblos indigenas que estan
viviendo una suerte de revitalizacién cultural y re-etnificacién en ambiente urbano.

Este proceso debemos entenderlo como un esfuerzo permanente de toda cultura por reinventarse cada
cierto tiempo, como signo claro de vitalidad y dinamismo, ya que una de las caracteristica mas importante
de toda cultura es “la resistencia y el cambio permanente”. o

Esto ha sido demostrado por la etnohistoria y por la arqueologia'®, por lo tanto, quienes pretenden una
conservacion de la cultura indigena o de cualquier aspecto cultural, incluso lo religioso, definitivamente no
entienden ladinamica cultural, lo que significa, en otras palabras no comprender el desafio de la cotidianeidad
socio-cultural. Lo cultural esta presente en toda la realidad humana “en el modo como la gente sufre,
sobrevive, resiste, festeja, se encariia y se distancia”'®'.

La cultura pertenece al ambito de la experiencia vital diaria, que los seres humanos expresan en
simbolos, porlotanto, sila culturaes vida, la vida cambia constantemente. Esto es importante tener en cuenta
para comprender el estado actual de las culturas indigenas, que manteniendo lo propio han incorporado
algunos elementos de la ‘cultura dominante y mayoritaria’ para fortalecer la propia, sin perder lo esencial,
como una forma de proyectarse a las generaciones futuras, lo que nos demuestra que los.cambios
fundamentalmente provienen del contacto o influencias de otras culturas'®.

Los factores que influyen en el cambio cultural pueden surgir de diferentes situaciones:

- puede tratarse de la adaptacion de una cultura a su medio. sea éste un medio ambiente

ecoldgico o un ambiente socio-cultural;
- pero este cambio puede ser también producto de presiones constantes en favor del cambio.

Sin embargo, hemos de tener presente que estos cambios, de ninguna manera son producto de una
relacién causa-efecto, porque “no basta que haya por parte de los grupos indigenas una accesibilidad a los
elementos de la vida de la sociedad global"'%, para que se produzca una inmediata aceptacién, ya que loque
es bueno para la sociedad global occidental no necesariamente es bueno para los pueblos indigenas.

Por eso, hemos de tener presente que el cambio cultural en una relacién de dominacién (asimétrica),
como es el caso de la cultura mapuce, no es posible un cambio ordenado y adaptativo ya que la agresion y
lapresidn constante ha obligado a carnbios rapido y/o radical'®, generando al interior de la sociedad mapuce,
todo tipo de trastornos culturales que finalmente ha conducido a una pérdida parcial de la identidad.

Desde esta perspectiva hemos de considerar que:

a) No existe una cultura universal, sino una diversidad muy amplia de culturas en constante interaccion,
en influencia reciproca, sometidas o no a procesos de dominacion'®,

b) Las culturas son unicas, pero en parte son también similares y comparables.

¢) Todo cambio cultural en situaciones normales se da como un proceso creativo y selectivo porque hay
incorporacion de nuevos elementos que hay que adaptar a los patrones culturales propios; pero es también

98. Idem.

99. Salas Ricardo, op. cit.

100. Vog Evon Z.: op. cit. p. 321.

101. lIrarrazaval Diego: Cultura y fe latinoamericana, p. 17.

102. Arnold C., Marcelo, op. cit., p. 10.

103. Zambrano Nunez Mireya: “Algunos elementos sobre indoamérica y evangelizacion en la perspectiva de los 500 afios de contacto”,
p. 17.

104, Cf.Vog Evon Z.: en op. cit. p. 320.

105. Parker Cristian: “Cultura, conceplo” p. 23.
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un proceso doloroso porque significa abandonar o sacrificar algunos elementos de la propia cultura. Por lo
tanto, el cambio cultural no se da en un clima de receptividad pasiva, sino que el proceso en si es conflictivo
y creativo.

d) Todo cambio en el ambito ecolégico ocupado por una sociedad influye decididamente en el proceso
de cambio cultural.

e) Todo contacto entre dos sociedades de pautas culturales diferentes provoca cambios en ambas,
cuando se trata de culturas auténomas'®.

f) Toda cultura que dispone de los medios necesarios para su desarrollo y reproduccién, auténoma en
este sentido, tiene un proceso de cambio ordenado y adaptativo'?, es lo que se llama también “conveccion
social” que significa la modificacién del comportamiento para adaptarse al cambio'®,

g) Mientras que toda cultura dominada, presionada constantemente en favor del cambio puede sufrir
verdaderos trastornos que lleven a una pérdida total o parcial de su identidad.

h) Por ultimo toda cultura agredida es posible que en algin momento pueda rehacerse por la
combinacidén de rasgos sobrevivientes de su antiguo patrimonio cultural con elementos tomados de
la cultura dominante, madurando para aspirar a recobrar la autonomia en la conduccién de su
destino'®,

Sin duda los procesos de cambios culturales que sufren los pueblos indigenas, son cada vez un
fendbmeno mas complejo. Por un lado esta la influencia de los medios de comunicacién que tienden a
homogenizar la cultura de cara a una planetarizacion cultural, afectando principalmente a las culturas menos
tecnificadas. A su vez el fendmeno de la urbanizacién relativiza la influencia del ambiente ecoldgico como
factor de cambio, enfatizando mas bien el “ambiente sociocultural”1°,

Por eso, el gran desafio de la cultura mapuce urbana, que ha pasado de un ambiente ecolégico
aun nuevo ambiente sociocultural es como mantener un espacio de autonomia que permita vivenciar
valores culturales propios. Teniendo en cuenta que entre los pueblos indigenas americanos los mapuces
son un ejemplo de resistencia cultural'', porque han sabido incorporar oportunamente diversos elementos
de la cultura dominante para reforzar la propia y donde la forma de aprender la cultura, historicamente esta
dada por el papel de la madre durante la infancia; la socializacién de cuentos, leyendas, mitos, las
celebraciones rituales; practica de ayuda mutua y otros''2,

En una palabra la cultura se transmite a través del proceso de tradicién generacional. Esta forma de
transmitir la cultura, se ha logrado mantener a pesar de la subordinacién'® al Estado chileno a partir de 1881,
por lo que en este sentido podemos hablar de un cierto grado de control cultural'', en cuanto a que como
grupo social posee el poder de decision sobre algunos elementos culturales y a su vez es capaz de
producirlos, usarlos y reproducirlos, lo que nos permite hablar de un cierto grado de autonomia cultural'*s. Sin
embargo, no se trata de una cultura auténoma en sentido estricto, en cuanto esta en una relacion asimétrica

106. Hemos de entender por “cultura auténoma” aquella que dispone de los medios necesarios para su desarrollo.

107. Vog Evon Z. en op. cit. p. 320.

108. Idem.

109. Ribeiro, Darcy: Las teorias de /a evolucién sociocultural, p. 37.

110. Asi Darcy Ribeiro, Brunner, y Garcia Canclini, quien prefiere llamar a este fenémeno coma un pracesa de Hibridacién “porque abarca
diversas mezclas interculturales- no sdlo las raciales a las que suele limitarse “mestizaje'’- y porque permite incluir las formas modernas
de hibridacién mejor que “sincretismo”, formula referida casi siempre a fusiones religiosas o de movimientos simbélicos tradicionales,
en; Culturas hibridas, p. 15. ‘ :

111. Zambrano, Mireya, op. cit. p. 21. ‘

112. CEPAL, op. cit. p. 3.

113. Dicha subordinacion debe entenderse en cuanto no existe un control de su propio destino, ya que todas las decisiones las toma el Estado.

114. Bonfil Batalla: Lo propio y lo ajeno, p. 183.

115. Cultura autbnoma “cuando el grupo social posee el poder de decision sobre sus propios elementos culturales: es capaz de producirlos,
usarlos y reproducirlos”. Op. cit. p. 185.
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con la cultura dominante winka y en cuanto carece de los recursos materiales necesarios para su cultivo y
desarrollo, pero se trata de un cierto grado de autonomia.

Por elementos culturales entenderemos todos los recursos que posee la cultura mapuce, sea ésta
de indole material, organizacional, simbélicos y de conocimientos. Dichos elementos culturales son
fendmenos histdricos que cambian a lo largo del tiempo''e.

1.2.1. CONCEPTOS LIGADOS A LOS PROCESOS DE CAMBIOS CULTURALES.

Los cambios culturales se producen en una situacién de igualdad o en una relacion asimétrica, pero
ademas dichos cambios pueden serresultados de ‘choques culturales’ producto de una situacién de invasion
y conquista.

La cultura mapuce la hemos de ubicar en un contexto de “choque cultural” con la cultura occidental
winka, la cual presiona constantemente en favor del cambio, generando diversas estrategias de resistencia
y creatividad. 1

En este sentido los resultados de las mdiltiples formas como cambian las culturas hemos de entenderlo
siempre en un contexto de dinamismo y resistencia.

En general, los resultados de estos cambios culturales se conceptualizan de diferentes formas:
adaptacion, integracion y asimilacién; mientras que el proceso en si se define como deculturacion,
aculturacién, transculturacion, inculturacion.

En la primera parte, analizaremos aquellos conceptos con que se pretende dar cuenta “del proceso™!"’
en si y en la segunda parte analizaremos los diferentes conceptos con que se da cuenta de los resultados
del proceso.

1.2.1.1. DECULTURACION

La deculturacion debe entenderse como un proceso mediante el cual dos 0 mas culturas entran en
‘confrontacién’ con otra que posee una tecnologia mas avanzada; los primeros estan en una relacion de total
desventaja frente a la segunda; quienes a su vez agreden permanentemente, provocando “la destruccion o
la pérdida total o parcial de la visidn del mundo y las normas que guiaban a los integrantes”!'® del grupo. En
este sentido la deculturacién es producto de una agresién sistematica, permanente, en todos los
niveles de la cultura sean éstos materiales, simbdlicos o morales.

A este concepto, los fildsofos Deves y Salas proponen la siguiente acepcion: “proceso por el cual un
grupo pierde su cultura ante la accion de otro, normalmente mas fuerte”''®.

La antropdloga colombiana Consuelo Mejia, al dar cuenta de lo que pasa con la sociedad indigena y
los blancos habla de grados de deculturacion, ya que este proceso nunca es uniforme; hay sectores mas
deculturados que otros. Asi por ejemplo, el grado de deculturacién entre los mapuces wijices de la X2 Region
es diferente a los de la IX® Regién, distinta también a lo que pasa con los mapuces santiaguinos. En otras
palabras, |a poblacion indigena existente actualmente en Chile, sin lugar a duda presenta diferentes grados
de deculturacién. En otras palabras, “el ritmo y la intensidad del proceso de deculturacién se explican
fundamentalmente por el tipo de contacto que las comunidades tengan establecido con la sociedad
blanca”'®.

En Chile, pueblos que han sufrido un grado mayor de deculturacion, productode la permanente agresién
fisicay cultural finalmente han desaparecido, asilos Yamanas ylos Onas. Los grupos étnicos que hanlogrado
refugiarse en areas inhdspitas, como es la amazonia brasilefia, han hecho un proceso contrario. Los
antropdélogos llaman a este proceso “regresién cultural”'?, hecho que les ha permitido mantenerse casi
intactos.

116. Idem. 184. .

117. Un “proceso’ hemos de entenderlo como una etapa o un periodo de cambio, que supone siempre crisis y transformacion,

118. CEPAL, op. cit. p. 3.

119. Deves y Salas: “Conceptos latinoamericanos”, p. 16.

120. Mejia P. Maria Consuelo: Consideraciones sobre el problema de la deculturacién indigena, p. 307, citado por Deves y Salas, |dem
p. 13.

121. Ribeiro Darcy: Las teorias de la evolucién sociocultural, p. 40.

i



Una parte importante de la poblacién mapuce que ha emigrado a laciudad, ante la agresion permanente
de la sociedad winka, ha logrado mantener el control de algunos elementos de su cultura, lo que significaque
la deculturacién, en cuanto significa pérdida de valores culturales, no se lievo a cabo en plenitud.

1.2.1.2. ACULTURACION'Z,

Este es un concepto que pertenece a la antropologia cultural anglosajona (ac-culturation) y que en la
escuela norteamericana se utiliza para dar cuenta de “los cambios que se producen cuando se juntan
sociedades con diferentes tradiciones culturales™'%, Los ingleses le llaman “contacto cultural”, a este mismo
campo de estudio'®,

En términos generales se trata de un concepto que se maneja en forma bastante ambigua, por esta
razén, la Social Science Research Council (S.S.R.C.), hacia 1936, comision6 a Redfield, Linton, Herskowits
(eminentes antropdlogos) que delimiten el campo de estudio llamado “aculturacion’. Al final de su trabajo
entregaron el siguiente informe: aculturaciéon ‘*“comprende aquellos fenémenos que resultan cuando
grupos de individuos de culturas diferentes entran en contacto, continuo’ y de primera mano, con
cambios subsecuentes en los patrones originales de uno o de ambos grupos”'%.

Se trata de culturas diferentes pero que estan en una relacién de igualdad, ya que no eX|ste una suerte
de colonialismo y dominacién entre las culturas involucradas. Se dan las condiciones para elegir aquellos
elementos culturales que los miembros desean incorporar a su cultura.

Para llegar a esta definiciéon, segun Deves y Salas, fue preciso distinguir la aculturaciéon de otros
fendmenos afines como ““’cambio cultural” del cual ésta es sdlo un aspecto; de asimilacién que es, a
intervalos, una fase de la aculturacion; de difusién que, aunque ocurre en todos los casos de aculturacion
es un fendmeno que tiene lugar con frecuencia no solamente sin la ocurrencia de los tipos de contacto entre
los grupos especificados en la definicidn sino que, ademas, constituye sélo un aspecto de la aculturacién”'®.

En el origen mismo de este concepto nos encontramos ante una categoria occidental y etnocéntrica,
debido a que se limita “casi exclusivamente a situaciones en que predominaban sociedades de cultura
occidental”'?. Sin embargo, es uno de los conceptos que mas han utlhzado los investigadores latinoameri-
canos para dar cuenta de los cambios culturales de los pueblos mdngenas a partir de la conquista. En este
sentido es un concepto que ya tiene un uso un tanto dlferente al original, por lo tanto, tiene una tradicién y
una funcionalidad'?.

Sin embargo, en el uso que se la ha dado, existe una cierta ambigliedad por el hecho de que “se ha
usado de manera persistente con el significado de asimilacién cultural, o de sustitucién de una serie de
caracteristicas culturales por otras, como al referirse a individuos que, en situaciones de contacto,
presentaban un mayor 0 menor grado de aculturacion; en los estudios de los antropblogos americanos se
manifiesta con frecuencia, cierta falta de concordancia sobre si el término debe aplicarse a los resultados o
los procesos de cambio”'?,

Asicomo sele hausado enlaliteratura antropolégica se refiere mas bien “al procesoen si”, que significa
el contacto de dos culturas auténomas en relacién de igualdad, de tal forma que hay una suerte de compartir
solidariamente sus patrimonios culturales en condiciones que hacen posible la libre seleccién y la adopcion
completa de trazos culturales ajenos, sin el establecimiento de vinculos de dependencia’™.

En este sentido su uso dice relacidn con "“una modificacion total o parcial de las antiguas formas de
pensar, sentir y relacionarse por adquisicion de nuevas pautas de comportamientos™!3!.

122. Un trabajo imporiante para precisar esie concepto es el realizado por los fildsofos Deves y Salas en; “Conceptos latinoamericanos”.
123. Spicer Edward H.: “Aculluracién”, p. 33.

124, Idem.’

125. Aguirre Beltran: Ef proceso de aculturacion, p. 10.

126. Deves y Salas: “Aculturacion”, p. 10.

127. Spicer Edward, op. cit. p. 34.

128. Deves y Salas: op. cit. p. 9.

129. Spicer, Edward, op. cit., p. 33.

130. Ribeiro, Darcy, op. cit. p.37.

131. Haefner Carlos: “Identidad cultural, Aculturacion y movimientos indianislas en América Latina”, p. 11.

23

A
3
Y



Cientistas como Kaplany Menners dicen “lo que hace Unico el proceso moderno de aculturacion, es que
procede abrumadoramente de una sola fuente cultural, la sociedad occidental industrializada”'®.

1.2.1.2.1. APLICACION DEL CONCEPTO AL CONTEXTO LATINOAMERICANO

A partir de los resultados que entrega un grupo de eminentes antropd6logos, a la Social Science
Research Council en 1935, algunos cientificos latinoamericanos han estudiado su potencialidad explicativa,
entre ellos dos brasilefios: Arthur Ramos, quien emple6 el término en su libro “Aculturacaon negra no Brasil
(1942), dandole la siguiente acepcioén aculturacién “quiere decir contacto cultural que engendra ‘“‘uma
serie de transformacoes graduais” enla vidade los grupos participantes’'®. Darcy Ribeiro (1970), “usa
el término indisolublemente ligado a ‘deculturaciéon’ formando parte ambos aspectos de un solo proceso; la
aculturacién tiene lugar después de la deculturacién cuando comienza el esfuerzo por consolidar un
nuevo conjunto de comprensiones comunes a los dominados y a los dominadores que hara viable la
convivencia social y la explotacién econdmica”'¥,

En este sentido la “deculturacidén” se da cuando grupos humanos separados de sus sociedades (en
situacion de migracidn) son reclutados como mano de obra, quienes a su vez se ven obligados a abandonar
su patrimonio cultural y adoptar nuevos modos de hablar y de pensar',

Mientras que en la drbita de habla hispana se destaca Julio Espinola, quien define el concepto de
“aculturaciéon” como “el proceso por el cual personas con una herencia cultural diferente llegan a compartir
el cuerpo de sentimientos, tradiciones y valores de otro grupo cultural’'®, En el fondo se trata de un tipo de
asimilacion cultural. )

Rodolfo Kusch (1962, 1971,1972) entiende el concepto de "“aculturaciéon” dentro de unarelacién cultural
asimeétrica en donde el contacto entre culturas significa el traspaso de elementos culturales materiales de la
cultura dominante hacia la cultura dominada. En el fondo, se trata también de una suerte de asimilacién, ya
que es movimiento en una sola direccidn. El dice que entendido de esta forma el concepto “nos servira para
entender que hubo solamente un paso de la cultura europea hacia América”*¥’.

Kusch ademas utiliza el concepto de “fagocitacion para designar aquel proceso en que el indigena se
apodera de elementos culturales, de la cultura dominante, integrandolos a la suya'®.

En cuanto a la aplicacion de este concepto en contextos indigenas, Nathan Wachtel (1965), dice que
la categoria de “aculturaciéon” hace referencia a muitiples significaciones, asumiendo el diagnéstico historico
de Kusch en cuanto que América acoge lo europeo abandonando lo propioy en cuanto que integra elementos
nuevos a la cultura indigena. Este hecho, segun Wachtel, puede designarse como “integracion y asimila-
cion”. Por lo tanto, entiende “aculturacién” como “el proceso que se produce en el contacto de dos cu'turas,
una dominante, otra dominada a niveles multiples y ritmos temporales diferentes’'*. )

Enotras palabras, este concepto esta ligado ala idea de dominacion, por esta razén, dicho autor ensaya
los conceptos de “aculturacién impuesta”, que seria aquella que se produce por via violenta u otras formas
de presion al cambio; mientras que “aculturacion dirigida” es el mismo grupo (habla de indigenas) que
adopta elementos culturales ajenos perteneciente a la sociedad dominante occidental'®.

Segun Deves y Salas, la ambigledad que intenta quitar Wachtel no desaparece en escritos de
antropdlogos dela ultima década, quienes usan indiferentemente los conceptos de “aculturacién, deculturacion
y transculturacién”.

Los antropologos colombianos en general “utilizan las dos primeras nociones para referirse al mismo
hecho'*!, Consuelo Mejia utiliza preferentemente el concepto de “deculturacién”, mientras que Juan

!

132. La cita es de Mireya Zambrano, op. cit. p. 6.

133. Citado por Deves y Salas, op. cit., p. 10. ,
134. Deves y Salas, op. cit,, p. 11. !
135. Idem.

136. Citado en: Deves y Salas, op. cit. p. 11.

137. Kusch, Rodolfo: América Profunda, p. 158.

138. Idem, p. 173.

139. Citado por Deves y Salas en op. cit. p. 13.

140. ldem.

141. Idem.
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Friedes, prefiere hablar de “aculturacion”, entendido como aquel “proceso de adaptacion de las diversas
etnias que debido ala situacidén geografica o alas circunstancias histéricas, politicas o econdmicas han tenido
que convivir, produciendo mutuas influencias y también asperezas que se han limado ante la afinidad de las
etnias que convivian”'4,

Antropélogos de la zona caribefia y centroamérica han intentado también reformular estos conceptos.
Asipara Hans Albert Stegerla “”’aculturacion’ es sinébnimo de influencia cultural e incluso de asuncién
de una cultura ajena en el mas alienante sentido de la expresién; mientras que “‘aculturarse” significa
asumir la cultura del centro y “deculturarse”, perder la cultura propia”'*.

Ortiz y Malinowski (1963), critican duramente la validez del concepto, porque:

a) “no ofrece una visidén cabal de lo que es el transcurso de una cultura a otra, por ello debe unirse a
“deculturacién”, asi la union de ambos formara la transculturacién que es el proceso global del paso de
una forma cultural a otra”'*, '

Estos autores dicen: “entendemos que el vocablo “transculturacién” expresa mejor las diferentes fases
del proceso transitivo de una cultura a otra, porque este no consiste solamente en adquirir una distinta cultura,
que es lo que en rigor significa la voz angloamericana "“aculturation”, sino que el proceso implica también
necesariamente la pérdida o desarraigo de una cultura precedente, lo que pudiera decirse una parcial
deculturacion y, ademas, significa la consiguiente creacion de nuevos fendmenos culturales que pudiera
denominarse “neoculturacion”%,

b) Es un concepto etnocéntrico porque “es el primitivo quien debe aculturarse recibiendo los modos de
vida y valores superiores de occidente™!,

Para Beltran Aguirre, a diferencia de Wachtel, la asimilacién no forma parte del significado de la voz
“aculturacién”, pues designa una realidad diferente: la primera alude a un contacto entre dos culturas
distintas y la segunda “implica la incorporacion total y, por consiguiente, la completa participacién del
individuo en la cultura que lo admite”'*. Dice: "si hubiera que buscar un término que exprese los niveles de
aculturacion alcanzados por las culturas en contacto, no seria la asimilacion sino la adaptacién o
integracidn intercultural®,

En resumen, Deves y Salas nos proponen la siguiente acepcion: la aculturacién significa “contacto
entre culturas que provocan modificaciones y finaimente surgimiento de una cultura sintesis. Se lo
ha usado peyorativamente como sindnimo de imposicién cultural”'*,

Este concepto, asi como se ha usado, esta hecho paradar cuentade los procesos de cambios culturales
de los pueblos latinoamericanos, pero no seria el concepto mas apropiado para dar cuenta de lo que pasa
con los pueblos indigenas que son agredidos poroccidente desde dentro y desde fuera, no dando posibilidad
ala aculturacién, ya que ésta solo es posible entre culturas que estan en relacién de igualdad y autonomia
alavez.

1.2.1.3. TRANSCULTURACION

Beltran y Gonzalez utilizan el concepto de “transculturacion” para indicar aquel proceso mediante el
cual un pueblo impone su cultura a otro, lo que nosotros llamamos “deculturacién” propiamente tal. Otros
autores entienden por “transculturacion” una especie de “transplante o una invasién cultural. El pueblo que
recibe la nueva cultura pierde paulatinamente los elementos de la propia hasta llegar a olvidarla™'®.

142. Citado por Deves y Salas, op. cit. p. 13.

143. Citado.por Deves y Salas, op. cit. p. 14.

144, Idem.

145. Cf. Deves y Salas en op. cit. p. 14.

146. Idem.

147. Aguirre, Bellrdn, Gonzalo, op. cit. p. 36,

148. Vea, idem, pp. 51-53.

149. Devesy Salas, op. cit,, p. 16.

150. Marquinez Argote y ofros: E/ hombre latinoamericano y sus valores, p. 147. Deves y Salas, idem.
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Hernan Godoy define el concepto de “Transculturaciéon” en términos mas positivos en cuanto significa
una suerte de compenetracion del mundo cultural espafiol y el indigena's'. En este sentido seria sinénimo
de integracion.

Ortiz y Malinowski dicen: “Entendemos que el vocablo “transculturacion” expresa mejor las diferentes
fases del proceso transitivo de una cultura a otra, porque este no consiste solamente en adquirir una distinta
cultura, que es lo que en rigor significa la voz angloamericana “aculturation”, sino que el proceso implica
también necesariamente la pérdida o desarraigo de una cultura precedente, lo que pudiera decirse una
parcial deculturacién y, ademas, significa la consiguiente creaciéon de nuevos fenémenos culturales que
pudiera denominarse “neoculturacién’”%,

Por lo tanto, la “Transculturacion” “es el paso de una cultura a otra. Pero no se trata sélo de adquirir
una nueva cultura sino que también implica la pérdida (de su propia cultura) o desarraigo de la cultura
precedente” !>,

Para Kusch el concepto de “Transculturacion” significa la supresion cultural dei hombre indigena y
popular de América'>*, con laconsecuente extincidn cultural del grupo dominado, en algunos casos afectando
la supervivencia biolégica.

Finalmente, Devesy Salas nos proponen la siguiente acepcidn, aquel “proceso que engloba el paso de
una formacién cultural a otra; pérdida de la antigua cultura, adquisicién de una nueva y creacion de nuevos
fendbmenos™>.

Nosotros hemos de entender el concepto de “transculturacién” como el abandono de la propia
cultura y la asuncion de otra, que corresponde a la cultura dominante winka.

Tanto la deculturaciéon como la transculturacion son procesos que han afectado directamente a la
cultura mapuce, por encontrarse en una relacion asimétrica frente a la cultura occidentalizada de los winkas.

1.2.1.4. INCULTURACION'®

E! concepto de inculturacién nace en un contexto “teolégico-pastoral” a partir de los anos 70 en
adelante, en una coyuntura eclesial concreta, cuando a raiz del Vat. Il., la Iglesia Catélica asume el desafio
de superar la dicotomia entre “Iglesia y mundo, y evangelio y cuitura”.

A la base de este concepto estan los insistentes llamados del Papa Paulo VI, quien acuiid el término
“evangelizacidon de la cultura” en la Enciclica “Evangelii Nuntiandi”.

Este llamado, de alguna forma, lo reinterpreta el Papa Juan Pablo Il, quien insistentemente invita a la
lglesia y en forma especial a los diversos agentes pastorales a llevar a cabo una “nueva evangelizacion” y
de estaforma “inculturar elevangelio”, ya que se trata de “unimperativo del seguimiento de Jesus y necesaria
para restaurar el rostro desfigurado del mundo”'¥.

Puesto que estamos ante una crisis cultural de proporciones insospechadas en que van desaparecien-
do los valores evangélicos y humanos fundamentales “la inculturacién es un proceso que supore
reconocimiento de los valores evagélicos que se han mantenido mas 0 menos puros en la actual cultura™'®
y en éste sentido, el objetivo de la inculturacién es “que la sociedad descubra el caracter cristiano de estos
valores, los aprecie y los mantenga como tales. Ademas, intenta la incorporacion de valores evangélicos
que estan ausentes de la cultura, o porque se han oscurecido o porque han llegado a desaparecer. Por medio
de la inculturacién, la Iglesia encarna el evangelio en las diversas culturas y, al mismo tiempo, introduce a
los pueblos con sus culturas en sumisma comunidad; transmite a las mismas sus propios valores, asumiendo
lo que hay de bueno en ellas y renovandolas desde dentro’**.

151. Cf. Devesy Salas, idem, p. 11.

152. Citado por Deves y Salas, idem, p. 14.

153. Haefner Carlos, op. cit., p. 11.

154. Kusch, Rodolfo: Geocultura del hombre americano, p. 118.

155. Deves y Salas op. cit. p. 16.

156. Las citas que aparezcan como CG. corresponden a las Conferencias Generales que son |as cuatro Conferencias del Episcopado
latinoamericano, que lievan por nombre: Rio de Janeiro, Medellin, Puebla y Santo Domingo.

157. CG. No. 1869.

158. CG. N° 2085.

159. Idem, el subrayado es nuestro.
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A las luz de las Conferencias Generales (CG.), a inculturacion se entiende también como una forma
de frenar el secularismo y para purificar las culturas; para lograr la liberacién integral; pretende desarrollar
la conciencia del mestizaje; para discernir los valores y antivalores presente en la sociedad'®.

Los obispos, en estos Documentos oficiales de la Iglesia latinoamericana, entienden la inculturacion
como “un proceso conducido desde el evangelio hasta el interior de cada pueblo y comunidad con la
mediacion del lenguaje y de los simbolos comprensibles y apropiados a juicio de la Iglesia™'®'. Pero a su vez
dejan en claro que la Iglesia “defiende los auténticos valores culturales de todos los pueblos, especialmente
de los oprimidos, indefensos y marginados”12,

El contexto histérico en que surge la nueva evangelizacion es la Celebracion del V° Centenario, por lo
tanto, parte de la inculturacion se dirige a las culturas indigenas, ante los cuales, los obispos, sacerdotes,
religiosos (as), es decir la Iglesia jerarquica, ha estado siempre de su lado, pero dicen “hay que reconocer
con toda verdad los abusos cometidos debido a la falta de amor de aquellas personas que no supieron ver
en los indigenas hermanos e hijos del mismo Padre Dios"'63,

La Iglesia tiene conciencia que el proceso de inculturacidén debe darse en un ambiente de dialogo entre
cristianismo y religiones no cristianas'®‘. El Documento de Santo Domingo hace un llamado a la Iglesia para
proclamar “la importancia de profundizar un dialogo con las religiones no cristianas presentes en nuestro
continente, particularmente las indigenas y afroamericanas, durante mucho tiempo ignoradas y margina-
das”'®,

Seran estas orientaciones pastorales y doctrinales, parte del material, que los intelectuales catdlicos
han venido reflexionando.

Asi, Mariasusay', dice que el concepto de inculturacién significa “el proceso de infundir ¢l mensaje

evangélico en el alma de una cultura de modo tal que el mensaje y la vida cristiana no solamente se expresen
con los elementos propios de esa cultura, sino también que la cultura misma se evangelice y se convierta en
un enriquecimiento de la experiencia y la vida cristiana”'¥’. Dicho en otros términos la inculturacion es “la
insercion de la fe cristiana en la matriz cultural de un pueblo, de tal manera que llegue a ser asimilada y
reexpresada por este pueblo de modo propio y original y se vuelva una dimensioén fundamental de su vida
y de su pensamiento”'%,

Asi entendido el concepto de inculturacion, significa un movimiento en un solo sentido, ya que es el
indigena quien debe acoger valores y mensajes de otra cultura supuestamente cristina y evangélica.

En otras palabras, la inculturacién del evangelio en los pueblos indigenas significa penetrar las culturas
indigenas con valores supuestamente evangélicos, lo que en la practica significa asimilar otras creencias que
las religiones indigenas deben incorporar en su “corpus de creencias” y expresarlo en categorias propias de
sucultura. Siesto es asi nos preguntamos, esto acaso ¢, no significa necesariamente la pérdida de sus valores
culturales y religiosos?

A nuestro entender, existe poca claridad si se trata de valores de una nueva cristiandad que se quiere
construir en América Latina, cristiandad del cual los pueblos indigenas han tenido una muy rnala experiencia
o sirealmente se trata de valores evangélicos ¢ pero cuales de estos valores? Una inculturacion en el ambito
de los valores es una “empresa (ambiciosa por cierto) de moralizacién de la cultura de acuerdo con la moral
cristiana (0 mas bien con una determinada moral cristiana)”'*®. Si esto es asi, entonces claramente se trata
de una nueva arremetida en contra de las culturas indigenas, pero si la inculturacion significa compartir,

anunciar un mensaje, que es lo que en rigor significa la evangelizacion, entonces se trataria de una accion
respetuosa y ecuménica.

160. CG. No. 1908, 2098, 2105y 21l

161. CG. No. 2098.

162. ldem.

163. CG. No. 1875.

164. Entiéndase por religiones no cristianas “aquellas que se han localizado en su entorno socio-cultural original”, esto, en clara oposicién
a las religiones mundiales que se han difundido en muchos paises, en Carta del Consejo Pontificio para el didlogo interreligioso, p. 1.

165. CG. No. 1992,

166. Sacerdote jesuita hindu.

167. Citado por Irarrazaval Diego, en Cultura y fe latinoamericanas, p. 62.

168. Citado por Deves y Salas, op. cit,, p. 15.

169. Castillo Fernando: “Cristianismo e inculturacion en América Latina”, p. 105.



No hemos de olvidar que en términos generales, la literatura eclesiastica sobre inculturacién, incluidos
textos del Vaticano, supone que el catolicismo es un conjunto de verdades religiosas y practicas rituales
capaces de encarnarse en cualquier cultura. Lo que en otros términos significa que el catolicismo es una
cultura religiosa. Este hecho nos plantea el siguiente cuestionamiento “una cosa es decir que el Evangelio
o la proclamacion de Jesucristo pueden ser comunicados a cualquier cultura, echar raices en ella,

transformarla y adquir ast una nusvay rica expresion, y otra muy distinta es afirmar eso del catolicismo”™.

Irarrazaval, cuando analiza este concepto dice que: “al llevar a cabo la inculturacién no hay que
presuponer identidades estaticas... Los seres humanos y los contextos donde ocurre la inculturacién son
pueblos y personas en movimiento”'”!. Por lo tanto, no se trata de una “simple adaptacion del mensaje o su
traduccidony acomodacién areceptores de la evangelizacion... hay mas bien un procesode co-relacion einter-
accion... (ya que) cada grupo humano tiene valores, tiene creatividad cultural para asumir el mensaje”’2. En
otras palabras hay interaccidon entre mensaje y cultura.

Sin embargo, nos preguntamos en qué medida la inculturacion supone un respeto real del otro. Al
parecer se trata también de una forma de agredir el modo de ser autéctono, debido a que se trata de utilizar
los elementos culturales para expresar valores religiosos ajenos.

No debemos olvidar que la evangelizacidn e inculturacidén en tiempos de la colonia apuntaba a sustituir
las religiones indigenas, negando las culturas de los pueblos originarios'?.

Por eso, de alguna manera la inculturaciéon aparece como una nueva forma de transculturacion, porque
lo que pretende es cambiar el modo de ser de un pueblo. ’

Sin embargo, hemos de reconocer que hoy la inculturacién se entiende en un clima de respeto
al otro, dialogo sincero e intercambio de bienes simbélicos.

Esta es la perspectiva del Papa Paulo VI cuando dice: “La evangelizacién pierde mucho de su fuerza
y de su eficacia si no toma en consideracion al pueblo concreto, al que se dirige, si no utiliza su lengua, sus
signos y simbolos, si no responde a las cuestiones que plantea, no lega a su vida concreta”'™.

En la misma linea, Jyoti Sabi, un tedlogo hindu dice: “En la profundidad de cada cristiano hay muchos
niveles de creencia, debido no solo a partir de |a fe cristiana que uno asume, sino también por toda la historia
de creencia desde nuestros antepasados... Por eso, la inculturacion no es primordiaimente convertir a otros,
sino que crear una integridad en uno mismo”'”.

Desde una perspectiva indigena, la inculturacién significa primordiaimente ‘meterse’ en la cultura del
otro, como extrano, portador de valores culturales pertenecientes a la cultura dominante, ofreciéndolo junto
con un mensaje.

En este sentido, el alma mapuce, a través de estos 500 afos de presencia del cristianismo ha logrado
armonizar diversos niveles de creencias, lo que en la practica se traduce en una vivencia no solo bicultural
sino ademas birreligiosa.

Finalmente, la condicion fundamental para que se dé la inculturacién es que la Iglesia se reconozca
como una realidad pluricultural.

1.2.2. CONSECUENCIAS Y RESULTADOS DE L.OS PROCESOS DE CAMBIOS CULTURALES
Después de haber analizado los conceptos con los cuales se da cuenta de los procesos de cambios
culturales, a continuacion analizaremos aquellos que estan relacionados con las consecuencias vy el

resultado de estos procesos de cambios.

1.2.2.1. ASIMILACION

Este concepto, como otros, relacionado con las consecuencias de los procesos de cambios culturales
ha tenido y tiene diferentes significados. Sin embargo, la mayoria coincide en que “es un proceso de

170. Baum Gregory: “Inculturacién y multiculturalismo” p. 134.
171. Irarrazaval Diego, op. cit., p. 20.

172. Idem, p. 21.

173. |dem, p. 104.

174. Evangelii Nuntiandi, No. 63.

175. Citado por Irarrazaval, op. cit. p. 62.

28



interpenetracion y fusion, en el cual las personas o los grupos adquieren los recuerdos, los sentimientos y
las actitudes de otras personas o grupos, y participando de su historia y de su experiencia, se incorporan a
ellos en una vida cultural comun”',

Vander Zauden distingue dos tipos de asimilacion: una que se da en forma “unilateral” y que consiste
en abandonar la propia cultura y asumir una diferente; y la segunda una “fusién reciproca”'”’, que seria el
resultado de una mezcla cultural donde conviven diversos elementos culturales de culturas diferentes, lo que
Garcia Canclini llama hibridacion.

Nosotros asumiremos la acepcion de Deves y Salas, quienes lo entienden como un “proceso por el cual
un individuo o grupo es desconectado de su cultura e integrado (asimilado) a otra”'™,

Este tipo de asimilacion significa que hay una cultura dominada que es asimilada por otra que es la
dominante. Esta asimilacién seria consecuencia de una agresion sistematica que finalmente logra vencer los
diversos mecanisrmos de resistencia cultural, de la cultura dominada.

En estos términos ha sido asimilada gran parte de la poblacion mapuce. Estos han abandonado su
cultura y han asumido otra, la cultura winka'’®. Sin embargo, nuestra pregunta es ¢ la asimilacidn significa
pérdida de la identidad?

Hemos de decir que se trata de una asimilacidn bien especial, debido a que, aquel grupo que
consideramos asimilado en gran parte niega y esconde su identidad cuitural en ambitos publicos, pero enla
vida privada mantiene muchos elementos de su propia cultura'®.

1.2.2.2. ADAPTACION

La visidén que se tiene del indigena en general es que ya esta asimilado e integrado a la sociedad winka.
De los mapuces que viven en Santiago se tiene la misma percepcion.

Esta percepcion es valida en cierta forma s6lo en paises en que los indigenas son minorias, sin
embargo, qué pasa en los paises donde la poblacion indigena es mayoritaria (Bolivia, Peru, Guatemala, etc.).
Adn mas, como explicar con categorias apropiadas lo que pasa con aquellos pueblos que viven en regiones
selvaticas, casi en total aislamiento.

Lo que a nosotros nos interesa es dar cuenta de la realidad mapuce urbana santiaguina.
En primerlugar, para el indigena, lo urbano en cuanto nuevo lugar geografico (ecolégico) que podemos
tipificar como ambiente socio-cultural, representa mayores desafios de resistencia y creatividad'®', pues se

trata dé un ambients adverso, agresivo en donda de muy diversas formas experimenta Ia discriminacion.

En este contexto nos preguntamos ¢ cual debera ser el significado que debemos asignar al concepto
de adaptacion, que usamos tan a menudo? Los mapuces ¢ estan adaptados? ¢ en qué grado? ¢ se puede
hablar de grados de adaptacion? ¢zonas de mayor integracion? o ¢ grupos mas adaptados?

El término adaptacién viene de la biologia por lo que originalmente se aplica a la modificacion del
ambiente de los seres vivos y su posterior adaptacion. En otras palabras “se entiende por adaptacion la
modificacion de conducta y de estructuras de un organismo mediante la cual este se encuentra en mejores
condiciones de subsistir en un mundo transformado’'®2. i

“Hans Meyer ha sefialado justamente el hecho de que en este caso, la finalidad de la adaptacion social
e individual es la mera supervivencia”'®,

Pero ni siquiera en este caso se trataria de una mera acomodamon conformista (ceder), ya que el hecho
en si supone tension.

Este concepto se utiliza muy poco en ciencias sociales y cuando se usa se le da la misma acepcion que
en las ciencias bioldgicas.

176. George Eaton Simpson: “Asimilacion”, p. 573 y 574.

177. ldem. p. 574.

178. Deves y Salas, op. cit,, p. 16.

179. Entiéndase por cultura winka, la cultura occidental chilena.

180. Eltema sobre identidad, se aborda en el Capitulo |l, 2.

181. Garcia Canclini, op. cit. p. 202.

182. Matthes Joachim: Introduccidn a la sociologia de la religién, p. 176.
183. Cita tomada de Malthes Joachim, |[dem. p. 177.
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Sin embargo, su uso debe incluir respuesta, creatividad, interaccion, tensién ante nuevas situaciones
que pueden provocar mutaciones culturales.

La adaptacién de una cultura a un nuevo ambiente sociocultural significa una suerte de hibridacion'®,
en el sentido de que los portadores de la cultura vivencian dos 0 mas formas culturales sucesivamente o
paralelamente o simultaneamente'®, en una suerte de armonia mas que sincretismo.

Aqui conviene especificar que la hibridacién cultural en Garcia Canclini hace referencia mas bien a las
sociedades latinoamericanas mas que a la sociedades indigenas. Dice por ejemplo: “Pese a los intentos de
dar a la cultura de elite un perfil moderno, recluyendo lo indigena y lo colonial en sectores populares, un
mestizaje interclasista ha generado formaciones hibridas en todos los estratos sociales’'®,

Tanto la adaptacidén como laintegracion se da en un solo sentido, ya que es la culturaindigena que debe
adaptarse e integrarse a un nuevo ambiente sociocultural, lo que necesariamente no significa abandonar los
elementos culturales propios.

En este sentido, la adaptacidén de un grupo humano portador de una determinada cultura significa la
capacidad de vivir en otro ambiente ecolégico, sin perder sus elementos culturales.

Por lo tanto, es diferente a la asimilacion ya que ésta supone una pérdida total de los valores culturales
propios.

La adaptacién aplicada ala realidad mapuce urbana significa entonces esa capacidad de mantener sus
elementos culturales propios en este nuevo ambiente sociocultural, pero a su vez significa aquella capacidad
de vivir de acuerdo a la cultura mayoritaria sin abandonar lo propio. En rigor podriamos entenderlo como una
forma de vivir en un ambiente pluricultural.

1.2.2.3. INTEGRACION

El concepto de integracion, usado en el lenguaje vulgar y académico, es uno de los mas ambiguos. Se
usa indiferentemente como un hecho positivo y negativo. Se habla de integracion en todos los niveles:
cultural, social, econdémico, politico administrativo, nacional, legal, religiosa.

Segun Burke y De Maistre, este concepto tiene su origen en una concepcion de la sociedad como un
organismo “cuyas partes se hayan en un equilibrio natural”*®’, postura que ha sido rechazada por la mayoria
delos antropélogos. En el estudio de este concepto es fundamental tener presente la idea de “participacién”,
ya que la verdadera integracién entre grupos étnicos diferentes, supone participacién en las decisiones
politicas y administrativas. Cuando es un sélo grupo que tiene el contro! del estado, como es el caso chileno,
no se puede hablar de integracién sino de asimilacion en el sentido mas burdo del término.

Los diversos estados nacionales latinoamericanos han desarrollado una politica de integracion nacional
desconociendo los derechos fundamentales de los pueblos indigenas. En este sentido el concepto de
integracion nacional se ha usado “en conexién con el cambio dirigido, planeado en relacién a grupos
marginados en la periferia nacional, especialmente las minorias étnicas”'®.

Lo que en la practica ha significado “una profundizaciéon y una sistematizaciéon de la explotacion
econdémica de los grupos marginados”'®.

Para los mapuces la integracién nacional significo la pérdida de su territorio y las riquezas del subsuelo,
por eso, el concepto de integracién nacional es una concepcion operacional que esta constituido por el
contenido mismo de marginalidad, implicando principalmente el bajo nivel de participacién de los grupos
étnicos en los diferentes ambitos de la sociedad nacional'®. Inclusive los gobiernos de caracter revolucio-
nario, sobre todo en los anos 70 y 73, tanto la reforma agraria como el Decreto ley 2568, contienen un
importante numero de factores y rnecanismos de integracion™',

184. Garcia Canclini, op. cit., p. 15.

185. Garcia Canclini, le lama cruces culturales en cuanto que se da una mezcla de lo tradicional y moderno delarteyla artesama de lo cuito
y lo popular, lo local y lo extranjero, op. cit., p. 223.

186. Idem. p. 71.

187. Citado por Levine Donald en : “Integracidn cultural”, p. 101.

188. Berglund, Staffan: The national integration of mapuche, p. 203
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MECANISMOS DE INTEGRACION

El Estado chileno ha promovido diferentes politicas de integracién en todos los ambitos de la vida social
mapuce:

a) Integracion territorial:

Afianzada la independencia nacional en 1810, la preocupacién de la clase dirigente fue lograr una
integracién territorial, lo que en concreto significaba incorporar definitivamente el territorio mapuce a la
naciente republica chilena. Hecho que se llevo a cabo mediante la ocupacién militar o que irénicamente
conocemos como “La Pacificacidén de la Araucania”'®, Esto significd para los mapuces la pérdida de su
territorio y para el Estado chileno el logro del objetivo de integracion nacional del territorio.

b) Integracién econdémica: -

Laintegracion econdmica significo laimplantacion del sistema econdmico del libre mercado, privilegian-
do el uso de la moneda nacional, como mecanismo de integracidn econdmica, marginando definitivamente
el sistema de trueque. Con esta politica econémica la tierra que siempre habia tenido un valor de uso, ahora
tendra definitivamente un valor de cambio, es decir, se puede comprar y vender mediante la ley de la oferta
y la demanda.

c) Integracion politica y administrativa:

Laintegracion politica y administrativa significo aceptar incondicionalmente una nueva institucionalidad
y someterse a las autoridades winkas, bajo un gobierno central. Con lo que las autoridades tradicionales
fueron perdiendo paulatinamente el control y el dominio de la estructura social mapuce.

d) Integracion cultural:

La integracién cultural ha de entenderse en dos sentidos: como parte de una politica estatal y en cuanto
se trata de un concepto antropoldgico. |

En cuanto politica de integraciéon se llevd a cabo mediante diferentes mecanismos, como ser: la
imposicidn de la lengua del conquistador y prohibiciéon del mapudugun en los colegios; creacion de simbolos
patrios (bandera, escude nacional); celebracion de diversos rituales religiosos y seculares; lectura y
ensefianza de una historia interpretada bajo el punto de vista del conquistador.

En este sentido la cultura es “paradojalmente la fuerza mas visible y a la vez mas problematica de
integracion social"'®.

La nacion Estado moderno “utiliza conscienternente la politica idiomatica, la educacion formal, los ritos
colectivos y los medios de comunicacién de masas paraintegrar alos ciudadanos y asegurarse su lealtad” %,
segun el principio de la teoria sociopolitica que dice: “las sociedades pueden y deben integrarse mediante
simbolos comunes, una cultura comun y una educacién iguaimente coman™!%. Principio que se remonta a
Montesquieu, quien en su tiempo hablaba de una “homogeneidad necesaria para el éxito de una republica...
para que los ciudadanos adquieran el sentido de fraternidad que precisa la republica”!%.

En este sentido la cultura se ha utilizado como mecanismo de integracion, aunque, de acuerdo a
experiencias de paises europeos, no es una condicién, asi por ej. Suiza, que esta formado por cuatro grandes
grupos idiomaticos.

Mientras que el concepto de integracién cultural se ha entendido como el resuitado de un proceso
continuo de seleccion y ajuste mutuos de elementos hasta formar una pautamas o menos coherente. Aunque
esta coherencia fue puesta en duda por Kluckhohm, quien observé que algunas culturas estan “plagadas de
contradicciones™?’.

192. La naciente republica Argentina, lleva a cabo sus objelivos mediante la misma politica de integracién nacional, para ellos se trata de “La M
campaia del desierto”.

193. Schudson Michael: “La cultura y |a integracién de las sociedades nacionales”, p. 80.

194, Idem.

195. Idem.

196. Idem.

197. Levine Donald en “Integracion cultural”, p. 103.
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Linton es de la opinién de que "ninguna cultura puede tener sus elementos en un estado de completo
ajuste”'%®, Opler, afirma algo parecido, cuando dice: “en mis aios de intensos trabajos de campo, jamas he
encontrado segmentos aislados de comportamiento que no estuviesen lé6gicamente relacionado con el resto
de la cultura”'®,

Dentro de un concepto organico de integracién, ha sido muy dificil llegar a un acuerdo. Sin embargo,
a partir de un concepto semidtico de cultura se abre la posibilidad de un mayor consenso en cuanto que la
integracién cultural, finalmente, hace referencia a las relaciones e intercambio de simbolos?®.

De esta forma el concepto de integracion nos permite hablar de “culturas integradas y culturas
desintegradas”. La integrada seria aquella que, en contacto con otras, incorpora elementos ajenos, pero
mantiene su originalidad. Mientras que una cultura desintegrada, es aquella que esta en via de desaparicion.

En la practica nos encontramos con diversos grados de integracion y asimilacién ya que toda cultura
“aun bajo las peores condiciones de opresién, no pierde del todo su capacidad de pensamiento y accion en
el marco de una creatividad cultural con autonornia relativa”'.

e) Integracion legal:

Los grupos étnicos del Estado chileno han sido victimas de procesos de integracién nacional, donde
el Estado, echando mano a todas sus instituciones, despoja al puebio mapuce de su tierra, con lo cual puso
en crisis su identidad y la validez de su cultura y de su estructura social®?,

Por eso, a partir de la Radicacion, la presencia de “lo winka” en todos los ambitos de la vida mapuce
es avasalladora, aplastante y asfixiante. Sélo iran quedando pequefios reductos, verdaderas fortalezas de
resistencia cultural, que se transformaran en la reserva mapuce, que finalmente permitira generar procesos
de re-identificacién y re-etnificacion.

Este proceso de integracion nacional se realiza unilateralmente, ya que es la somedad mapuce que
debe integrarse a una totalidad nacional. Por eso, en la practica este concepto se usa como sindénimo de
asimilacion.

CONCLUSION

Hemos analizado el concepto de cultura, dijimos que hay una variedad de definiciones pero que aunque
todas acentuan aspectos diferentes de la cultura, sin embargo, el consenso entre los antropélogos es que
toda cultura tiene dos grandes componentes: .

- La vision del mundo, es decir, un conjunto coherente de creencias sobre la realidad.

- Una vision ética, es decir, una escala de valores que determina actitudes sobre el bien y el maly un

conjunto de normas o reglas del cornportamiento correcto de la gente.

Sin embargo, nosotros hemos optado por un concepto mas operativo e integral, que pasa por lo
cotidiano, es decir, por lo que un determinado grupo humano vive diariamente. En este sentido deciamos
que podriamos definir la cultura como aquel esfuerzo permanente del hombre por darle sentido a todos los
ambitos de su existencia. Por lo tanto, hemos asumido un concepto semioldgico de cultura, para decir
finalmente que no existe un grupo humano carente de cultura ya que todo pueblo enfrentado a la
cotidianeidad, se enfrenta ante el desafio de conceder un sentido a su realidad, en otras palabras, todo grupo
humano produce cultura. Pero a su vez es heredera de sentido, de simbolos, de pensamientos, de una
historia; en otras palabras es heredera de un bagaje cultural como patrimonio de sus antepasados que tiene
la obligacion moral de transmitir a las generaciones venideras.

Dentro del concepto de cultura hablamos también de los cambios culturales, en el sentido de que toda
cultura por el hecho de estarligada ala cotidianeidad, esta permanentemente creandose y recreandose como
una forma de responder a los cambios histéricos, por lo que no existe una cultura que se mantenga siempre

198. Idem.

199. Idem.

200. Cf.ldem, p. 104.

201. Parker Cristian: “Mentalidad popular y religion en América Latina”, p. 53.

202. Cf. Bello Alvaro: “La comision radicadora de indigenas, su paso por la Araucania (1866-1929)” pp. 33-43.
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igual a si misma. En este sentido las culturas son siempre dinamicas y, al entrar en contacto con otras, sea
en una relacién de igualdad o asimétrica se produce inevitablemente algun tipo de alteracién, ya que
finalmente toda cultura se resiste a desaparecer. Las culturas que mueren son aquellas que se han limitado
apermanecery a repetirse a si mismas. En este sentido entendimos el cambio cultural como las multiples
formas en que las sociedades alteran sus pautas culturales, sus modos de vida, su forma de pensamiento,
sea esto en una relacién de igualdad o de asimetria.

En relacion a los cambios culturales analizamos ademas aquellos conceptos que se utilizan para dar
cuenta de los procesos de cambios culturales y de aquellos que permiten ver los resultados de los cambios
culturales.

2. EL CONCEPTO DE IDENTIDAD
INTRODUCCION ‘

Elsegundo concepto que vamos a analizar es el conceptode identidad. Dicha categoria se ha estudiado
desde el campo de la sicologia individual y social y desde la antropologia sociocultural?*® y se ha estudiado
como: identidad personal en relaciéon a un grupo o en relacion a la sociedad global; como identidad grupal,
cuando se hacen estudios de grupos; como identidad colectiva 0 comunitaria en relacién a una sociedad
global (la sociedad mapuce en su conjunto seria una sociedad global, también la sociedad chilena); y como
una identidad social cuando se estudia una sociedad en su conjunto, por ejemplo: identidad mapuce o
identidad nacional. La antropologia lo hace desde la perspectiva histérica.

En el estudio critico de este concepto queremos responder en parte a dos grandes interrogantes:
squiénes son los mapuces urbanos y cdmo se sienten y actlian en la ciudad? partiendo del supuesto que los
mapuces “conforman una sociedad étnicamente diferenciada’?* de la sociedad nacional.

2,1. CONCEPTO DE IDENTIDAD SEGUN LAS CIENCIAS SOCIALES

El concepto de identidad en el campo de la sicologia individual y social ha sido desarrollada
especificamente en el sicoanalisis de Freud, en donde la identidad personal incluye el sentido subjetivo
(“mismidad”) y una memoria coherente?®. Mientras que los aspectos sociales de la formacion de laidentidad
fueron esbozados como una cierta “identidad interna”, referido a la capacidad que tiene la persona de vivir
y pensar aislado de la “mayoria compacta”?®.

En este sentido la identidad “implica el autorreconocimiento implicito o explicito, por parte de los
individuos, de pertenecer a un determinado grupo, es decir, una identidad de tipo social que se expresa en
la valoracion, de cierfo modo etnocéntrica, de los propios cuerpos de costumbres, objetos, ideas’27.

Haberrnas ha definido la identidad como: “la unidad simbélica de la persona, obtenida y sustentada
mediante la identificacién consigo mismo, descansa por su parte en la pertenencia a la realidad simbdlica
de un grupo’?%®,

Segun Ossa, esta definicion de identidad pone de relieve: 1°, que la identidad es un proceso en el cual
entraenjuego la conciencia, como capacidad de deciryo; 2°, que laidentidad se presenta en forma simbdlica-
loque alude alas dimensiones del lenguaje y de una accién o practica reflexiva. Para Habermas - la identidad
esla- “capacidad de permaneceridénticos a si mismos, que tienen los sujetos, dotados de competencia para
hablary actuar; 3°, precisamente por medio del lenguaje y de la accién, la identidad se relaciona con un grupo
de pertenencia. Habermas esta hablando de la identidad personal. Pero esta supone y, a través de la
interaccion, configura también una identidad grupal”®®.

.203. Cf, Duran Teresa: “ldentidad mapuce, un problema de vida y de concepto”.
204. lIdem, p. 693.

205. Erik H. Erikson: “identidad psicosocial”, p. 587.

206. |dem.

207. Arnold C., Marcelo, op. cit,, p. 18.

208. Citado por Ossa Manuel en: Lo ajeno y lo propio, p. 140.

209. Ossa Manuel, idem.
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Considerando lo que dicen estos autores, nosotros partimos del supuesto de que “la gente ha sido
siempre, sin duda alguna, mas mévil y de identidad menos fija de lo que indican los enfoques estaticos y
tipificantes de la antropologia clasica?'°. Ya que mas bien se trata de un fenédmeno histérico, de una
dimension de la realidad social, pues “jamas la identidad existe como un logro pleno en la conciencia
colectiva, antes bien es un principio dinamico que se va haciendo en un reconocimiento de la unicidad en
contraste y oposicién al Otro”?!,

Por eso, al igual que la cultura, nosotros consideramos que la identidad de todo pueblo -lo mismo vale
para la identidad comunitaria y la identidad personal- esta siempre en permanente reconstruccién?? por lo
tanto, desde esta perspectiva hemos de entender la identidad mapuce, que a partir del roce permanente con
“la sociedad winka” ha entrado en profunda crisis y transformacion.

En este sentido, una identidad estatica, definitiva, permanente no existe, “no hay identidad substancial,
objetiva, especifica y diacrénica. Sélo las grandes estabilidades naturales, como llanuras, montanas o rios,
proporcionarian miembros a la clase... la identidad es un fendmeno radicalmente heterotopico, sin referente
real, inmanente, substancial, permanentemente activo. Su existencia es mas bien virtual, relacional, teérica;
es algo que se re-hace, re-formula, destruye y re-construye..."?",

Toda identidad esta en estrecha relacion con el “ethos” que podriamos definir como el tono, el caracter
ylacalidad de vida de un pueblo, su estilo moral y estético, ladisposicién de su animo paraenfrentarlos azares
de la vida diarias?'4,

Enla disciplina de laantropologia sociocultural, algunos estudiosos, entre ellos Lipschutz, SaavedraA.,
Cantoni W., Stuchlik, Berdichewsky y Bengoa han abordado también el tema de la identidad. Segun Duran
T., “estos autores enfocan el problema de la identidad de los mapuces ubicandolos dentro o respecto de
categorias sociales, raciales o culturales mayores, agregando a ellos la enumeracidn de aquellos rasgos que
consideran identificatorios o propios de este pueblo™'®,

Para esta autora, Lipschutz enfatiza el aspecto racial dentro del conjunto de los pueblos indigenas,
definiéndolos mas bien como indios que como araucanos 0 mapuces; mientras que Saavedra A., enfatiza
el aspecto geografico sea ésta unareduccién o una exreduccion o una comunidad; Cantoniresalta el aspecto
de minoria social, asimilable al campesinado; Stuchlik “reconoce que los mapuces constituyen una minoria
dentro de la sociedad chilena, pero la concibe mayormente desde la perspectiva étnica”?'%; Berdichewski los
define como araucanos y como campesino indigena discriminado racialmente y explotado desde el punto de
vista social; Bengoa J., finalmente resalta el hecho de que los mapuces han debido enfrentarse ante una
sociedad intoletante que no soporta la existencia de gente diferente.

Segun Duran, en la descripcion de laidentidad, de los autores mencionados, prevalece el criterio racial.
Por lo tanto, ser mapuce significa perteneqer a una determinada raza humana.

2.2. IDENTIDAD INDIGENA E IDENTIDAD LATINOAMERICANA

En el estudio de la identidad mapuce no podemos obviar la tematica de identidad indigena e identidad
latinoamericana. A nosotros nos interesa resaltar que ambos conceptos representan realidades diferentes.

Mayoritariamente los escritos antropolégicos y sociolégicos que abordan el tema de la identidad
latinoamericana, lo hacen desde una perspectiva etnocéntrica, incluyendo lo indigena. Recientemente los
cientistas sociales estan ensayando conceptos como: indo-américa, indo-afroamericano o simplemente
Abya Yala.

Nosotros pensamos que una realidad tan compleja no es posible homogenizar mediante un solo
concepto sin empequefiecer, empobrecer y esconder una realidad tan diversa.

Desde nuestra perspectiva lo indigena y lo latinoamericano son definitivamente dos mundos no sélo

210. Schudson Michael: “La cultura y la integracién de las sociedades nacionales”, p. 91.
211. Parker Cristidn: “La identidad latinoamericana”, p. 41.

212. Arnold C. Marcelo: op. cit. p. 11.

213. Lison Tolosana Carmelo: Antropologia social yhermenéut/ca p. 148.

214, Cf. Clifford Geeriz: La interpretacién de las culturas p. 118.

215, Duran 7., op. cit. p. 694.

216. Idem, p. 695.
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diferentes sino opuestos, aunque como identidad hoy se encuentran, en diferentes grados, en parte
integradas, asumidas o negadas.

Desde una perspectiva indigena, lo que hoy se conoce como “Latinoamérica’’?'?, tiene una existencia
real de 500 anos y algo mas; mientras que los diferentes Estados nacionales latinoamericanos propiamente
tales, tienen una existencia de no mas de 200 anos, con una identidad claramente occidental.

En éste sentido América Latina, como una realidad socio-cultural, no se conoce ni se ha reflexionado
a si misma en sus intelectuales. Otros, Europa, ha reflexionado sobre ella, por eso, mientras no se
independice del tutelaje cultural europeo seguira creyendo que lo bueno, lo culto, lo civilizado, lo racional y
I6gico, lo auténticamente humano, donde se da el progresoy el desarrollo esta mas alla de América. Mientras
que lo indigena seguira siendo la contrapartida, es decir: lo malo, lo inculto, lo no humano o casi humano,
lo simbdlico (en oposicion a lo racional) y pre-légico, lo subdesarrollado. De esta realidad siente verglienza
el latinoamericano, con esta realidad no quiere identificarse.

Eneste sentidolaidentidad latinoamericana aparece como unarealidad ambivalente, porun lado quiere
asumir lo indigena pero a su vez lo niega, porque existe una sobrevaloracién de lo europeo y blanco como
sindénimo de todo lo mas auténticamente humano y una subvaloracién de lo indigena.

La no solucion de este conflicto, produce por un lado la ‘verglienza’, que es negarse a si mismo, que
es autorrechazo. En otras palabras es querer ser lo que no se es, desconociendo el hecho de que “la
verglienza del dominado es hija de la dominacién”8,

Entérminos sicoldgicos, de parte del latinoamericano, se trataria de unaidentidad negativa, de unabaja
autoestima que le lleva a recurrir a la mascara para disimular, parecer “quien quiere parecer lo que no es,
es quien no se siente capaz de aceptar lo que es"?'®,

Garcia Canclini dice que lo latinoamericano es una realidad hibrida en cuanto que conviven dlferentes
modos de ser, a veces con una clara identificacién con lo occidental en oposicion a lo indigena y otras veces
con una identificaciéon hacia lo indigena.

La identidad latinoamericana es compleja, en la practica no se define como abiertamente occidental ni
indigena, quiere serlo, desea serlo pero tiende, debido a su contextura de dominacién, a identificarse con lo
occidental.

Definitivamente América no se conoce, no se ha visto a si misma con sus propios 0jos y como no se
conoce no se asume. Sin embargo, “el surgimiento de una nueva conciencia latinoamericana, en su teologia,
en su sociologia y en su filosofia, suponen ahora, por primera vez, el inicio de un pensamiento original que
busca actualizar la sabiduria ancestral de nuestras culturas indigenas y recoge la sabiduria contemporanea
de nuestras culturas populares”??,

Esta dramatica realidad, en la reflexion de José Marti, es expresada en los siguientes términos “la
inteligencia americana es un penacho indigena ¢, no se ve que con el mismo golpe con que se paralizé al indio
separaliz la América? Y hasta que no se haga caminar alindio, no comenzara a caminar bien la América’??.

Encuanto a laidentidad indigena en oposicién a lo latinoamericano, los pueblos indigenas, aunque han
perdido gran parte de su memoria histérica, tienen plena conciencia de que su origen se remonta a la
prehistoria, lo que conocemos como Ameérica Precolombina.

Este es el motivo principal porelque se niegan a ser considerado dentro de un conjunto latinoamericano.

Ademas, no debemos olvidar que “lo latinoamericano” es una categoria construida de una manera
ideoldgica, en el sentido de que se quiere afirmar tenazmente lo catdlico en oposicion al protestantismo y
como una forma de negar “lo indigena”?%.

Por eso, creemos que el concepto de identidad, es una realidad que tiene una dimensién diferente ya
se trate de una identidad latinoamericana o una identidad indigena. .

Querer uniformar una realidad tan claramente mdultiple, mediante un concepto o una categoria, es no

conocer la historia. .

217. Antes, Hispanoameérica, cuando Espafa era una potencia mundial.

218. Gissi Sergio: “ldentidad ‘caracter social’ y cultura latinoamericana”, p. 24

219. Idem, p. 24.

220. Parker Cristian: La otra Iégica, p. 386.

- 221, Citado por Gissi en op. cit,, p. 14.

222. Gissi dice que lo latinoamericano "no incluye a Ias poblaciones ni culluras indigenas y negras, meslizas ni mulatas”, en op. cit., p. 6.
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Lareflexién sobre ambas identidades presupone cambio de actitud y valoracion delo ‘otro’, de lo distinto,
de lo diverso. '

La falta de consistencia en la identidad latinoamericana y la negacién de la identidad indigena no dejan
de ser un hecho dramatico. Unos creen no tener identidad, otros la niegan.

Seguln una muestra estadistica que nos entregan Angel Rosenblat (1940) y Darcy Ribeiro (1972)22 lo
normal en América Latina “no es ser blanco ni rubio, ni de ojos azules, verdes o celestes, ni de facciones
europoides, sino gue lo normal -estadisticamente hablando- es ser mezclado racial y culturalmente”?. Lo
normal en Arnérica es ser moreno.

Los estudiosos de la cultura y de la identidad estan de acuerdo en considerar a América, como una

" realidad multi-étnica y pluricultural, en cuanto a que en ella coexisten no sélo culturas diferentes sino modos

de sery visiones de mundo diferentes, lo que le imprime un aspecto totalmente heterogéneo.

Parker describe esta situaciéon en los términos siguientes: “hoy, el mosaico cultural latinoamericano
parece haberse pulverizado; ya no sélo distinguimos una cultura dominante, copia imperfecta de la cuitura
nordatlantica, sino que ella misma se ha diversificado. Para qué hablar de las multiples expresiones de las
culturas indigenas y populares emergentes’?%,

2.3. IDENTIDAD MAPUCE

La identidad mapuce en cuanto identidad indigena tiene muchos elementos comunes con los demas
grupos étnicos, pero a su vez, tiene también aspectos especificos.
En general, los estudiosos del tema mapuce describen a esta sociedad en base a algunos o todos los
rasgos siguientes?:
- En lo sociocultural, creen que los mapuces ya han perdido o estan perdiendo su identidad, sus valores
y su historia.
- En lo sociopolitico, dicen, no cuenta con una organizacién centralizada.
- En lo socioecondmico, ha sufrido una suerte de empobrecimiento, ya que en la practica le han
usurpado casi la totalidad de sus territorios.
- En lo sociorreligioso, ha sido influenciado claramente por el cristianismo.

Para la antropologia sociocultural, los mapuces, por ser un grupo étnico minoritario en situacion de
marginalizacion, la misma estructura de la sociedad chilena impone la diferencia entre winka y mapuce??,
por lo tanto, ser mapuce no es problema de recuperar una identidad perdida sino que se trata de un hecho
de la vida cotidiana que la relacién con la sociedad winka se encarga de mantener siempre presente??,

Desde esta perspectiva asumimos el concepto de identidad propuesto por Duran T., para quien éste |
es “el resultado de un proceso de identificacién y autoidentificacion de los mapuces, con base en el criterio
delosrasgos fisicos, culturales y sociales, respecto de esparioles y chilenos, en tanto miembros pertenecien-
tes a sociedades diferentes”?%.

Dentro de esta concepcién de identidad, aunque los mapuces nieguen o escondan su identidad y
quieran ser winka, seguiran siendo mapuces. Por lo cual, tanto la mimetizacion como la autorrepresion y el
disimulo y la negacion de la identidad no se pueden interpretar como carencia de identidad sino mas bién
como un hecho patoldgico, ya que se trata de verdaderos trastornos neuréticos que tienen su origen en
acontecimientos de caracter traumaticos® a partir de una situacién de dominacién y dependencia. _

Eltrauma fundamental que esta detras de este ‘hecho’ es, lo que para el lado chileno conocemos como

223. Citado por Gissi en op. cit., p. 15.

224. Gissi, idem.

225. Parker Cristian: La ofra ldgica, p. 390.

226. DuradnT., op. cit. p. 693. .

227. Bonfil Batalla dice: “la situacién colonial, cuya estructura misma implica la diferencia y la oposicidn entre colonizador y colonizado... la
colonizacién impuso la diferencia y conservé asi, los espacios para la practica cotidiana propia y reservada de cada grupo...”, en Utopia
y revolucién, p. 26.

228. Idem. p. 27.

229. Duran T., op. cit. p. 697.

230. Erik H. Erikson: “Identidad psicosocial”, p. 587.
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“Pacificacion de laAraucania” y por el lado argentino comola “Campaiia del desierto”. Ambos acontecimien-
tos se dan a fines del siglo XiX.

Antes de este acontecimiento existia una valoracion de lo mapuce, lo que significaba, segun Duran T.,
una identidad integralmente asumida, que se expresaba en la defensa heroica del territorio. Pero a partir del
siglo XIX, los mapuces seran sometidos a estos nuevos estados nacionales, Io que permite, el surgimiento
de una identidad mapuce transada, donde el sistema educacional alienante y racista, introyecta valores
nacionales y occidentales en perjuicio de la propia identidad cultural. Este hecho fue debilitando su memoria
histérica y socavando aquellos elementos culturales constitutivos de su identidad, entre ellos el ‘lenguaje’.
Con esto se profundizara la estigmatizacion®' del “indio, indigena, araucano” como borracho, flojo, sin
iniciativa, como una forma de denigrarlo sistematicamente ante la sociedad winka chilena y argentina, para
justificar el derecho a expropiarle sus territorios.

La denigracién gener6 diversos mecanismos de resistencia y sobrevivencia, entre ellos el cambiarse
apellido como una forma de ser considerado, dependiendo del caso, chileno o argentino. Mientras que otros
optaron por negar algunos elementos basicos de su identidad, lo que en la practica permite la construccion
de una identidad mapuce parcial o totalmente rechazada®?, que entra en conflicto con el ser chileno o
argentino.

- En este sentido conviene aclarar que la negacion de la identidad fundamentaimente es la no
identificacién con una determinada 'imagen’ de indio, indigena, araucano que durante siglos ha promovido
la sociedad chilena y argentina. ¢ A quién le gusta tener una autoimagen de dominado e inferior?

Es la situacion de dependencia y colonialismo interno que ha hecho que ‘lo winka' sea percilbido' como
superior y mejor que ‘lo mapuce’ y que en la practica, muchas veces, se exprese en actitudes serviles.

Duran T., dice que “a partir de la segunda mitad del presente siglo... un importante sector mapuce vive
un estado de reelaboracién o reacondicionamiento de su identidad étnica”?*. Resaltando el hecho de que
la mayoria de estos mapuces no practican la cultura tradicional®®* pero valoran y pretenden reformular y
recrear la identidad mapuce en las nuevas generaciones.

Ademas de lo dicho anteriormente, en el estudio de la identidad mapuce, hemos de considerar que el
paradigma?* tradicional freudiano para entender la identidad no puede ser el YO-ELLOS, en cuanto se trata
deun YO individual separadoy distinto del resto de los demas. Segun este modelo, el yo es extremadamente
fragil porque interperta todo lo que no lo refuerza como amenazay en este sentido “vivimos nuestra vida diaria
con el supuesto de que yo estoy ‘aqui adentro’, mientras todos los demas estan ‘alla fuera’#.

Siguiendo la perspectiva freudiana, la comprensiéon de la identidad mapuce deberia hacerse segun el
paradigma “nosotros-ellos” (incif-eimvn), ya que la identidad mapuce es fundamentalmente cornuriitaria. En
una comunidad no existe el individuo, existe mas bien un colectivo como un cuerpo organizado. Por lo tanto,
el “nosotros” es una afirmacién de una identidad colectiva en oposicion a otra identidad colectiva, el “ellos”,
que se refiere a los winkas. La persona solo es persona en la comunidad, en su ambiente ecoldgico, donde
la experiencia de sentirse uno e igual con el resto de la creacién, la vivencia de yo y todo lo que existe a mi
alrededor es, en el fondo, la misma esencia, es decir, la misma cosa?’.

En otras palabras, la identidad mapuce esta intimamente relacionada con su cosmovision.

Es importante sefalar que la comunidad tradicional campesina (la reduccion), con su caracter tribal
favorecia una identidad comunitaria, ya que se vivia de acuerdo a un proyecto comun, se heredaba una
misma memoria historica?®. Sin embargo, el paso del campo a la ciudad, es decir, el proceso migratorio
favorecié el nacimiento de una conciencia individual.

231. Blanco Teodoro dice: “para someter y esclavizar al otro, es necesario denigrarlo ante nuestros ojos, estigmatizarlo ente nuestra
sociedad”, en “La evangelizacién original de América Latina", p. 8.

232, DuranT., op. cit,, p. 708.

233. !dem, p. 7089.

234, Idem, p. 714.

235. Elparadigma se refiere al marco teérico dominante que esta en la base de toda ciencia, porlo tanto, es un cierto modo de verla realidad
o0 “una teoria” que provee el modelo basico de la realidad dentro de una particular ciencia. “E! paradigma domina la manera de pensar
de los cientificos como también la manera de interpretar las observaciones experimentales”, Vergara Delia, en Encuentros con Lola
Hoffman, p. 209.

236. ldem, p. 210.

237. idem, p. 213y 214.

238. Ossa Manuel, op. cit., p. 158.
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Esto significa que una vez fuera de la comunidad esta obligado a pensar y a tomar decisiones por su
propia cuenta. - ‘

En si esto es un hecho traumatico, es como un segundo nacimiento, es como salir del Utero materno
y enfrentarse al mundo de “ellos” (winka). Quiza esto sea una de las principales razones de porqué un
porcentaje considerable de la poblacién mapuce manifiesta una personalidad un tanto fragil e insegura.

Ademas, no debemos olvidar que la identidad mapuce originaria se ha entendido siempre en estrecha
relacion con la tierra, en cuanto naturaleza, como sinénimo de una vida exclusivamente campesina.

Esta relacién con la naturaleza debe entenderse en el sentido de una concepcién del mundo o
cosmovision, que es mucho mas que una vida campesina, porque incluye una forma de relacionarse con los
elementos de la naturaleza con los cuales esta en una relacién de igualdad y armonia.

Esto significa que la actual identidad mapuce, histéricamente ha estado en estrecha relacién con la
tenaz defensa de su territorio, porque existe conciencia de que sélo es posible asegurar la existencia como
pueblo en la medida que haya tierra suficiente donde vivir.

En este sentido los permanentes reclamos histdricos indican que existe una conciencia de “raza” de
pueblo y como tal se exige, dentro de la nacion chilena, un trato igualitario. La igualdad que se exige puede
interpretarse como “querer ser como loswinkas”, pero el hecho de pedir “compasion porlaraza”#°nosindica
que estamos ante una exigencia de igualdad en las diferencias, en otras palabras, existe una conciencia
historica de que se tiene una identidad propia.

Sin embargo, esta identificacion entre “identidad y tierra” merece una aclaracion debido a que la
mayoria de los investigadores concluye finalmente que el indigena no pueda existir fuera de su ambiente
natural. Esta relacidn tan estrecha con la naturaleza debe entenderse mas bien en el sentido de una
concepcidn del mundo o cosmovisidn que es mucho mas que una vida campesina.

Nosotros sostenemos que, a pesar de que en esta relacion permanente con “lo winka” se han perdido
muchos elementos culturales propios, sin embargo, existe entre los mapuces una identidad definida que
le permite una clara diferenciacién como grupo étnico en relaciéon a la sociedad winka chilenay a
cualquier otra sociedad.

Los componentes de esta identidad serian en parte el lenguaje, un conjunto de simbolos y valores
morales, institucionalizados en modelos colectivos, que condicionan y regulan la conducta y la practica
social?®,

Finalmente, en el estudio de |laidentidad mapuce, habria que destacar dos hechos que sin dudainfluiran
en el cambio y transformacion de la identidad mapuce urbana:

- A nivel mundial, los pueblos indigenas, estan siendo testigos de grandes transformaciones que

podriamos caracterizar como una clara tendencia hacia una homogeneizacion cultural.

-A nivel continental y mundial es importante sefialar que existen formas culturales emergentes o en vias
de definicion; procesos de re-etnificacion indigena urbana?*, etc. 1o que muestra una identidad siempre en
movimiento.

Eneste sentido, como dice Chihuailaf Elicura, tando la sociedad winka como la sociedad mapuce, estan
a la “busqueda de una identidad”%42.

CONCLUSION

En el analisis de este concepto dijimos que la identidad no existe como un logro pleno en la conciencia
colectiva, antes bien es un principio dinamico que se va haciendo en un reconocimiento de la unicidad en
contraste y oposicion al otro. Desde la perspectiva historica hablamos de una identidad integralmente
asumida, identidad transada, identidad parcial o totalmente rechazada e identidad reelaborada.

Ademas, dijimos que la identidad mapuce hemos de entenderla segun el paradigma “nosotros - elios”
(incifi - eimvn), porque ésta es fundamentalmente, desde sus origenes, una identidad comunitaria, en donde
el inciil (nosotros) es una afirmacién de una identidad colectiva “somos mapuce, gente de la tierra”. Pero

'

239. Foerster Rolf y Montecino Sonia: Organizaciones, lideres y contiendas mapuces; 1900-1970, p. 18.
240, Parker Cristian; ""La identidad latinoamericana”, p. 40.

241. Irarrazaval Diego, op. cit. p. 49. !

242. Chihuailaf E.: “Diario La Epoca”.
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dijimos también que los pueblos indigenas se niegan a ser considerados parte de una totalidad mayor, como
identidad latinoamericana, asumiendo el hecho de que ambas son identidades diferentes: una de caracter (
occidental y mestiza y otra ‘indigena’ y mestiza.

3. EL CONCEPTO ETNIA
INTRODUCCION

El tercer concepto que analizaremos es el concepto de étnia. En la primera parte del estudio de este
concepto, nos interesa entregar algunos elementos que nos ayuden a responder a los siguientes
cuestionamientos ¢ quiénes son los mapuces? ¢ por qué se llaman asi? ¢ cual es su origen? ¢ por qué se
niegan a ser considerados indios? ¢ cual es la relacidén que existe entre el Pueblo Mapucey el Estado chileno?
y el concepto de indigena en la legislacién nacional. En la segunda parte abordaremos el concepto de etnia
mapuce en relacion al grupo étnico winka mayoritario que tiene el control del Estado Nacional y lo
abordaremos desde diversos angulos, como: etnia-raza y etnia nacion; etnia y clase social; etnia y
biodiversidad.

Finalmente, analizaremos el concepto de des-etnificacidn y re-etnificacion entre los mapuces urbanos.

En el analisis critico de esta categoria partimos del supuesto de que o que esta en juego, respecto a
los mapuces, no es el caracter étnico sino su calidad de pueblo y nacién.

3.1, SOMOS MAPUCE GENTE DE LA TIERRA

En general la literatura chilena, hasta épocas muy recientes, para referirse a este grupo étnico, lo hacia
utiizando los siguientes conceptos: indigena, indio, araucano, por supuesto con toda la carga negativa de
como se usa en el lenguaje vulgar diario, instituido por la sociedad dominante.

Solo la literatura mas reciente, utiliza preferentemente el concepto mapuce.

Entre los diferentes grupos étnicos sometidos al Estado chileno, el grupo mayoritario se autodenomina
‘mapuce = gente de la tierra’, como una forma de aferrarse a la vida. “Mapuce ta inciii”’ dicen, quienes se
sienten orgullosos de su ser mapuce, como queriendo decir “somos gentes de esta tierra, somos diferentes,
nosotros somos de esta tierra”. Por lo tanto, el concepto mapuce incluye una afirmacion de la identidad?*.

El actual pueblo mapuce, después de una larga historia de resistencia en que finalmente pierde su
libertad y gran parte de su territorio, hoy dia vive una situacién de sometimiento y colonialismo interno que
le ha llevado a un grado considerable de pérdida de su memoria histérica, como lo expresa el testimonio del
fvcace José Luis Huilcaman:

“Los tiempos antiguos se nos fueron perdiendo en la memoria con tanto desastre que ha pasado el
pueblo. Antiguamente se educaba a los jovenes en la historia, hoy dia no. El *hueupife’ se preparaba largos
afos; sentado a los pies del historiador viejo aprendia una a una las hazanas de los antiguos hombres de
Arauco, cuidaba de imitar la entonacion del relato, memorizaba nota a nota las canciones, lloraba cuando
habia que llorar, se paraba y recitaba emocionado en los momentos en que los héroes hablaban al pueblo
congregado”?4,

3.1.1. ORIGEN DE LOS MAPUCES

En cuanto al origen de los mapuces se manejan diversas hipdtesis de caracter mas bien ideolégico que
pretenden justificar la posesion de lo que en parte fuera el territorio mapuce. Asi Latcham en su obra “E/ origen
de los araucanos” postula el origen pampino de los mapuce. Hipotesis que asurne en plenitud el historiador
Encina en su obra “Historia de Chile’?* y varios historiadores oficiales de nuestra patria.

243. Para el concepto de identidad vea Cap. II, 2.
244, Bengoa José: Hisloria del pueblo mapuche, p. 11.
245, Citado por Bengoa op. cit. p. 12y 13.
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Los actuales cientificos preocupados tangencialmente del origen de los mapuce, no concuerdan con
la hipétesis de Latcham, mas bien se inclinan por la existencia de “una cultura que se puede denominar
mapuce”. Afirmaciones que se sostienen en descubrimientos arqueoldgicos, ya que los restos liticos, la
alfareria, las costumbres funerarias y otras evidencias culturales a partir de los 500 a 600 afios a C.,
comienzan a homogeneizarse, por lo tanto, a partir de esta fecha podemos hablar de una “cultura mapuce”
(Berdichewski, Dillehay, Gordon y Menghin2%),

Independiente de estas hipdtesis, nosotros privilegiaremos el origen mitico religioso, en cuanto que los
actuales mapuces remontan su origen a los inicios del tiempo y de la historia.

La historia mitolégica sobre el origen de los mapuces la podemos encontrar en las diversas variantes
del relato del Mito del Tren Tren y Kai Kai filu. En la versién recogida en Puren, que utiliza Bengoa, los dos
dltimos versiculos terminan diciendo: los sobrevivientes “hicieron sacrificios y se calmé el agua y los que se
salvaron, bajaron del cerro y poblaron la tierra. Asi nacieron los mapuces”2¥,

Por lo tanto, el mapuce nace de un gran cataclismo, como dice Bengoa “de una lucha poderosa entre
los elementos desatados, las aguas del mar y los volcanes de la cordillera”?#,

La conciencia del origen, sea por la cristianizacion y educacién, ha quedado en algunos como un
recuerdo de sabiduria religiosa que ya no es capaz de dar vitalidad al presente de los mapuce. Sabiduria
religiosa que soélo valoran y recuerdan los fvcace y que en parte no han socializado por el masivo abandono
de las costumbres y creencias y por asumir, aunque superficialmente, una nueva religion.

La nueva generacién, especialmente quienes viven en Santiago, ha perdido la memoria histérica.

3.1.2. MAPUCE URBANO Y MIGRACION

La emigracién a la ciudad o a los grandes centros urbanos, especificamente a Santiago, antiguamente
tenia una caracteristica “temporal”, pero con el paso del tiempo, la mentalidad ha ido cambiando. Hoy en dia
la gente emigra para quedarse. -

Elquedarse en Santiago, significaba un cambio radical enla vida, ya que el ambiente no solo era extrafio
sino ademas adverso y agresivo, por lo tanto, en un primer momento el emigrante debia hacer todos los
esfuerzos para conocer y adaptarse a este nuevo ambiente.

La migracién como hecho objetivo no es otra cosa que el traslado voluntario o forzado de las personas
o de un grupo humano desde un habitat conocido a otro desconocido?®.

Toda migracidn significa un cambio de habitat que se puede dar en los siguientes términos:

A: Puede tratarse de un ambiente ecoldgico a otro ambiente ecoldgico. Por ejemplo, el trastado de
poblaciones mapuce de la costa a la cordillera. Hecho que ocurrid después del maremoto del afio 60. Los
afectados no sufrieron grandes transformaciones culturales a pesar de que el ambiente ecoldgico era
diferente.

|

B: El cambio de un ambiente ecolégico a un ambiente urbano socio-cultural, que es lo que sucede con

la migracion de sectores campesinos (indigenas) a los centros urbanos.

C: Elcambio de un ambiente socio- cultural a otro ambiente socio- cultural, por ejemplo, desde la ciudad
de Nueva Imperial a Santiago.

D: Elcambio de un ambiente sociocultural a un ambiente ecologico (carnpesino). Es el caso de personas
que después de vivir en la ciudad deciden volver al campo.

En el caso de los mapuces urbanos nos encontramos ante una migracion del tipo (B), es decir, se trata
de un traslado desde un ambiente ecoldgico que tiene como base de sustentacion la tierra a un ambiente

246. Idem. p. 14.

247. Idem. p. 10.

248. Idem.
249, Cf. Moltedo Ramos Rina: E/ proceso migratorio en Chile. N\
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socio-cultural urbano que se sustenta en la ley de la oferta y la demanda. Este cambio exige necesariamente
adaptarse al sistema imperante. ‘

Teoéricamente el proceso migratorio de grandes masas campesinas es interpretado, desdela sociologia
como consecuencia de la industrializacién. Hecho que significa cambios en los modos de vida, que en
lenguaje de las ciencias sociales es interpretado como el paso de Io tradicional a lo moderno.

En nuestro caso lo tradicional estaria dado en un estilo de vida en estrecha relacion con la tierra donde
sevive una economiade subsistencia, mientras que lo moderno estariadado en un estilode vida enque prima
la eficiencia y la eficacia, ya que la subsistencia depende de un sueldo mensual.

La emigracién de los mapuces o de cualquier grupo indigena es una realidad con caracteristicas muy
especiales. No se puede equiparar ni siquiera con el migrante campesino winka, ya que el mapuce es
tradicionalmente una personano grata para la sociedad chilena. Hecho que ha cambiado ultimamente debido
a una mayor participaciéon en las reivindicaciones sociales, lo que ha significado asumir un mayor
protagonismo. Esto ha redundado en una visidbn mas positiva del indigena. .

Frente a la realidad migratoria de los mapuces podriamos decir que las primeras generaciones que
dejaron la reduccién y se marcharon a la ciudad, sin duda fue un grupo selectivo, ya que se tratd de aquellos
gue aunque malamente conocian el “winkadugun” y que estaban mas familiarizados con la vida y la cultura
winka. Otro grupo estaba constituido por un segmento de poblacion flotante que después de la llamada
“Pacificacion de la Araucania” no encontraron un espacio donde radicarse®®,

Para ambos grupos, el hecho de trasladarse a la ciudad significaba estar dispuesto a vivir toda clase
de aventura, por decir lo menos ya que se enfrentaban ante la exigencia de adaptarse a un nuevo ambiente
socio-cultural mas que ecoldgico, en donde la integracidn (adaptacién) era el unico camino de subsistencia.
Por lo tanto, “su cultura” quedaba en un plano estrictamente familiar, oculto.

Una de las caracteristicas de estas primeras oleadas migratorias es que quienes salen de la reduccion
norompen con ella, lo que en definitiva significaba una posibilidad de reforzar y revitalizar la identidad mapuce
urbana, mediante una vuelta permanente a la reduccion.

En este sentido la vida en la ciudad era transitoria, no definitiva. La gente se venia pensando en volver.
Trabajaba una temporada y volvia a la reduccion. De alguna forma primaba la identidad mapuce original, lo
que Duran T. llama “identidad mapuce plenamente asumida” con fuertes rasgos campesinos.

Si las primeras generaciones de migrantes la componian mayoritariamente personas adultas que no
rompian con la reduccién, hoy en dia los que emigran son mayoritariamente jovenes que no encuentran un
espacio apropiado para realizarse como persona y su traslado a la ciudad significa inevitablemente ruptura
con la reduccion®'.

Los grandes centros urbanos estan en estrecha relacion con los procesos migratorios de grupos
humanos y que significa un traslado del campo a la ciudad. Por lo tanto, “lo urbano” hemos de entenderlo
como un ambiente ecoldgico en donde priman las relaciones humanas anénimas, marcadas por la eficacia
ylacompetitividad. Dicho ambiente ecol6gico lo denominaremos como un “ambiente sociocultural”, es decir,
se trata de una cultura urbana en donde co-existen diversas manifestaciones culturales: conviven lo moderno
occidental con lo tradicional “latinoamericano” y 1o indigena, en una suerte de hibridacion y armonia.

Quienes viven en los grandes centros urbanos son agredidos constantemente mediante la oferta de
nuevos valores y modelos culturales extranjeros, que representan el sentir de los grupos dominantes, quienes
utilizando los medios masivos de comunicacidn, especiaimente la Radio y la TV., mediante propagandas
buscan crear una cierta homogeneidad cultural, en donde lo autéctono se relega a un plano folclérico.

Ante esta situacion, un porcentaje considerable de la poblacidn indigena que ha emigrado a los centros
urbanos, se ha agrupado en diferentes organizaciones, buscando crear espacios autdbnornos que permitan
el desarrollo de su propia cultura e identidad.

Los mapuces urbanos son portadores de una cultura especifica de raices campesinas y que se
manifiesta en un estilo de vida marcado por los siguientes elementos: en la familia, la maxima autoridad es
el padre; hay un aprecio y veneracion por los ancianos; los que emigran a la ciudad tienden a aguparse en

250. Cf. Ancan José: “Los urbanos: un nuevo sector dentro de la sociedad mapuce contemporanea”, p. 7.
251. La*“reduccion” es aquel territorio comunitario otorgado por el Estado chileno bajo Titulo de Merced o Titulo de Comisario a partir de 1886,
cuando se promulga la ley de radicacién. Dichas reducciones se componen de nucleos familiares emparentados entre si.
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torno a nucleos familiares oriundos de la “reduccién”; la venida de alguién del sur es motivo de encuentro
para ponerse al tanto de lo que pasa en la reduccién; hay una buena convivencia familiar muchas veces
fortalecida por lazos de compadrazgos (bautismo principalmente).

3.1.3. PUEBLO MAPUCE: INDIGENAS, INDIOS

En referencia a la categoria mapuce, en cuanto grupo étnico, existen otros dos conceptos que merecen
también una aclaracién: indigenas e indios.

Existe un acuerdo entre los cientistas sociales de que los conceptos de “pueblos indigenas y pueblos
indios” hacen referenciaaunamismarealidad: se trata de pueblos conquistadosy sometidos forzadamente
a los diferentes Estados nacionales latinoamericanos, que han sido despojados de sus territorios,
que tienen una culturay un idioma diferente, que mantienen costumbres y tradiciones diferentes, con
una historia comun y en estado permanente de marginacién y exclusion en cuanto a que no gozan de
los derechos humanos fundamentales en el mismo grado que el resto de la sociedad®2.

Nosotros asumiremos el concepto de “pueblo” de la OIT., porque hace referencia a un grupo humano
(pueblo) con identidad y organizacion propia?®. Mientras que indigena hace referencia a descendientes de
poblaciones que habitaban en el pais 0 en una regidn geografica a la que pertenecia el pais en la época de
la conquista o la colonizacién “y que cualquiera que sea su situacion juridica, conservan todas sus propias
instituciones sociales, econdémicas culturales y politicas o parte de ellas”?** y que por sus caracteristicas
fisicas bioldgicas pertenecen a un mismo grupo racial.

En este sentido los mapuces son parte de una sociedad mayor que los cientistas llaman indiferentemen-
te “pueblos indigenas o pueblos indios” y que pertenecen a un mismo conglomerado racial y que
originalmente vivian bajo un sistema de una “sociedad tribal” y que hoy constituyen un pueblo y una nacién
sometido al Estado Chileno.

El concepto de sociedad hemos de entenderlo como “un grupo de seres humanos que comparten un
sistema autosuficiente de accidn capaz de existir durante un periodo superior al de la vida de un individuo;
el grupo se perpetla, al menos parcialmnete, a través de la reproduccidén sexual de sus miembros’ 25,
Mientras que “Tribu”, se usa generalmente para designar a un grupo humano bajo el gobierno de un cabecilla
0 jefe®®,

Morgan decia que la sociedad tribal era poseedora de una organizacion social pero no politica, para
diferenciario de la sociedad moderna®’. Esta opinion ya no se puede seguir sosteniendo, ya que en general
las sociedades tribales tienen su propia organizacion socio-politica y ademas comparten una historia y un
territorio comun.

A los mapuces, al igual que la mayoria de los pueblos indigenas, desde que fueron sometidos
forzadamente al Estado chileno y argentino, les expropiaron la mayor parte de su territorio, fueron
desarticulados politica y socialmente, pero mantuvieron una historia, un idioma, una cultura y unas
costumbres y unas tradiciones religiosas comunes, lo que les permitié seguir existiendo como “grupo étnico”.

Algunas de las caracteristicas comunes de los grupos étnicos americanos:

- en la mayoria de los Estados son minoria nacional, salvo en Bolivia, Pert y Guatemala

- le despojaron violentamente de sus territorios

- han sido integrados forzadamente a la sociedad nacional, mediante la educacién principalmente

- han perdido gran parte de su costumbres y tradiciones '

- son discriminados por la sociedad blanca, mestizos en su mayoria

- viven una suerte de colonialismo interno

- se aferran a las tradiciones de sus antepasados

- han incorporado algunos elementos de la cultura dominante para reforzar la propia

252, Convenio No. 169 de la OIT: “Sobre pueblos indigenas y tribales en paises independientes”, p. 1.
253. Idem.

254. Idem, p. 6.

255. Aberle et al, citado por Leon H. Mayhew en: “Sociedad”, p. 32. !

256. 1. M. Lewis: “Sociedad tribal”, p. 66.

257, ldem.
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- han emigrado a los grandes centros urbanos en un porcentaje alarmante
- viven una suerte de trauma sicoldgico que muchas veces les lleva a esconder y a negar su identidad
- se resisten a desaparecer

Estas caracteristicas hacen que los grupos étnicos americanos deban entenderse en este contexto.

No se trata de grupos migrantes, que la sociologia le da también la categoria de “grupos étnicos”, sino
mas bien de propietarios que han sido expulsados de sus territorios®,

En este contexto los rnapuces son un grupo étnico o “una colectividad humana o una minoria nacional
unificada por la lengua y por tradiciones religiosas"#® heredadas de los antepasados; por una cultura, una
historia y un territorio comin??° y por una visién del mundo en estrecha armonia con la naturaleza.

Todos estos elementos, que reunen los pueblos indigenas “justifican su derecho a gobernarse por si
mismos, bien sea como naciones autbnomas o bien como segmentos claramente diferenciados de un todo
social mas amplio’'?¥!,

Finalmente, es importante recalcar que todo grupo étnico tiene una forma de organizacién social y
familiar, actividades comunitarias, una vida ceremonial, ritual y festiva?? que le permiten mantener una
identidad étnica.

3.1.4. PUEBLO MAPUCE - ESTADO CHILENO

La concepcion moderna de Estado nacién europea tiene una existencia de no mas de 200 anos y fue
asumida en plenitud por quienes lideraron la independencia de las colonias espariolas a partir de 1810. Por
lotanto, es dentro de este concepto de Estado nacién que se incluyd forzadamente a los diferentes “pueblos
indigenas” con el proposito de integrarlos y asimilarlos, segun la teoria sociopolitica en boga en aquel tiempo,
conla pretension de conformar una realidad social homogénea. Hecho que no se ha materializado ni siquiera
en Europa occidental, que es la cuna del Estado nacién moderno®:,

La clase dirigente de los diversos Estados nacionales latinoamericanos, se resiste a aceptar el hecho
de que los pueblos indigenas puedan constituirse en una nacién dentro del Estado nacional, ya que esto
significaria no sélo cambiar la Constitucion, sino aceptar el hecho de que las naciones Iatlnoamerlcanas son
Estados plurinacionales y pluriculturales.

En este sentido “nadie podria dudar que la categoria étnica chileno - mapuce existen mas alla de los
intentos por hacerlos desaparecer por miembros de una u otra categoria"#“. En la practica es un solo grupo
étnico que tiene el control del Estado, marginando a los demas.

Chile es uno de los pocos paises que no ha firmado el Convenio 169 de la OIT. y que en la ultima
legislacién indigena del afio 1993, expresamente no reconoce la calidad de ‘pueblo’ ni a los mapuces ni a
los kechuas ni a los Aymaras ni a los Kawaskar ni a los Atacamefios ni a los Rapa Nui.

Esta Nueva Ley Indigena s6lo habla de etnias indigenas®®y mientras no se reforme la Constitucién, en
la practica sera inoperante.

3.1.5. EL CONCEPTO DE INDIGENA EN LA LEGISLACION NACIONAL

No es la intencién hacer un recorrido sobre las diferentes legislaciones, sino detenernos en las tres

ultimas para mostrar brevemente la evolucion de la concepcidn de indigena en la legislacion nacional:

a) Laley indigena No 17.729, del afo 1972, que a su vez crea el IDI (Instituto de Desarrollo Indigena),

258. Territorio, es un espacio geografico del cual un grupo étnico reclama derecho de usufructo y propiedad colectiva o ‘es la totalidad del
habitat”, que reclaman los pueblos indigenas, en OIT. op. cit. p. 11.

259. Ribeiro Darcy Las teorias de la evolucion sociocuitural, p. 36.

260. Bonfil Batalla Guillermo: Utopia y revolucién: el pensamiento politico de los indios en América Lat/na p. 20y 24.

261. Idem. p. 50.

262. Idem. p. 25.

263. I|dem.

264. Duran T.: "Contacto interétnico chileno mapuce”, p. 24.

265. “El Estado reconoce como pricipales etnias indigenas de Chile a: la Mapuche, Aimara..." Ley N°® 19.253, Art. 1°.
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permitia recuperar e incorporar tierra a las reducciones. Por lo tanto, el concepto de tierra estara muy
relacionado con la concepcién que se tiene del indigena.

Dicha legislacidn definia al indigena (no hablaba de mapuce) en los siguientes términos: “*Se tendra por
indigena, para todos los efectos legales, a la persona que se encuentre en algunos de los siguientes casos:

1) Que invoque un derecho que emane directa oinmediatamente de un Titulo de Merced o Titulo gratuito
de dominio otorgado en conformidad a las leyes. i

2) Que habitando en cualquier lugar del territorio nacional forme parte de un grupo que se exprese
habitualmente en un idoma aborigen y se distinga de la generalidad de los habitantes de la Republica por
conservar sistemas de vida, normas de convivencia, costumbres, formas de trabajo o religion, provenientes
de los grupos étnicos autdctonos del pais”.

Lo interesante es que al elemento tierra que en ultimo término definia al indigena, se le agrega un
segundo elemento que es la cultura étnica autéctona, pero falta el de la identidad étnica que se suplia con
un “certificado de identidad"'?%.

b) Decreto ley No. 2568, del afio 1979, suprime al IDI por medio de un Decreto Supremo.

La caracteristica de esta legislacion es que suprime la tenencia comunitaria de la tierra exponiéndola
alaley de la ofertay la demandayy al libre juego del mercado. Si bien es cierto esta es la nota caracteristica
de la ley, en lo referente a la concepcion del indigena, esta ley quiere borrar de un plumazo todo lo indigena.

Por ejemplo, el titulo dice “De los indigenas, de las tierras indigenas, de la divisidén de las reservas, y
de la liquidacién de las comunidades indigenas”. Mientras que en el Cap. |, parrafo b dice “Las hijuelas
resultantes de ladivision de las reservas, dejaran de considerarse tierras indigenas, e indigenas a sus duenos
o adjudicatarios”.

En conclusién se trata de acabar definitivamente con el problema indigena, integrandolos legalmente
a la sociedad chilena como un vulgar campesino winka.

¢) La Nueva ley indigena No. 19.253, promulgada el afio 1993, en el Art. 1° dice: “El Estado reconoce
que los indigenas de Chile son los descendientes de las agrupaciones humanas que existen en el territorio
nacional desde tiempos precolombinos...” y en el parrafo siguiente dice: “El Estado reconoce como
principales etnias indigenas de Chile: la Mapuce, Aimara, Rapa Nui o Pascuenses, las comunidades
Atacameinias, Quechuas y Collas del norte del pais, las comunidades Kaswaskar o Alakalufes y Yamana o
Yagan de los canales australes...”

La ley 19.253 sera la Unica que legalmente reconoce los nombres de los diversos grupos étnicos y en
cuanto a lo urbano, por lo menos menciona la realidad urbana indigena, en los términos de “Se entendera
por indigenas urbanos aquellos chilenos que, reuniendo los requisitos del articulo 2° de la ley, se
autoidentifiquen como indigenas y cuyo domicilio sea un area urbana del territorio nacional y por indigenas
migrantes aquéllos que, reuniendo los mismos requisitos de origen precedentes, tengan domicilio
permanente en una zona rural no comprendida en las definiciones de los articulos 60. 62, 66 y 72” Art. 75.

Sin duda la idea clave en el concepto de indigena urbano es la “autoidentificacion”.

3.2. LA ETNIA MAPUCE

La categoria étnicala entenderemos como “ladiferenciacion de ciertos agregados de poblacion enbase
a un conjunto de rasgos de origen étnico”%’.

De acuerdo a la ultima legislacion indigena del afio 93, ya no se pone en duda si los mapuces son un
grupo étnico o no. Sin embargo, dada laimportancia que adquiere el tema étnico hoy en dia tanto en Europa
como en América, profundizaremos un poco mas esta tematica a partir de la relacion que existe entre etnia
y raza; etnia y nacion; etnia y clase social; etnia y biodiversidad.

266. Berdichewski Bernardo: “Etnicidad y clase social en los mapuches", p. 67.
267. Cf. DuranT., idem.
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3.2.1. ETNIA-RAZA; ETNIA-NACION

T.K. Oommen dice “la raza es un hecho bioldgico, pero el racismo es una ideologia y una practica
basada en la supuesta superioridad de algunas razas, tradicionalmente sélo la blanca... La etnicidad es un
asunto esencialmente cultural”®,

A partir de esta afirmacidn habria que recordar que la antropologia tradicional divide a la humanidad en
tres grandes razas, cada una con sus variantes de acuerdo a los diversos cruces bioldgicos. Estas serian:
lacaucasica, negroide y mongoloide?®. Dicha clasificacion se basaen las caracteristicas fisicas observables:
el tamaio del craneo, la textura del cabello y el grupo sanguineo.

De acuerdo a esta divisidn pueden haber grupos étnicos de idioma y culturas diferentes, pero de la
misma raza, como asi también “todos los que pertenecen a la misma raza tal vez no profesen la misma
religién, hablen el mismo idioma, o tengan el mismo estilo de vida”#° o sean del mismo grupo étnico.

Por lo tanto, si lo racial es algo fisico, biologico, lo étnico hace referencia a aspectos culturales de
identidad y de las raices. En este sentido la categoria étnica hemos de entenderla como “la diferenciacion
de ciertos agregados de poblacién en base a un conjunto de rasgos de origen étnico”?"!.

El problema étnico-racial en las sociedades multirraciales y pluriétnicas se vive de forma diferente. Por
ejemplo, Africa representa la expresién mas cruel y virulenta del racismo y el problema étnico; rnientras que
Brasil, es la maxima expresion de lo que podriamos llamar tolerancia o ‘democracia racial’, que se concretiza
mediante instrumentos juridicos y mediante hechos concretos de mezclas raciales??, aunque esto no quiere
decir que no exista algun tipo de racismo.

En Europa, continente eminentemente racista, ha recrudecido nuevamente el racismo en los ultimos
tiempos y se manifiesta preferentemente frente a grupos migrantes, sean éstos de origen asiatico,
latinoamericano o africano. Mientras que el problema étnico europeo esun asunto cada vez mas complejo
y que no se ha logrado resolver.

Hechos que se estan dando enla ex Yugoslavia, en Ruanda o enlaex URSS, nos muestran el caracter
dramatico a que pueden llegar los conflictos inter-étnicos.

En general, los mecanismos con que se da el racismo cotidiano van desde marginar a los grupos
racialmente diferentes mediante la intimidacion, el paternalismo, la asimilaciéon y otros, hasta mantener y
cultivar diversos estereotipos y prejuicios.

El concepto de raza que manejan los cientistas sociales pretende mantener la idea tradicional “de la
inferioridad genética de los no blancos en general y de los negros en particular’3.

Segun Weber, los grupos étnicos “son los que tienen una creencia colectiva en su origen y patrimonio
comunes”?4, por lo tanto, se trata de grupos culturalmente definidos porque “se ven a si mismos corno
culturalmente diferentes de otros agrupamientos en una sociedad, y son percibidos por los demas de igual
manera’?s,

H.S. Morris dice que “un grupo étnico es un conjunto de personas de caracteristicas peculiares, inserto
en una sociedad mas amplia, cuya cultura difiere por lo general de la de esta ultima. Quienes pertenecen a
tal grupo se sienten, o estan o se consideran que estan unidos por lazos comunes de raza, nacionalidad o
cultura”#®,

De acuerdo a la sociologia ‘grupo’ “es un conjunto de individuos formado con arreglos a unos principios
claros cuyos miembros estan unidos entre si por normas institucionalizadas formales y por un comportamien-
to informal caracteristico”?”.

Desde esta perspectiva, un grupo étnico lo pueden formar los diversos grupos de migrantes que se
establecen en un determinado territorio, como ocurrié con los franceses en Quebec que se transformaron en

268. T.K. Oommen: “Raza, etnicidad y clase”, p. 102; Giddens: Sociologia, p. 274.
269. T. K. Oommen, op.cit., p. 101.

270. Idem. p. 105.

271. DuranT., idem.

272. T. K. Oommen, op. cit. p. 104,

273. Idem. p. 105.

274. Idem. p. 106.

275. Giddens, op. cit., p. 274.

276. H. S. Morris: “Grupos étnicos” p. 253.

277. idem, p. 254.
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una nacion. Entendida la naciéon como “la patria de un pueblo que comparte una cultura comin”#%o
simplemente “‘como una colectividad cultural con fundamentos morales legitimos para reivindicar un
territorio”%s,

Este concepto de nacién, no hace referencia a una historia y un territorio cornunes, ni a unas tradiciones
compartidas, que como veremos mas adelante, es la nota caracteristica de los grupos étnicos de Ameérica.

3.2.2. ETNIA'Y CLASE SOCIAL

La sociologia define el concepto de ‘clase’ “como un conjunto de personas que ocupan mas 0 menos
la misma posicion (social), distinta de la ocupada por las pertenecientes a otras clases”?. En las sociedades
capitalistas, lo que crea la estratificacién social es esencialmente la propiedad de recursos materiales?'.

La diferencia con los conceptos de raza y etnia es que se puede pasar de una clase a otra, mientras que
se nace perteneciendo a una raza y a un grupo étnico. ,

Sin duda el problema étnico y racial es muy diverso entre un pais y otro, entre un continente y otro. Sin
embargo, laforma cémo se ha solucionado este conflicto enalgunos paises europeos, puede ser unindicador
importante hacia donde deban caminar los Estados americanos.

En Europa, el paso del absolutismo (monarquia) a una concepcion moderna de Estado nacion
democratica abrid las puertas para solucionar el problema étnico mediante una suerte de integracion
nacional. Los nuevos Estados siguen los principios sociopoliticos que se remontan a Montesquieu. Principios
que asume Napoleon bajo el lerna “a cada nacion, un Estado, en cada Estado una nacidén#2, Sin embargo,
los hechos recientes en la ex Yugoslavia, en los paises africanos y en la ex URSS, nos muestran que el
problema étnico esta muy lejos de solucionarse.

Sin duda lamayoria de las sociedades modernas comprende numerosos grupos étnicos diferentes, por
lo tanto, en la practica son ‘sociedades plurales'? por eso, la formacién de Estados multinacionales o de
Estados Confederados (Suiza, Canada) parecen ser experiencias que definitivamente pueden ayudar a
solucionar el problema étnico.

3.2.3. ETNIA Y BIODIVERSIDAD™

Tanto el continente africano como América pueden ser considerados como verdaderos “semilleros” de
grupos étnicos diversos. Tales pueblos viven predominantemente en areas de alta biodiversidad y a lo largo
de la historia han demostrado que son los mejores conservadores de su medio ambiente?s.

Estos pueblos, desde que fueron sometidos a los diferentes estados nacionales son considerados un
obstaculo para el desarrollo, desconociendo que las “Tres cuartas partes de las drogas medicinales
prescritas actualmente, derivan de plantas que han sido descubiertas a través del conocimiento de los
pueblos indigenas. Las plantas medicinales de la selva han producido un lucro de 43 millones de délares
anuales para la industria farmacéutica?s.

Sin embargo, los pueblos indigenas no han recibido ni el mas minimo reconocimiento y respeto por su
contribucién a la salud y el bienestar de la poblacién mundial.

Sin duda es dificil determinar el nimero exacto de la diversidad de culturas en el mundo, pero, sin duda,
las culturas indigenas son abrumadoramente mayoria en el mundo®’.

278. T.K. Oommen, op. cit,, p. 107.

279. ldem. p. 108.

280. H.S. Morris, op. cit., p. 255.

281, T.K. Oommen, op. cit., p. 110.

282. Idem, p. 107.

283. “Las sociedades plurales son aquellas en las cuales hay varios agrupamientos étnicos extensos, comprometidos en el mismo orden
politico y econdmico pero ampliamente distintos unos de otros”, Giddens: “Sociologia”, p. 275. .

284. Gray Andrew define la biodiversidad como “la variedad de los genes, especies y ecosistema del mundo”, en “Entre la integridad cultural
y la asimilacién”, p. 4.

285. Idem. p. 4.

286. ldem. p.6.

287. Segun Gray "los antropdlogos de la Universidad Noruega de Bergen, estiman que hay 5.000 diferentes culturas indigenas en el mundo”
en : op. cit. p. 16.
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Por lo tanto, si comparamos el nimero de culturas en los diferentes estados nacionales y los diferentes
grupos étnicos del mundo, descubrimos que los pueblos indigenas constituyen entre el 90-95% de la
diversidad cultural del mundo.

En este sentido "Los pueblos indigenas del mundo representan, por lo tanto, la diversidad de la
existencia humana, a pesar de que constituyan una minoria numérica”28,

3.3. DES-ETNIFICACION {

Desde el nacimiento de los diferentes Estados nacionales latinoamericanos hubo una preocupacion por
la cuestiéon indigena que finalmente dio origen a las diversas politicas indigenistas que tenian el claro
proposito de integrar y asimilar a los diferentes grupos étnicos.

Se trataba de consolidar un Estado naciéon homogéneo para lo cual se crearon simbolos patrios:
bandera y escudo nacionales; se pretendia una uniformidad cultural teniendo como modelo lo occidental:
mismos valores y mismo estilo de vida; el espacio clave de integracion sin duda fue y sigue siendo el
establecimiento escolar. ‘

Bajo diferentes formas de represion sicoldgica, incluso hasta la agresion fisica y cultural, como prohibir
el mapudugun?®®, se ha ido llevando a cabo un lento proceso de des-etnificacion que significa la pérdida
de lamemoria histérica, de la conciencia étnicay que incluye una pérdida de los elementos culturales.

En general todos los grupos étnicos han sufrido este proceso de des-etnificacion en diversos grados y
profundidad. Algunos se han refugiado en la mimetizacion, ocultamiento y disimulo?; otros se hanintegrado
sin resistencia a la sociedad mayoritaria. ;

Sin embargo, el proceso de des-etnificacidn, como un hecho que se produce por actos externos

(agresion permanente), de ninguna manera hemos de interpretarlo como un hecho pasivo, hay resistencia
y creatividad.

3.4. RE-ETNIF

A fines de la década del 70 y a principios de los 80, se multiplican las organizaciones rmapuces,
fortaleciendo el movimiento indigena nacional, algunas de ellas amparadas en los partidos politicos otras
bajo el alero de la Iglesia.

Actualmente en Santiago se han contabilizado unas 30 organizaciones e instituciones indigenas, de las
cuales la mayoria son mapuces®'; todas tienen un denominador comun: recuperar la integridad del ser
mapuce, algunos acentuando la recuperacion de elementos culturales; otros re-inventado y re-
creando las tradiciones religiosas lo que en la practica significa reelaborar la identidad; otros con un
proyecto politico de autonomia y autodeterminacion a largo plazo.

Las actividades que realizan son principalmente: el palin (chueca), el gijatin (que es la practica de su
religion) y el Winol Xipantu (celebracion de afio nuevo). Todas son celebraciones rituales que tienen un
caracter eminentemente social y religioso, que permiten crear un nuevo espacio de encuentro y generacion
de un estilo de vida mapuce, donde se constituye una nueva comunidad ritual?®? fortaleciendo lazos de
solidaridad y fraternidad étnica. Estas celebraciones convocan masivamente a la poblacion mapuce urbana.

En este contexto el proceso de re-etnificacion puede ser analizado desde tres perspectivas diferentes®;

a) Descristianizacion.

Consiste en la recuperacion de las verdaderas y auténticas tradiciones mapuces no contaminadas con
el -cristianismo. Esta forma de entender la re-etnificacion en la practica se traduce como una des-

288. Idem.

289. Gollucio Lucia: “Lengua, cultura, identidad”, p. 33.

290. Idem.

291. Ver anexo Il

292. La comunidad ritual se ha de entender como aquella que se consliluye en torno al rito. -

293. Aqui se trata de una explicacion tedrica del proceso de re-etnificacion y no pretendemaos emitir juicios de valor sobre cada uno de ellos,
ya que desde la perspectiva cientifica todas son validas y son los propios mapuces quienes deben decidir bajo que perspectiva forlalecer

este proceso. .
Ve
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cristianizacion que significa una actitud indiferente y rupturista con las iglesias cristianas asumiendo una
postura fundamentalista e intolerante.

Los criterios que permiten hacer un discernimiento sobre cules serian aquellas supuestas tradiciones
auténticas, al parecer, no son del todo clara, sino que todo gira en torno a la falacia que se da entre el “ser
yeldeber ser”. La primera apunta hacialo que es la tradicion auténticamente mapuce (ser) y la segunda tiene
que ver con una proposicion moral (deber ser), lo que deberia ser.

La base en que se sustenta este proyecto es la tierra, por lo tanto, ella (el territorio) constituye la
comunidady lareligién. Aqui hay unaclarareivindicacién por larecuperaciéon de la tierra o el territorio mapuce.

b) Cristianizacién.

Significa asumirlos desafios de lanueva evangelizacion, que pretende infundir valores, supuestamente
cristianos, en la cultura mapuce, de tal forma que sean expresados utilizando el idioma, los signos y los
simbolos mapuces. Mediante este proceso de inculturacion propiamente tal, finalmente se pretende respetar
y fortalecer la cultura y religiosidad mapuce. Lo que se traduce como una afirmacion de la identidad y
mantencion de las tradiciones religiosas mapuces.

En este proyecto no existe una reivindicacion clara por lo mapuce, mas bien hay una propuesta de
‘mantener’ lo que existe.

c) Incorporar y resignificar.

Aqui se trata de comprender el proceso de re-etnificacion como una suerte de re-creacién y re-
invencion de las tradiciones. No se parte de la nada, hay conocimiento acumulado que llamamos
tradicién mapuce que incorpora selectivamente elementos simbdlicos del cristianismo, re-
significandolo. Por lo que no se trata de un sincretismo religioso en sentido estricto ya que en la re-
creacion de las tradiciones prevalece el elemento mapuce.

Aqui se reivindica claramente el elemento religioso. Aparentemente, otras reivindicaciones no impor-
tan.

Asi entendido el proceso de re-etnificacion nos ayuda a comprender lo que ha ocurrido en estos dos
afios y medio, en la comunidad de Meli Rewe.

Sin duda, vivir en Santiago, supone multiples formas de resistencia, entre ellas la mas importante es

una suerte de “awinkamiento™ que en sentido negativo se entienda como asumir pagivamenta Ia vida
winka como parte de un proceso de deculturaciény des-etnificacién; sin embargo, en sentido positivo
no es simplemente asumir la vida winka abandonando o negando la propia identidad, sino que
fundamentalmente significa un movimiento dinamico y creativo que selecciona e incorpora elemen-
tos de la cultura dominante para fortalecer la identidad sea en ambiente campesino o urbano.

Este proceso de awincamiento esta repercutiendo en dos direcciones:

a) Un grupo, el mayoritario, inconscientemente ha decidido no oponer resistencia al proceso de
deculturacion integrandose a la dinamica de la sociedad mayoritaria, buscando competir en todos los
ambitos de la vida. De esta forma ya hay un porcentaje considerable de profesionales mapuces altamente
calificados sobre todo en el campo de la educacion, del comercio y otras areas técnicas especializadas.

Estos representan un grupo, que momentaneamente, ha roto con sus tradiciones. Estan integrados en
el sentido mas burdo del término, ya que en cierta forma carecen de una auto-identificacion étnica.

b) Otro grupo, el minoritario, bien sea por el valor que conceden a las tradiciones de los antepasados
o bien acogiendo el llamado de sus lideres o de sus mayores (jwifiowixatuaifi! jLevantemos lo nuestro!), han
decidido manifestar abiertamente la necesidad de continuar, recuperar, re-inventar, re-crear y fortalecer las
tradiciones culturales religiosas.

La re-creacion de estas celebraciones rituales religiosas, especialmente el gijatun, ha permitido una
recuperacion de la conciencia étnica y Ia posibilidad de manifestarlo en lugares publicos.

En este contexto, hemos de entender la cultura mapuce urbana como aquellos elementos
culturales que los mapuces radicados en la ciudad, han logrado mantener ocuitoy silencioso, los que
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la presion y agresion permanente de la sociedad winka no logré destruir. Elementos que tienen que
ver con el lenguaje, con la musica, con la artesania, con los simbolos y valores morales. Por lo tanto,
hay detras una experiencia vital que tiene que ver con modos de ser, formas de resistir y enfrentar la
vida diaria, creencias que estan en estrecha relacion con las tradiciones de los antepasados.

Sin duda este grupo consciente de que ha perdido el nexo conlatierra, busca creativamente sus propios
caminos para crecery desarrollarse a partir de sus tradiciones religiosas. Por lo tanto, si en el campo la tierra
es el fundamento en que se constituye y crea la comunidad y la religion; en la ciudad, lo fundamental es el
elemento religioso. Es en torno a la religion que se constituye la comunidad y el territorio (gijatuwe).

3.4.1. RE-ETNIFICACION Y TRADICION

En este proceso dinamico, lare-invencidn y re-creacion de las tradiciones podriainterpretarse comouna
suerte de revivalismo®4 o nativismo?s, sin embargo, claramente no se trata de un burdo retorno al pasado.

En el contexto de re-etnificacién la tradicidon debemos entenderla no como algo inmutable, que no
cambia sino en cuanto representa un caudal 0 un manantial de agua que vivifica, como dice Martha Blanche,
en cuanto “esta basado en experiencias previas sobre la manera que tiene un grupo de dar respuesta y
vincularse a su entorno social'#. En palabras del tedlogo Gustavo Gutiérrez, se trata de ejercer el derecho
a "beber del propio pozo”. En este sentido la tradicién “es pensada como ‘un mecanismo de seleccidén y de
invencién, proyectado hacia el pasado para legitimar -e iluminar- el presente’’%.

Porlotanto, recuperarlas tradiciones no se reduce a conservary rescatar tradiciones supuestamente
inalteradas®®, ya que la recuperacién de las tradiciones “es siempre la recreacion reiterativa de antiguas
formas de conducta, de las creencias, pero siempre con nuevos elementos, en situaciones nuevas y
diferentes. Lo cual implica que en este nuevo contexto, las viejas formas recreadas van adquiriendo nuevas
calidades.

, En este sentido, “la utopia del retorno a la pureza étnica tradicional s6lo puede ser un burdo -y no por
ello menos eficaz- engano ideoldgico. El retorno al pasado es imposible’®,

Por eso la recuperacidn de las tradiciones significa también adaptar las creencias y normas a nuevas
situaciones como respuesta alos cambios que ocurren diariamente, ya que “no existen culturas tradicionales:
no hay ninguna cultura en el mundo que hoy siga exactamente idéntica a lo que era hace una generacion,
y ni siquiera a lo que era el aio pasado’®, todas incorporan nuevas ideas, principios y procedimientos con
los ajustes del caso, igual que un programa computacional "“siempre que estos cambios no sean tan
fundamentales como para poner en peligro la I6gica interna de la estructura profunda del sistema cultural.
Las culturas se recrean y se modifican a diario...”%',

CONCLUSION

El analisis de la categoria étnica lo hicimos en tres partes: primero, analizamos el concepto mapuce y
dijimos que dicho concepto es la autoafirmacion de la identidad étnica de un pueblo que se autodenomina
mapuce “gente de la tierra”. Mencionamos las diversas hip6tesis que se manejan sobre su origen y
privilegiamos la perspectiva mitica religiosa. Hicimos una diferencia entre mapuce urbano y mapuce
migrante, sin embargo, en nuestro estudio utilizamos el concepto de mapuce urbano para referirnos a los
mapuces que viven en Santiago. Unido a este concepto analizamos también otras categorias como indio,
indigena, que tienen una connotacién peyorativa en cuanto hacen refgrencia a una situaciéon de dominacién

294. Elrevivalismo se entiende como “un esfuerzo consciente y organizado emprendido por miembros de una cultura con el objeto de regresar
a una época de felicidad pretérita... Se trata de restaurar una edad de oro o revivir un estado anterior de virtud social”, Haefner Carlos en:
“Identidad cultural, aculturacién y movimientos indianistas en América {atina”, p. 8.

295. El nativismo es recuperar la puresa de las costumbres y tradiciones. Idem.

296. Citado en Garcia Canclini Néstor, op. cit.,, p. 204.

297. ldem. .

298. Idem. p. 203. ‘

299. Bate Luis Felipe: Cultura, clase y cuestién étnico nacional, p. 60.

300. CEPAL. op.cit. p. 3. ‘

301. idem.
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y colonialismo, por lo tanto, proponiamos asumir aquel nombre con el cual los pueblos indigenas se
autodenominan, en nuestro caso “rnapuce: gente de la tierra”.

Enla segunda parte abordamos la categoria étnica propiamente tal, asumiendo la perspectiva de Duran
T. en cuanto que esta categoria hemos tle entenderla como la diferenciacién de ciertos agregados de
poblacién en base a un conjunto de rasgos de origen étnico. La categoria pueblo o asumimos de la OIT.,
porque hace referencia a un grupo humano con identidad y organizacién propia; el concepto de raza hace
referencia a un hecho fisico y bioldgico, de donde surge el racismo, entendido como una ideologia y una
practica basada en la supuesta superioridad de algunas razas, tradicionalmente sélo la blanca; mientras que
por nacion entendemos la patria de un pueblo que comparte una cultura comtn o simplemente como una
colectividad cultural con fundamentos rmorales legitimos para reivindicar un territorio. Finalmente, hablamos
de la relaciéon entre pueblo mapuce y Estado chileno y sobre el concepto de indigena en la legislacion
nacional, recalcando el hecho de que mientras no exista una voluntad de cambiar la Constitucién, la Nueva
Ley Indigena, en la practica sera inoperante.

En la tercera parte abordamos el concepto de des-etnificacion y re-etnificaciéon. El primero hace
referencia a la pérdida de la memoria histérica y el segundo, a la re-invencion de las tradiciones culturales
religiosas, lo que permite recuperar la conciencia étnica.

Como parte del proceso de des-etnificacion y re-etnificacion ensayamos la aplicacion de la categoria
“awinkamiento” que en sentido negativo se ha entendido como asumir pasivamente la vida winka como parte
de un proceso de deculturaciény des-etnificacion; sinembargo, en sentido positivo no es simplemente asumir
la vida winka abandonando o negando la propia identidad, sino que fundamentalmente significa un
movimiento dinamicoy creativo que selecciona e incorpora elementos de la cultura dominante para fortalecer

“laidentidad sea en ambiente campesino o urbano. En eso se diferencia de la re-etnificacién, en cuanto a que
esta ultima hace referencia a la re-invencién de la tradicién y de la identidad.

4. EL CONCEPTO DE RELIGION

INTRODUCCION

Finalmente, analizaremos la categoria religién partiendo de los grandes clasicos de la antropologia
religiosa, pasando por el concepto cristiano catélico de religién y finalmente optando por un concepto que nos
permita comprender la religién mapuce dentro del conjunto de la diversidad de sistemas religiosos. Teniendo
siempre presente que no existe una sociedad que no tenga alguna forma de religion, aunque las creencias
y las practicas varian de cultura en cultura.

4.1. EL CONCEPTO DE RELIGION EN LAS CIENCIAS DE LA CULTURA

Hasta el siglo XVIl, no hubo una reflexién sistematica sobre la esencia de la religion, porque ‘lo religioso’
se aceptaba como un hecho sobrenatural en donde no habia posibilidad de cuestionamiento, todo se reducia
a un dogma inapelable.

Es a partir de la llustracion que se va afianzando una racionalidad formal en el ambito secular, por lo
tanto, una reflexién sobre la esencia de la religion es producto de la edad moderna.

El enfoque sociolégico de la religion tiene su origen en Durkheim, plasmada en su obra Formas
elementales de la vida religiosa y en Robertson Smith con su estudio sobre la religién semita; pero el
exponente mas relevante es Radcliffe Brown. Mientras que el enfoque sociosicoldgico iniciado por Frazery
Taylor, tiene su maxima expresion en Malinowski con su obra Magia, ciencia y religién; estos autores
sostienen que la religién satisface las “exigencias tanto cognitivas como afectivas de un modo estable y
comprensible y perrnite conservar una seguridad interior frente a las contingencias naturales”3,

Para Taylor, en el estudio de las religiones dice, que lo mas importante es “definir y precisar lo que se

302. Clifford Geeriz: La interpretacién de las culturas, p.131.
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entiende por religion. Si nos atenemos a entender por esa palabra la creencia en una divinidad suprerna...
un cierto nimero de tribus se encontraran excluidas del mundo religioso”*®. Por eso, él propone la siguiente
definicion: religion “es la creencia en seres espirituales” .

Durkheim al comentar esta definicion de Taylor dice, nuestra relacién con estos seres espirituales sera
tratar de convencerlos o conmoverlos con palabras, invocaciones , ruegos, ofrendas y sacrificios, por lo que
en este caso la religion tendria la mision de regular las relaciones con estos seres, por tanto habria religién
alli donde hay ruegos, ritos y sacrificios3®.

Sin embargo, se pregunta ¢qué pasa con las religiones en donde esta ausente la idea de dioses y
espiritucomo en elbudismo? Dando aentender, de algunaforma, que esa definicién de religion es incompleta
y que ésta es una realidad mucho mas compleja.

El concepto de religién, segun Durkheim, desborda la idea de dioses 0 espiritus, por lo que se trata mas
bien de “un sistema solidario de creencias y de practicas relativas a las cosas sagradas, es decir, separadas,
interdictas'*®%. Haciendo la salvedad que, segun este autor, la religion con el tiempo desaparecera y sera
sustituida por explicaciones cientificas y que en las sociedades modernas su funcién se limitara a mantener
la cohesidn de la sociedad®”.

En este sentido la religion “es una parte importante e incluso esencial, del complejo sistema social por
el que los seres humanos son capaces de vivir juntos...-esta- funcién social es independiente de su
autenticidad o falsedad"*®.

Sin embargo, lo caracteristico del fendmeno religioso “es que siempre supone la divisidn bipartita del
universo conocido y caracteristico en dos géneros que comprende todo lo que existe, pero que se excluyen
radicalmente (por lo que) las creencias religiosas son representaciones que expresan la naturaleza de las
cosas sagradasylas relaciones que ellas mantienen ya sea unas con otras, ya sea con las cosas profanas”3®.

Mas adelante otros pensadores diran que la religion “en los tiempos primitivos no era un sistema de
creencias con aplicaciones practicas; era una serie de practicas tradicionales fijas que todo miembro de la
sociedad aceptaba como algo normal”3'®.

A partir de estos grandes clasicos de la sociologia de la religién, los investigadores europeos,
influenciados por el positivismo de Augusto Comte -quien distingue tres niveles evolutivos de religion: el
animismo, politeismo y monoteismo- iniciaron una reflexién mas sistematica sobre el fenémeno religioso.
Desde una perspectiva positivista la religién perfecta seria el monoteismo, donde el cristianismo ocupa un
lugar privilegiado. |

Desde esta perspectiva la religion designa una relacidén que “vincula activa y pasivamente al hombre
con poderes supramundanos”". Por lo tanto, etimolégicamente religion viene de religare, que significa
estar atado o vinculado a la divinidad®'2. Esta es la acepcién tradicional que asume el catolicismo, en torno
al cual los fildsofos y tedlogos cristianos construiran complejos sistemas conceptuales para explicar aquellos
comporentes del sistema religioso ligado a la cultura occidental.

A partir del siglo XIX, desde la perspectiva de la sociologia de las religiones, la religion no puede
entenderse solamente como creencia en Dios (monoteismo). Ni siquiera como un conjunto de prescripciones
morales que controla el comportamiento de los creyentes, ya que en muchas religiones, es extraia la idea
de que los dioses estan muy interesados en cdmo nos comportamos en esta tierra®'3.

Nosotros optaremos por un concepto que nos permita comprender la religién mapuce dentro del
conjunto de la diversidad de sistemas religiosos. Aun mas, vamos a considerar la religion mapuce como uno
de los conjuntos simbdlicos mas importantes de la cultura, que permite mantener la identidad étnica.

303. Durkheim Emilio: Formas elementales de la vida religiosa, p. 35.

304. Entendiendo que los seres espirituales son “sujetos conscientes, dotados de poderes superiores a los que posee el comdn de los
hombres”. Durkheim, idem.

305. Idem.

306. Idem p. 49,

307. Idem. }

308. Radcliffe - Brown, A. R.: Estructura y funcién en la sociedad primitiva, p. 176.

309. Idem, p. 44.

310. Garcia Canclini, op. cit., p. 179.

311. Kbnig, F. : Diccionario de las religiones, p. 1158.

312. Idem.

313. Giddens Anthony, op. cit., p. 485.
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Ala base de nuestro concepto estaran Ias siguientes caracteristicas que consideramos comunes a todo
sistema religioso, como ser:

Toda religién implica un conjunto de S|mbolos que:

- evocan sentimientos de reverencia y respeto

- estan vinculados a rituales y ceremoniales practicados por una comunidad de creyentes

- estan vinculados siempre a seres u objetos que inspiran actitudes de respeto y devocion

- estan vinculados ademas a creencias en que se reverencia a una fuerza divina que puede ser la
personificacién de Dios; otras reverencian a poderes, fuerzas, energia de la naturaleza; otras reverencian a
poderes vinculados a figuras que no son dioses, pero se piensa en ellas con reverencia, como Buda o
Confucio

- otras enfatizan ideales morales relacionados con la armonia de la naturaleza. El Confucionismo por
ejemplo “trata de ajustar la vida humana a la armonia interna de la naturaleza, acentuando la veneracion de

los ancestros. Mientras que el Taoismo enfatiza la meditacion y la no violencia como los medios para llegar
a la vida superior’?*4,

Desde esta perspectiva no existe una sociedad que no tenga alguna forma de religion, aunque las
creencias y las practicas varian de cultura en cultura. Ya que la religién, segun Tillich, esta presente en todo
lo que el hombre es y hace, en todas las manifestaciones de la vida y la cultura®®.

En este sentido nos dice este autor aleman que “la religion es la esencia de la culturay la cultura es la
formade lareligion... sin religion en su profundoy universal significado, el hombre no puede existir. La religion
en este sentido, vivird mientras el hombre viva; no puede desaparecer de la vida humana, porque una historia
sin religion dejaria de ser historia humana’'é,

4.2. RELIGION Y SIMBOLO

Teniendo presente que una definicién de religion, por su naturaleza no puede ser verdadera o falsa sino
mas o menos Util, nosotros asumiremos un concepto semiologico de religiéon en cuanto consideramos que
lareligion en parte es “un sistema de simbolos que obra para establecer vigorosos, penetrantes y duraderos
estados animicos y motivaciones en los hombres, formulando concepciones de un orden general de
existencia, revistiendo estas concepciones con una aureola de afectividad tal que, los estados animicos y
motivaciones parezcan de un realismo unico™".

En este sentido toda religion seria “en parte un intento de conservar el caudal de significaciones, (tales
significaciones) sélo pueden almacenarse en simbolos (y éstos a su vez) son sentidos por aquéllos para
quienes tienen resonancia’'®.

Por eso, los “simbolos” son de alguna manera el vehiculo que lleva y que contiene la concepcion del
mundo de un determinado grupo humano, por lo tanto, la concepcion es el significado del simbolo. En otras
palabras los simbolos son “formulaciones tangibles de ideas o representaciones concretas de ideas, de
actitudes, de juicios, de anhelos o de creencias”®®. Los simbolos en cuanto significantes, donde.estan
almacenadas las diversas significaciones, el significado en si no es algo intrinseco de los objetos, acciones
y procesos sino que, como Durkheim y Weber y otros lo han subrayado, es algo que viene de fuera, es algo
impuesto a ellos®®, por eso, “en toda cultura el nimero de esos simbolos sintetizantes es limitado’'.

De alguna forma, los simbolos sagrados “tienen la funcién de sintetizar el ethos de un pueblo, el tono,
el caractery la calidad de su vida, su estilo moral y estético y su cosmovision, el cuadro que ese pueblo se
forja de como son las cosas en la realidad, sus ideas mas abarcativas acerca del orden”*%, En este sentido

314. Idem, pp. 485y 489

315. Paul Tillich, citado por Marquinez Argote y otros en: E/ hombre latinoamericano y sus valores, p.385.
316. Idem, p.386

317. Clifford Geerlz, op. cit., p. 189. !

318. Idem, p. 118.

319. Idem, op. cit., p. 90.

320. ldem, p. 334. '

321. Idem, p. 119.

322. Idem, p. 85.
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los simbolos son designadores y poseen un valor funcional, como dice Cassirer “sin esta capacidad simbdlica
el hombre seguiria siendo prisionero de la caverna, del ambito estimulico en la que vive el animal’%,

Mientras que la concepcion del mundo o la cosmovisidn son los aspectos cognitivos y existenciales de
un pueblo y se puede definir como “la concepcién de la naturaleza, de la persona, de la sociedad y que
contiene las ideas mas generales de orden de ese pueblo”3, Asi por ejemplo, para occidente el hombre es
el amo del mundo, mientras que para los mapuces el hombre es naturaleza, no domina ni pretende dominar
el mundo, sino convivir en una suerte de armonia.

Ahorabien, en sentido natural, la religion, en cuanto hace referencia a algo que nace espontaneamente
“eslarelacion del hombre con algo sagrado’®. Estarelacion se motiva, bien seaenlabusquedade seguridad,
o en el sentimiento de dependencia; bien en el miedo ante las fuerzas sobrenaturales o en la necesidad de
adoracién y acatamiento; bien en la necesidad de comunicacioén y comunién con lo divino®%®.

Especificamente la religion mapuce hemos de entenderla como un sistema de simbolos ligado a la
naturaleza, ya que en las religiones indigenas tanto la tierra, como el lago, el mar, los volcanes, las cumbres
de las montanas, la luna, el sol, las nubes son considerados como vivos, pero no por la idea del animismo
o panteismo, sino en cuanto hay en ellos acciones y efectos de vida. “Estos objetos considerados unicamente
vivos, no son dioses. Es mas, todavia no lo son, aunque el hombre se presente ante ellos pidiendo y
expresandole sus deseos”?, |

Esta forma de religiosidad ha dado pie a muy diversas y erréneas interpretaciones y apreciaciones
hechas por investigadores de reconocida trayectoria y que a su vez han inspirado y orientado a muchos
antrop6logos. Nosotros citaremos algunos parrafos de las obras principales de estos autores que han sido
analizadas desde una perspectiva episternologica por el filésofo Ricardo Salas.

“Elindigena, nos dice Guevara, no podia ascender a un grado mas alto en conceptos religiosos, porque
no poseia la capacidad de observar, reflexionar y abstraer. No se operaba en él, como en el civilizado un
trabajo sicolégico tan completo... - Segun este autor, los diferentes periodos de la religion mapuce serian:-
en el periodo del animismo de nuestros aborigenes, los fenémenos meteoroldgicos, especialmente el trueno,
se reverenciaban y temian con el nombre de Pillan. Avanzado en mentalidad, evolucionaron al politeismo,
influenciados por el sistema religioso de los peruanos, que personificaban los astros y las manifestaciones
atmosféricas. Como consecuencia de este antropomorfismo trasplantado, los indigenas chilenos personifi-
caron al trueno, siempre con el nombre de Pillan”3%,

Enlamismalinea, Latcham considerélaidea de los antiguos araucanos bajo dos formas: ““porunaparte,
el culto de los ancestros (Pillanes), y en segundo lugar, un sistema de descendencia (institucion social) que
depende directamente del eponimo ‘ngeniincan’?. Ademas, dice que “la religion en sentido primitivo de los
araucanos se cifraba en la veneracion de los antepasados, representados por el Pillan...(como creencia
generalizada), pero sus ritos no contenian ningun acto de adoracién, ni concebian los araucanos que se les
castigara o se les premiara en una vida futura...”3%,

Un dltimo autor que analiza Salas, es Louis Faron, quien sostiene que “entre los mapuces, existe una
graduacién entre los espiritus auténticos, es decir, de los poderosos lonkos del pasado y los espiritus
ancestrales”*! y “sobre estas deidades existen otras de mayor irmportancia que tienen un alcance regional
mas vasto, y la principal es, Nglinechen, que tiene un gran relieve en toda la tierra mapuche”3%,

A partir de estas ideas Salas considera que “Faron deduce, entonces, que el corpus de creencias y ritos
mapuches expresa el fundamento religioso moral de las estructuras sociales que vinculan las diferentes
reducciones mapuces. Los ritos de fertilidad y los ritos funerarios envuelven un conjunto de reducciones que
estan asociadas a través de lazos de parentesco permanentes, y que dan origen a una serie de deberes y

323. Citado por Marquinez Argote y otros en: El hombre latinoamericano y sus valores, p. 38.
324. ldem, p. 118.

325. Cf. Otto Rudolf: Lo Santo. Lo racional y lo irracional en la idea de Dios. pp. 16-53.

326. Marquinez Argote y otros, op. cit., p. 304.

327. Otto Rudolf, op. cit,, p. 189.

328. Citado por Salas Ricardo, en “Tres explicaciones del universo religioso mapuce”, pp. 55-56.
329. ldem, p. 40.

330. Idem, pp. 39-40.

331. Idem, p. 42.

332. Idem.
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derechos que estructuran e integran la sociedad mapuche total. Esta es la idea medular que define la
congregacion ritual’ 3%,

Siguiendo este enfoque, la congregacion ritual nace de la estructura ritual de las ceremonias mas
importantes y la estructura social de vinculaciones matrimoniales matrilineales, esto no quiere decir que haya
una concordancia completa entre los miembros de una congregacion ritual.

Aungue la vision de estos autores refleja una interpretacion evolucionista de la religion con un marcado
sesgo etnocentrista, sin embargo, dan pie para afirmar la existencia de un cornplejo sistema religioso entre
los mapuces, en la perspectiva de las ciencias sociales.

Finalmente, hemos de considerar otros escritos mas recientes sobre esta tematica.

Foerster, utilizando la categoria del ‘limite’, “es decir, de oposiciones constituyentes tales como
naturaleza/cultura, profano/sagrado, etc.””3*, analiza el sistema religioso mapuce, considerando que el limite
serepresenta enla mitologiay enlas creencias que se vivenenlosritos. Entre estos tltimos el masimportante
es el gijatun, que cuando adquiere un sentido sacrificial “simboliza la contradiccion entre la vida y la muerte
y, a través de ella, la oposicién naturaleza/cuitura, inmanencia/trascendencia’*.

4.3. EL CONCEPTO DE RELIGION MAPUCE (FEYENTUN)

En la sociedad mapuce, sea tanto del sector rural como urbano, lo religioso es la columna vertebral de
la cultura, y es el unico elemento que hasta el dia de hoy se mantiene con una cierta autonomia, en el sentido
de que los actores religiosos propiamente tales®*%, tienen el control de los diferentes ritos y celebraciones,
donde hasta el momento los diversos agentes sociales y pastorales no tienen mayor poder de decision.
Aunqgue hay experiencias reciente, en que los agentes pastorales estan reivindicando el poder de los lonkos,
maci y genpin como una forma de ayudar a reestructurar la comunidad tradicional campesina3¥.

En general los estudios que se han llevado a cabo sobre la tematica religiosa mapuce, coinciden en que
éste es eminentemente religioso. Su cultura, sus valores, su arte, su musica, su folclor, su cosmovision, en
una palabra su vida es religiosa.

Desde esta perspectiva un concepto cientifico de religidn nos permite entender la religion mapuce
dentro de un concepto dinamico, es decir, lo que hoy se puede considerar como religidn mapuce tiene
inevitablemente muchos elementos de la religidn winka (el cristianismo), ya que ésta “ha ido variando y
recreandose constantemente de acuerdo a los procesos de su desenvolvimiento historico, pero lo que es
permanente es la fe en sus practicas religiosas*®. Sin embargo, en lo fundamental se diferencia del
cristianismo. En este sentido es imposible concebir una religion mapuce pura. Toda religidén se contamina,
toda religidon en mayor o menor grado es sincrética.

Eltérmino religidn como se entiende en occidente es un conceptoque seinscribe enla tradicion cristiana
y que hace referencia a una religién especifica que se autodenomina como la Unica religion valida y
verdadera, con una pretension universalista. Desde este angulo las demas religiones estan condenadas a
desaparecer. _

El concepto mapuce mas cercaro a lo que tradicionaimente entendernos por religion es “feyentun”,
que aproximadamente se puede traducir por “creencias’, pero se trata de creencias que sélo tienen
sentido en cuanto pueden ser vivenciadas mediante ritos ceremoniales. Por eso, quienes dicen por
ejemplo: “taiii feyentin” estan haciendo teferencia aun “corpus de creencias’ que en lenguaje winka
constituiria la religién mapuce.

Estas creencias tienen que ver conunculto ala divinidad (Dios), a los espiritus de los antepasados, culto
a los muertos, culto a los gen, que habitan en los elementos de la naturaleza.

El “feyentin”, en cuanto corpus de creencia estaria fijado en el canon mapuce, es decir, en el AD
MAPU. ElI Ad Mapu no es otra cosa que un conjunto de leyes y tradiciones rituales religiosas

333. Idem, p. 43 :

334. Foerster Rolf: Introduccion a la religiosidad mapuche, p. 55.

335. Foerster Rolf, idem.

336. Vea Anexo IV.

337. Estasexperiencias “novedosas” en elplanodela pastoral, aunque es prematuro haceruna evaluacion, se estd dando enla zona de Puerto
Dominguez con la labor de unos misioneros del Verbo Divino.

338. Colicoy Domingo, “Religion mapuce - religion winka”, p. 41.
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heredadas de los antepasados®®. Esto de alguna forma representa el aspecto doctrinal de la religion
mapuce, lo que en otras palabras significaque todo lo que no esta de acuerdo al canon, no tiene fuerza
de ley.

Ahora bien, en cuanto ¢l Ad Mapu &3 un conjunto i leyes, £5tas ienen que ver con el comportamiento

que rigen las relaciones humanas internas y externas.

Lasrelaciones humanas alinteriorde |a comunidad se rigen por un lenguaje que permite untrato fraterno
y solidario que se expresa con la palabra “peiii - lamgen” (hermano, a), lo que genera una moral comunitaria
o una forma de comportamiento al interior de la comunidad. En otras palabras estas relaciones humanas no
permiten la formacién de castas sociales, ya que la regla de oro es “kom inciii kifie mojfviigeiii, peiigein,
mapucegeifi - todos somos de una misma sangre, todos somos hermanos porque somos mapuce,
gente de la tierra’. En este sentido, quienes ostentan algun tipo de autoridad no generan una relacién de
subordinacién con los miembros de su comunidad.

Ahora bien, las implicancias que esto tiene hacia el “kace o ka xipace”. Es decir, “el otro-en cuanto
préjimo” o en otras palabras el viviente de esta tierra, que puede ser de la misma raza pero es viviente de
una comunidad lejana con el cual no existen lazos de parentesco, ““‘con ese otro’ existe también un trato
de pefi-lamgen pero en un grado o nivel inferior.

El contacto con “el winka, ese totalmente otro” desde el primer momento produjo relaciones
conflictivas con el cual era imposible un trato que no sea el “negarle su condicién de gente de bien”.

Sin embargo, hoy se le considera también un “kace o ka xipace”. En algunos casos se le considera
también “peni-hermano”. Se dice por ejemplo “el pefi winka”, claro que no a cualquier winka.

Las leyes del Ad Mapu antiguamente sancionaban robos, crimenes y otras penalidades propias de la
vida entre personas. Leyes que a su vez servian para mantener un trato fraterno y armonioso con la
naturaleza, ya que en la cosmovisidn mapuce, el “mapuce = gente de la tierra”, esta en una relacion de
igualdad con los demas seres vivos lo que le permite un trato “respetuoso y armonioso”. No esta en una
relaciéon de amo y sefior.

4.4. RELIGION MAPUCE Y RITOS

EIAdMapu en cuanto prescribelos rituales religiosos tiene que ver con el acceso almundo de lo sacro®?,
ya que todo rito*! permite entrar en relacidén con lo ultramundano o sobrenatural®®Z,

En el estudio de los ritos, hemos de considerar que “no hay ninguna religién en que no se pueda
encontrar ritos cuya eficacia sea independiente del poder divino. El rito actua por si mismo, en virtud de una
accién afin. Produce casi mecanicamente el fendmeno que trata de crear. Este resultado no depende nide
que se invoque a un Dios, ni de que se atienda a una suplica de un ser benigno™3®,

Finalmente, es bueno recordar que todo ritual, en toda religidn, tiene un modelo divino, un arquetipo.
Es decir, cualquier rito esta relacionado directamente con la voluntad de los dioses 0 antepasados miticos.
Ellos los han instituido.

Tomemos unos ejernplos:
- “Debemos hacer lo que los dioses hicieron al principio”
- “Asi hicieron los dioses; asi hacen los hombres” (adagio Hindu)

339. Elculto a los antepasados significa que los lazos familiares con el muerto no se rompen y éste contintia ejerciendo su autoridad y
dispensando su proteccion. De esta forma los espiritus de los difuntos se convierten en los dioses domésticos y la vida y la prosperidad
de la familia dependen de su socorro y favor”, Cassirer; Antropologia filoséfica, p. 135.

340. Lo sacrocomo sindnimo de lo sagrado tiene dos componentes: “es lo que desborda la comprension y la explicacién del hombre, y lo que
excede su posibilidad de cambiarlo”, Canclini Garcia Néstor, op. cit. p. 179.

341, Los ritos han sido estudiados como practica de reproduccion social. Garcia Canclini dice: “la historia de todas las sociedades muestra
los ritos como dispositivos para neutralizar la heterogeneidad, reproducir autoritariamente el orden y las diferencias sociales. El rito se
distingue de otras practicas porque no se discute, no se puede cambiar ni cumplir a medias. Se cumple y entonces uno ratifica su
pertenencia a un orden, o se transgrede y uno queda excluido”, idem.

342, Van Gennep y Glukman entienden el rito como “un modo de articular lo sagrado y lo profano, por lo cual lo estudian casi siempre en la
vida religiosa...”. Citado por Canclini Garcia, idem.

343. Matthes Joachim, op. cit., p. 139.
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- “Los aborigenes del sudeste de Australia practican la circuncisiéon con un cuchillo de piedra, porque
asi se lo ensefiaron sus antepasados miticos”**.

- “Los hombres deben estar circuncisos para no ser semejante a los nifos”, asi dicen los negros
amazultes porque creen que Unkulunkulu (héroe civilizador) lo decret6 en tiempos inmemoriales,
in illo tempore34,

E! mismo sentido tiene el descanso del Sabado entre los judios ¢ por qué hay que descansar el dia
sabado? Porque Dios descansoé el ultimo dia “reposé de todas las obras que habia hecho"*4. Conclusion:
los judios deben hacer o mismo.

En el cristianismo aparece el mismo tema. Después que Jesus lava los pies a sus discipulos le dice
“amaos los unos a los otros como yo os he amado™¥, por lo tanto, el comportamiento de los cristianos se
remite al mandato de Jesus.

Entre los mapuces la referencia al hecho primigenio, es decir al illo tempore, se expresa con las
siguientes palabras:

“femkefui ta ifi kuifikeceyem - asi hacian nuestros antepasados
felei tvfa ci dugu - asi es esto, asi se hace esto
gijatun dugu eli ta Cau Dios - lo referente al gijatin es un mandato de Dios”.

En ultimo término, lo que queremos reafirmar es que todos los rituales mapuces debemos entenderio
en estrecha relacion con la voluntad de los antepasados, por lo tanto, se trata de una obligacién moral “hay
que hacerlo y hacerlo bien, como lo ordenaron los antepasados” Por eso, el o los encargados de
celebrar el ritual deben atenerse estrictamente a la tradicion.

En la actual practica ritual mapuce es posible dlstmguw cuatro categoria de ritos, que aqui soélo
mencionaremos brevemente:

a) Ritos de caracter social, son todos aquellos que dan consistencia a la estructura social propiamente
tal, entre los mas importantes tenemos3*:

- Pentukun, es un rito mediante el cual dos personas amigas celebran un encuentro, en donde lo
fundamental es el discurso que permite ponerse al tanto de los ultimos acontecimientos. La realizacion de
este rito antiguamente se celebraba con una gran comida. Se aplica el mismo término para expresar
condolencias.

- Koncotun, es un rito mediante el cual dos personas deciden entablar una amistad. La celebracion se
acompana de comida abundante. Quienes hacen este rito se llaman mutuamente “konco”.

- Lakutun, es el rito mediante el cual el abuelo paterno ejerce el derecho de perpetuar su nombre en uno
de sus nietos. Hoy se le entiende como el rito mediante el cual los nifios reciben un nombre. Quienes estan
involucrados en este rito se llaman “laku”.

- Xafkintun, es el ritual mediante el cual dos personas cambian objetos de valor y se dan el trato de
“xafkin”. '

- Mafvn o Kureyewvn, es el rito de la celebracion de matrimonio.

- Gijantudomon, es el rito mediante el cual el “werken” en nombre del novio pide la mano de la amada.

b) Ritos religiosos, aquellos que permiten acceder al mundo de lo sacro o sobrenatural. El mas
importante es el gijatin#*, en estrecha relacion con él esta el anvm rewe, geikurewen; ademas, los ritos del
macitun o pvltun y el pvjvtun o inarumewvn, que son rituales relacionado con la recuperacién de la salud; y

344, Eliade, M.: E/ mito del eterno retorno, p. 28.

345, ldem. p. 29.

346. Gen.2,3

347. Jn 13,34-

348. Para una mayor profurdizacion Vea: Alonqueo Martin: Mapuche ayer y hoy.

349. Actualmente hay dos formas de entender el gijatin, unos lo interpretan sélo y exclusivamente como “un homenaje ala tierra” -asi Colicoy
en “Religion mapuche y religion winka” p. 39. - para mantener la armonia de la naturaleza. Otros, como Foerster dice “en lo esencial
consiste en una celebracién comunitaria, festivay sacrificial con el fin de propiciar alas divinidades y antepasados para oblenerlos dones
de la fertilidad, la salud, el bienestar, elc., en ntroduccién a la religiosidad mapuche, p. 97.
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el macin, que es el acto de consagracion de la (el) maci con sus respectivos ritos de anvm rewe, geikurewen,
pijantun.

c) Ritos funerarios: estos ritos expresan una concepcion de la vida, son por lo que los vivos dan belleza
ceremonial a los muertos; es un homenaje a los muertos como si estuvieran vivos. A los difuntos
tradicionalmente se le preparan los articulos usados en vida para que lo sigan usando en la otra vida, por lo
tanto, el rito hace hincapié como si solamente se tratara de un cambio de casa. Estos articulos que lleva el
difunto son Unicamente para dar la apariencia, no para el uso practico “de aqui que los ritos funerarios no
tengan otro propdsito que el de evidenciar el significado de la muerte y de la vida, despedir a los muertos con
dolor y reverencia... el servicio a los vivos es embellecer su principio, despedir a los muertos es embellecer
su fin”3%0,

Los ritos funerarios mas importantes son el Eluwvn, Awvn, Amulpvjvn.

d) Ritos perversos o maléficos: tienen por finalidad lograr la ruptura y enemistad familiar y comunitaria
y quienes ejercen estas funciones se llaman Kalkuce o kalku.

De esta forma, podemos decir que todas las costumbres y ceremonias familiares, sociales, nacionales
y religiosas son observadas de acuerdo a las costumbres establecidas y a [as leyes no escritas heredadas
de los antepasados. Aun los ritos maléficos, quienes la ejercen, lo hacen de acuerdo acomo lo han heredado.

4.5. ALGUNOS ASPECTOS DESCRIPTIVOS DE LAS PRACTICAS RELIGIOSAS ACTUALES

Dentro de un concepto dinamico de religidn hay que considerar algunos hechos, que tienen que ver con
la incorporacion de elementos del cristianismo y que por lo mismo merecen una atencién especial, entre los
que podemos destacar lo siguiente:

4.5.1. Casi el cien por ciento de los mapuces, hoy en dia pide la recepcion de sacramentos,
especialmente el bautismo, en lglesias cristianas. A este hecho algunos autores le llaman cristianismo
Imapuce.

Esta recepcion masiva del bautismo no solo significa simpatia por una determinada denominacion
cristiana (Iglesia), sino que en mayor o menor grado significa también militancia, adhesién. De lo contrario
no se explica la participacidn masiva a celebraciones eucaristicas o a cultos pentecostales.

4.5.2. El cristianismo que viven los mapuce, en version catdlica, no se centra en vivencias o en
experiencias de fe en Jesus sino que se basa fundamentalmente en el peso que tiene la tradicidén de los
mayores. Frases como “nosotros siempre hemos sido catdlicos - mis padres eran catdlicos, en
consecuencias yo debo serlo también”, son muy comunes. Esta seria unade las principales razones de
por qué la mayoria de estos creyentes siguen apegados a las tradiciones de sus antepasados, vivenciando
de alguna manera dos practicas religiosas paralelas.

Mientras que, quienes han tenido una vivencia de fe, bien o mal, en la persona de Jesus mediante una
experiencia de sanacidn la tradicion de los antepasados es mas generalizada.

4.5.3. Tales practicas culturales-religiosas son auténomas, en tanto que el control de dichas practicas
esta exclusivamente en manos de los actores religiosos mapuce.

4.5.4. Hoy es comun veramaciy genpin participando de una eucaristia o dialogando conlos misioneros,
hecho inexplicable en tiempos pasados. Sin embargo, esta misrna maci y estos mismos genpin convocan
para realizar sus propias celebraciones rituales, unos invitando a los misioneros, otros ignorandolos. Sin
embargo, la nota caracteristica es la tolerancia religiosa 0 un ecumenismo practico.

4.5.5. Lacelebracion del gijatun sigue siendo el acto religioso que convoca masivamente a los mapuces.

350. Radcliffe - Brown, A. R, op. cit. p. 183.
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4.5.6. Enlo referente a la salud, para las enfermedades es muy comin que se consulte tanto a la maci
como al doctor winka.

4.5.7. Respecto a la renovacién del personal que forman la institucion religiosa mapuce: hay jévenes
hombres y mujeres que declaran tener ‘vocacién de maci’ y piden ser consagrados como tales, hecho no muy
comun, pero existe. Sin embargo, hay también jovenes mapuce que deciden asumir un compromiso mas
activo en sulglesia: unos como pastores evangélicos, otros como sacerdotes catélicos o bien comoreligiosas
consagradas.

Todos estos fendmenos sociorreligiosos que ocurren al interior de la sociedad mapuce nos indican que,
definitivamente estamos ante “otra l6gica”. Ya que si bien es cierto es posible detectar un cierto grado de
sincretismo, sin embargo, no se puede hacer un analisis de estos hechos en términos excluyentes como decir
"0 mapuces o cristianos”, ya que lo que aparece a primera vista es una suerte de compatibilidad, es decir,
en la practica conviven en armonia diversos sistemas religiosos. Lo que permite vivir con intensidad y
en grados diferentes, diversas experiencias religiosas.

En este sentido el punto clave seria lograr un maximo de claridad acerca de lo que podemos llamar la
esencia de ambos sistemas religiosos. En otras palabras, partir preguntandonos ¢ cual es la esencia de la
religion mapuce? o 4 cual es el elemento fundante de la religion?

Si el elemento fundante del cristianismo es la persona de Jesus (Dios hecho hombre, muerto y
resucitado), en la religidn mapuce el elemento fundante debemos buscarlo en “lo sacro, lo numinoso, todo
aquello que tiene mana”, es decir, que esta cargado de poder sobrenatural®'.

En este sentido la religibn mapuce asume todo aquello que permite acceder a los sacro, ya que existe
una alta sensibilidad a lo “misterioso”. Por eso, en la medida que el catolicismo acentua “lo misterioso y lo
magico”, la lbgica religiosa mapuce lo incorpora en su practica. En esta ldgica, lo doctrinal catélico es
irrelevante en el sentido de que si Jesus es Dios o es Hombre o es un Espiritu no tiene importancia; sila Virgen
Maria es madre de Dios o es una simple Mujer o es una diosa, no tiene importancia, ya que lo importante es
que, para los mapuce, ellos representan una posibilidad de acceder a lo sagrado.

Sin embargo, como toda religidn, la religion mapuce es también en una u otra forma expresion de un
sentido de dependecia de un poder supramundano, un poder del que puede hablarse como poder espiritual
0 moral*2,

Para los mapuce y para los indigenas en general es claroc que cada religidn es valida y verdadera por
si misma y que en este sentido las religiones indigenas no necesitan una legitimacién externa. Son buenas
y legitimas en si y deben permanecer y desarrollarse sin la intromision de agentes externos.

Sin duda son sus feyentun (creencias) que les permiten enfrentar los azares de la vida porque sabe que
puede disponer de poderes y fuerza que le ayudan a vencer las dificultades diarias:.

4.6. ALGUNOS ASPECTOS MAS IMPORTANTES DE LA ACTUAL PRACTICA RELIGIOSA MAPUCE

4.6.1. Se trata de unareligion monoteista, sea esto influencia del cristianisrno o no, el hecho es que los
mapuces creen en unadivinidad y tienen un lenguaje propio parareferirse a este “ser divino” al que se concibe
como una pareja en oposicion binaria: la ancianidad y la juventud, y que en las oraciones se expresa de la
siguiente manera:

Wuenu Fvca - Wuenu Kusce: Anciano de las Alturas, Anciana de las Alturas
Wuenu Wuece wuenu Vica: Joven de las Alturas y Mujer joven de las Alturas

4.6.2. Se trata de unareligidn para la vida en cuanto tiene que ver con las preocupaciones de la vida
diaria: vivir en la abundancia, tener riquezas, gozar de prestigio y buena salud, pragmatica en este sentido.
Mientras que la proyeccién en el mas alla tiene cada vez mas una notoria |anuenC|a cristiana ya que en la
creencia mas antigua la otra vida era solo continuacion de ésta.

351. Dicho poder lo pueden poseer las personas, los animales o algin elemento de la naturaleza como la piedra por ej. Dicho poder puede
ser maligno o benigno. Cf. Foerster Rolf: Vida religiosa de los huilliches de san Juan de la Costa, p. 48.

352. Radcliffe - Brown, A. R., op. cit. p. 180,

353. Idem, p. 201.
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4.6.3. Es religion fundada en la tradicion y el testimonio de los antepasados. Ellos lo dejaron para
nosotros, sus descendientes:
“taif kuifike ce gijatukefuigvn = nuestros antepasados eran creyentes - tenian fe en los
gijatunes
niekefuigvn kicuke fi rakiduam, kicuke Ai kimvn, kicuke fi feyentun = tenian una forma
propia de pensar, una sabiduria propia y unas propias creencias
ayvkelafuingvn kake dugu = no gustaban de otras ideas”.

4.6.4. Aun se mantiene como una religién nacionalista en cuanto es para los mapuce, en oposicion al
cristianismo que es religién winka para los winkas. El hecho de que sea nacionalista significa que no tiene
pretenciones de universalidad como el cristianismo, ya que se trata de una religién que afirma la identidad
de un determinado grupo étnico®4. Sin duda que este espiritu nacionalista es la razén principal de su
permanencia hasta nuestros dias.

Que la religion mapuce es para los mapuce lo podemos graficar con el siguiente testimonio:

"“El winka persigue 10 suyo, tiene su forma. Religidbn mapuce, taifi religion, taif eleteu...
Cadareligion es como una mesa diferente, con diferentes comidas, platos sabrosos... los
mapuces dejaron su mesa, no le gusta su comida, se fue a la mesa del wirlkka es como un
‘paracaidista’. Dios dejo muchas riquezas a los mapuces, pero no dejé escritura para
nosotros... Teniendo lo propio estamos como mendigo. Falté ensenar a los nifios, ahora
nuestra religion es algo extraiio. Yo soy respetuoso, en mi casa pasan los mormones, me
ofrecen Biblia, yo digo, eso dej6 Dios a ustedes... Si voy a su Iglesia llego con respeto y
creyendo, porque su religién también es buena” (Testimonio, maci Augusto Aillapan).

4.6.5. Quienes se sienten interpretados por la actual practica religiosa mapuce no dudan finalmente en
practicar dos creencias religiosas: la mapuce y la cristiana, como se grafica en el siguiente testimonio:
“"para nosotros tener dos religiones es como tener, dos mujeres. Las dos son exigentes,
hay que atenderlas, pero cada una en su ruka. No se pueden juntar’3,

Por esta razén hoy en dia, el ser mapuce no se puede entender sin el contacto permanente con la
sociedad winka. Poco 0 mucho de “lo winka” han incorporado en todos los ambitos de la vida, incluso en lo
religioso. Lo que permite hablar de un cierto ‘sincretismo’ que a nuestro entender es perjudicial y negativo
porque significa mezcla de simbolos religiosos y de creencias, donde finalmente prevalece lo cristiano®®. Sin
embargo, la practica religiosa permite descubrir una cierta apropiaciéon de elementos religiosos del
cristianismo, resignificados®’ en la practica religiosa mapuce, aunque no todo es resignificacion. Lo
importante es que estos elementos religiosos estan dando consistencia a un nuevo despertar étnico en
ambiente urbano.

Corno cientista social, consideramos que es bueno marcar las diferencias, no es lo mismo una u otra
experienciareligiosa. Definitivarnente la religion mapuce es diferente al cristianismo. Esta diferencia es mas
notoria a nivel de lenguaje y de simbolos religiosos. La pretencion de unificar el lenguaje religioso, como o
han pretendido los misioneros en alguna ocasion siempre sera perjudicial.

CONCLUSION

En el andlisis del concepto religidn, dijimos que toda sociedad tiene alguna forma de religién, aunque
las creencias y las practicas varian de cultura en cultura.

Dijimos también que el concepto mapuce mas cercano a lo que tradicionalmente entendemos por
religion es “feyentin” que podriamos traducir como creencias, pero se trata de creencias que solo tienen
sentido en cuanto pueden ser vivenciadas mediante ritos ceremoniales. En este sentido deciamos que los

354. En este sentido es semejante a la religion judia, que al igual que la religion mapuce no tiene pretenciones de universalidad.
355. Memoria, II° Encuentro Nacional Ecuménico de Pastoral Mapuce, Pitrufquen.

356. Esto aparece con mayor claridad en Foerster Rolf: La refigiosidad huilliche de San Juan de fa Costa.

357. Vea: Curivil Ramén: “Comentario a una Oracién de gijatin” pp. 7-14.
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mapuces suelen decir “taifi feyentun para hacer referencia a sus propias creencias. Unida a esta categoria
analizamos el concepto de tradicion, entendida no como una vuelta al pasado sino como una fuente, un
manantial que vivifica, que inspira el caminar diario de los pueblos indigenas.

También dijimos que para los mapuces y para los indigenas en general es claro que cada religién es
valida y verdadera por si mismay que en este sentido la religion mapuce no necesita unalegitimacion externa.
Es buena y legitima en si y debe permanecer y desarrollarse sin la intromision de agentes externos.

Por ultimo resaltamos el hecho de que la sociedad mapuce poco 0 mucho ha incorporado elementos
culturales de la sociedad winka dominante para reforzar la propia, incluso en lo religioso, donde laidea actual
de la divinidad es claramente un aporte del cristianismo. En este aspecto destacamos la capacidad de
armonizar diferentes sistemas religiosos sin perder la autonomia.
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CAPITULOII

UNA HERMENEUTICA DEL DISCURSO RITUAL MAPUCE
INTRODUCCION

Los textos®® que estudiaremos en este capitulo contienen discursos y reflexiones de los cuatro
dirigentes de la comunidad Meli Rewe y las actividades comunitarias realizadas durante este periodo. Estos
textos son parte de las anotaciones etnograficas, que permiten aprehender el vivir y convivir de un grupo de
mapuces organizados en una comunidad y sus nexos con otras organizaciones a partir de un intérprete
inserto en el propio grupo.

Este capitulo consta de dos partes: en la primera parte una exposicion y presentacion de algunas
cuestiones tedricas relativas a la oralidad y discurso; y en la segunda parte la hermenéutica del discurso
propiamente tal.

PRIMERA PARTE
1. ORALIDAD Y DISCURSO

En la cultura mapuce, el lenguaje oral es el instrumento de comunicacion privilegiado®® donde el uso
de la palabra, especialmente del discurso es el reflejo de una riqueza cultural simbélica y de un modo de vida
de un pueblo.

La oralidad se acompana de énfasis, gestos y simbolos, por eso, hemos de tener en cuenta que toda
transcripcion de un lenguaje oral significa, de alguna manera, la pérdida de parte del sentido y significado.

Eldiscursocabe entenderlo como un conjunto de proposicionesy palabras dichas dentro de unlenguaje
determinado. En este sentido el discurso no es lo mismo que la lengua, sino que “es lalengua en movimiento,
es su uso; es acontecimiento y no estructura™® y que “consiste en una serie de elecciones por las cuales
se escogen ciertas significaciones y otras se excluyen*®'. Estas elecciones de palabras producen combina-
ciones nuevas: ‘frases inéditas’.

En este sentido el discurso no lo entendemos en una perspectiva puramente semiotica, sino semantica
y hermenéutica.

Para Chomsky como para Gustave Guillaume, “la obra del discurso es poner las palabras en posicién
de frase% y en este sentido “‘las palabras son los signos en posicion de habla’®,

Por eso, hemos de tener presente que las palabras en cuanto signo son polisémicos, es decir, “las
palabras tienen mas de un sentido, pero no tienen un sentido infinito”*®, es lo que se llama la polisemia
regulada de orden ‘pancrénico’ porque engloba lo sincrdnico y diacrénico®®, Sin embargo, hemnos decir que
la univocidad o multivocidad del discurso depende no solo de las palabras sino “de los contextos’3®.

El discurso univoco, es decir el discurso que no tolera mas de una significacion dentro de un contexto
es porque tiene un plano de referencia preciso, lo que Greimas llama una isotopia. Si el contexto tolera o
permite varias isotopias a la vez “nos encontramos ante un lenguaje efectivamente simbdlico que dice

358. En cuanto al material que disponemos, se trata de “Apuntes etnograficos”, escrito como una historia de situaciones vivida y reflexiones
realizadas en un periodo de dos afos y medio, comenzando en Junio del 92 y terminando en Octubre del 94.

359. Parker Cristian: Religién y clases subalternas en una sociedad dependienie, p. 184.

360. Idem.

361. Ricoeur, op. cit., p. 81.

362. Citado por Ricoeu, op. cit,, p. 87.

363. Idem, p. 90.

364. Idem, p. 91.

365. ldem, p. 92.

366. Idem.
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otra cosa diciendo una cosa”. Por lo tanto el lenguaje simbdlico tiene mas de una dimensidn de sentido
“como textos superpuestos’®, produciendo lo que propiamente tal se llama “Discurso simbdlico”.

Todo discurso en cuanto lenguaje articulado se compone de signos y conceptos:

Un signo, lo hemos de entender “como una expresion capaz de transportar un sentido”; dandole la
misma acepcidn que simbolo®®, Signo y simbolo son portadores de significaciones.

En todo discurso creemos que “la palabra no es un significante siempre transparente, ni mucho menos;
al contrario, es un surtidor de multiples hondas y vibraciones que hay que captar en su variedad y
especificidad. Puede connotar sentimientos, emociones y estados interiores; denota o hace referenciaaalgo
en el mundo exterior; su significado va desde el mas convencional, hasta el sutilmente figurado...”*,

Entre los simbolos hay algunos que tienen el caracter de ser ‘‘simbolo sagrado’ y como tal “tienen
la funcién de sintetizar el ethos de un pueblo, el tono, el caracter y la calidad de su vida, su estilo moral y
estético y su cosmovision, el cuadro que ese pueblo se forja de como son las cosas en la realidad, sus ideas
mas abarcativas acerca del orden"¥°, Ei significado de los simbolos no es algointrinseco sino algo que viene
de fuera®'.

Mientras que Concepto, hemos de entenderlo “como una representacién ideal a través de la cual el
espiritu remite a un segmento del mundo real o del mundo ideal’™2,

Todo discurso se caracteriza fundamentalmente por “ser la emision de un mensaje por un actor (es
autoreferido), en un aqui y en un ahora (tiene una circunstancia y un contexto extralinglistico), que refiere
a un mundo (es referencial) y se dirige a un interloculor (es comunicacién)*”®, pero que en este caso se trata
de un discurso fijado en un ‘texto escrito’, por lo tanto, se trata de pasar de la oralidad a la escritura.

En este sentido el texto, en cuanto fijacion del discurso oral, hemos de entenderlo como un fragmento
objetivado y sincrénico del discurso de unos dirigentes mapuces urbanos, lo que en la practica significa
seleccionar intencionalmente parte de un discurso.

Finalmente, como se trata de una seleccién de discursos, es importante aclarar lo que hemos de
entender por corpus, en cuanto se trata de una definiciéon operativa. En nuestro analisis tenemos cuatro
corpus, por lo tanto, cada corpus se compone por una seleccion de discursosy en este sentido el corpus seria
el conjunto de mensajes que entrega cada dirigente.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

Entre las diversas posibilidades de analisis e interpretacion, optémos por un analisis hermenéutico®.
Esto significd iniciar el camino de la interpretacion, consistente en ‘sonsacar el significado, hacerlo inteligible’,
sabiendo que como intérprete involucrado en los hechos, es necesario hacer un esfuerzo por “re-pensar, re-
conocer y re-construir ideas, mensajes e intenciones*”,

La interpretacion en rigor, es algo mas que conocer el significado de las palabras que cornponen el
discurso, se trata primero de “captar no solo el sentido semantico percibido, sino la intencionalidad latente
que exige a veces una reformulacion creativa’¥®.

En la hermenéutica del discurso nos preguntamos ¢ hacia donde apunta el discurso? ;qué pretende?
¢,como enfrenta el problema de los carnbios culturales, identidad, relacion con los winkas, integracion, etc.?

367. |dem.

368. Ladriére Jean: L'Articulation du sens |, p. 2.
369. Idem, p. 139.

370. Gerzt Clifford, op. cit., p. 85.

371. Idem, p. 334.

372. Ladriére, op. cit., p. 2.

373. Parker, Cristian, op. cit., p. 185.

374. Para Ricoeur la Hermenéutica, es la ciencia de las significaciones, su objeto de estudio es el lenguaje simbblico, en: Estructuralismo
y lingiiistica.

375. Lison Tolosana Carmelo, op. cit. p. 127.
376. ldem, p. 129.
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3. METODOLOGIA

Hicimos una seleccion®” de discursos emitidos en este periodo, por los principales dirigentes de la
comunidad Meli Rewe, teniendo presente que “la palabra, la sonrisa, una ceremonia, el compaortamiento...son
ejemplos de expresiones significativas”*’. El conjunto de estos discursos le denominaremos “corpus”.

Ademas cada corpus contiene una presentacion general de cada dirigente.

El analisis lo hicimos de acuerdo a los siguientes pasos:

1. Un comentario etnografico a cada texto que compone el corpus consistente en explicitar la légica del
discurso, el contexto y algunos hechos importantes que orientan el sentido del discurso.

2. Hermenéutica del discurso que a partir de simbolos y conceptos sugiere mensajes e intenciones.

SEGUNDA PARTE
HERMENEUTICA DEL DISCURSO

“CORPUS 1" AUGUSTO A*®

PRESENTACION GENERAL

Augusto Aillapan es un wuenxu maci. Tiene 46 aios. Es casado y tiene cuatro hijos: dos mujeres y dos
hombres. Se vino a Santiago a la edad de 17 afios, “como huyendo de su vocacién”. Es oriundo de la
comunidad Rolonce, Comuna de Saavedra (IX Regién). Antes de ejercer su condiciéon de maci trabajo de
copero y maestro de cocina en diversos Restaurantes de la capital. Ademas tiene un pasado evangélico
pentecostal.

Su estadia en Santiago se debe fundamentalmente a dos motivos: buscar un trabajo remuneradoy asi
ignorar el mandato del espiritu. \

DISCURSO 1: Su vocacién de maci se podria resumir en este Qiscurso:
“... De nifio sentia algo especial... me sonaba tocando el kulxn, bailaba purun mientras
cuidaba los animales. A los 20 anos descubri que estaba llamado para maci. Viajé a
Santiago en parte para olvidarme, pero fue imposible, vivia enfermo, hasta que me
convenci que era algo que venia de Dios. Se es maci por obra y misericordia de Dios. Dios
llama a quien quiere, de chico o de grande, sea hombre 0 mujer. Como maci estoy para
hacer el bien y no para meterme en politica”

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

El contexto en que surge el discurso es una conversacion personal que tiene un caracter confidencial,
ya que los (as) maci por lo general son reacios en contar o0 compartir experiencias tan intima y personales.
Por lo tanto, el relato de su vocacion debe entenderse como una necesidad de reivindicarse como maci
verdadero.

Todo maci en el gjercicio de sus funciones debe solucionar los siguientes aspectos:

- Debe tener los elementos simbdlicas propios de su condicidn: kulxtn, rewe y una vestimenta

adecuada.
- Debe realizar los ritos en relaciéon con el rewe: anvm rewe y geikurewuen.
- Debe tener una comunidad que lo respalde.

377. Enla seleccién de discursos tendremos presente que “toda seleccion clasifica, separa, rechaza y valora”, en una palabra interpreta, lo
que significa que “en toda traducci6n interpretativa- esencia de la antropologia- hay por tanto, discontinuidad, rupturas, tergiversaciones
de enfoque y pérdidas semanticas”. Lison Tolosana Carmelo: Antropologia social y hermenéutica, p. 132.

378. Idem, p. 126 y 127.

379. De los 22 discursos que forman el corpus seleccionamos 4 para un analisis mas riguroso, los demas estan en Anexo |.

63



Elkulxun le fue entregado oficialmente el diade su “consagracion” en Rolonce, sucomunidad de origen,
donde hizo de maestra la maci Rita que es su hermana carnal.

Unia vez radicado en Santiago, la plantacion del rewe lo solucioné de esta forma: solicité un permiso a
la Municipalidad para plantar “el tronco sagrado”, alla le dijeron que deberia contar con el permiso de la junta
devecinos. Conversé con el presidente de lajunta de vecinos, quien le aconsejo conseguirse la firmade todos
sus vecinos del barrio. Asi lo hizo.

Una vez obtenido el permiso, pidié ayuda a sus amigos y familiares mapuce, para plantar el rewe en la
plazuela que queda frente a su casa. Pero al ver que los jévenes del barrio no respetaban este simbolo
sagrado, decidio6 trasladarlo al pequefio patio, delante de su casa.

Actualmente tiene un hermoso rewe con un arbolito que nunca se seca, adornado de otras ramas y
banderas. En ciertas ocasiones suele tener la bandera chilena.

Desde que tiene rewe hace todos los rituales relacionados con este simbolo.

Su paso por el pentecostalismo marco su vida y se nota especialmente en su discurso un tanto’
espiritualista “lo espiritual es lo unico que vale”. |

Tiene una clara conciencia de su identidad de maci. Al estilo de otros médicos naturista, mandé a hacer
unas tarjetas de presentacion que en sintesis dice: “Augusto Aillapan, médico, naturista, guia espiritual,
maci”.

Como maci logré formar una pequeﬁa comunidad ritual con sus amigos, familiares y ‘pacientes’
mapuce. Todos sus vecinos saben que es maci y tienen muy buenas relaciones con €l, lo respetan. Se ha
ganado el respeto de los winkas por su caracter sociable y buen comportamiento.

En este sentido es un hombre normal, conocedor de las tradiciones mapuces y que ha sabido ganarse
el respeto de los demas.

Esta consciente de la falsa imagen que hay de los (as) maci, especialmente de los wuenxu maci, tanto
en los winkas como en los mapuces, por eso, quiere dejar en claro que él es maci auténtico, “por obra y
misericordia de Dios, ya que Dios llama a quien quiere, de chico o de grande, sea hombre o mujer”. Enrelacion
con los otros “esta para hacer el bien y no para meterse en politica”.

Segun la tradicidon mapuce el ser maci puede ser obra de un buen espiritu 0 mal espiritu. En ambas
situaciones tiene el conocimiento de las hierbas medicinales y la capacidad de descubrir la enfermedad y de
sanar enfermos. Cuando un maci tiene un buen espiritu, quiere decir que es elegido de Dios. Mientras que
quienes tienen un mal espiritu es porque su poder viene del wuekufv. Estos ultimos son los que hacen el mal,
mientras que los primeros “estan para hacer el bien”, porque su vocacion viene de Dios.

El discernimiento de una buena vocacién es posible a partir de tres datos que nos entrega el testimonio:

- Debe manifestarse en la nifiez “'de nifio sentia algo especial”

- De parte del elegido siempre hay una actitud negativa, de rechazo “viajé a Santiago en parte para
olvidarme”. Otras veces el rechazo viene de parte de la familia, son los padres quienes se oponen.

- El rechazo es castigado por la enfermedad permanente del elegido, “vivia enfermo”.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

En el discurso aparecen claramente las dos oposiciones binarias fundamentales de la cosmovision
mapuce: el poder y la fuerza del bien en oposicién al poder y la fuerza del mal, esta ultima representada en
la politica. Ambos elementos orientan la légica del discurso.

El concepto clave es “eleccidn”, en este sentido es importante dejar en claro que, en general, los o las
macis en el momento de su eleccidn son investidos de poderes que los capacitan para mantener el equilibrio
entre estas fuerzas opuestas. El manejo de estos poderes, en si no tiene una connotacion moral. Por esta
razon, segun estudios realizados, algunos (as) se especializan en el manejo de las fuerzas del malP®,

Segun Bacigalupo, todo maci por su relacioén con lo sobrenatural “ejerce una autoridad moral con
respecto a la comunidad y pueden influenciar indirectamente las decisiones sociopoliticas"®!. Esta

380. Bacigalupo Mariela: The Power of the machis, p. 459.
381. Bacigalupo, idem., p. 458
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afirmacion es importante tener en cuenta en las relaciones entre el maci Augusto y la comunidad Meli Rewe.

e T T 5 5 A S AT

RN

personas, por lo tanto, no siempre ejercen una funcién sacerdotal. Esto depende de la tradicién, ya que en
general, quienes ejercen esta funcidn son los genpin o gijatufes. Sin embargo, los cambios y las
transformaciones al interior de la sociedad mapuce, especialmente la crisis religiosa por la influencia del
cristianismo, ha hecho que los (as) maci, hoy dia asuman también una funcién sacerdotal.

El discurso de nuestro maci en cuestion reivindicaambas funciones: la sacerdotal ylarelativaalasalud.

En cuanto a su funcién sacerdotal reivindica constantemente su condicién de autoridad religiosa y se
presenta como tal ante las autoridades winkas. En la practica es él quien organiza los gijatunes y ante las
autoridades dice “yo saco gijatin”. Solicita resguardo policial a las autoridades respectivas. El reconocimien-
to de su autoridad religiosa sacerdotal de parte de los miembros de Meli Rewe es producto de sus capacidad
de liderazgo religioso. Sin embargo, en cuanto maci que vive en la ciudad plantea a otros mapuces una serie
de interrogantes y cuestionamientos, por ejemplo, la gente se pregunta ¢ sera maci verdadero? ;qué hace?
¢ de qué vive? Por lo que su discurso pretende responder en parte a estos cuestionamientos. Ademas quiere
dejar en claro que es maci verdadero “por obra y misericordia de Dios”, y como tal dira “estoy para hacer el
bien”.

Esta consciente que “aqui no es igual que en el campo” y que los mapuces estan divididos por
cuestiones politicas y que lo religioso es lo unico que puede unir. Para él la religion es la base, el fundamento
que constituye al grupo y la comunidad.

Como maciy en cuanto autoridad religiosa tiene un celo por la pureza de las tradiciones, por eso, dira
“yo no me guio por libro sino por suefios” “ince recegelan - no soy cualquier persona... hay un espiritu que
me guia... que me revela lo que debo hacer”.

Finalmente, en cuanto al problema de subsistencia diarias, nuestro sujeto del discurso trabajé de copero
y maestro de cocina, pero desde que se consagrd de maci dejo el trabajo y se dedicd a lo suyo. El hecho de
tener que alimentar una familia significa que la atencion a los enfermos le da para vivir. Actualmente cobra
$ 10.000, por ver la enfermedad (pvjvtun). Ademas trabaja para la casa, su hija mayor y su esposa.

DISCURSO 2: El gran problema de la comunidad es que no tener un gijatuwe para celebrar el gijatun:
“... aqui las cosas no son igual que en el campo. No tenemos gijatuwe, campo sagrado.
Yo deseo mucho tener un terreno propio pero jcuando! a no ser que me saque la polla gol.
Pero igual podemos hacer el gijatun en una cancha, ya que la fe es la que vale, pero
debemos hacerlo con respeto...”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

La comunidad Meli Rewe se reune periédicamente en la sede de una junta de vecinos, en la Comuna
de Pudahuel. Quienes integran la comunidad son mayoritariamente de la zona de Puerto Saavedra, algunos
emparentados entre si; otros son de Carahue, Cholchol, Nueva Imperial y Galvarino. Se trata, por lo tanto de
una comunidad ritual en cuanto son convocados por el maci para apoyar la celebracion de sus ritos.

El objetivo de las reuniones es sobre todo preparar el gijatin. La preparacion fundamentalmente
consiste en mantener al grupo unido y entusiasta bajo su conduccion. Estas reuniones en general no tienen
un orden establecido, se conversa de todo. De vez en cuando se organizan otras actividades, como ser una
convivencia o una completada para reunir fondos. Entre los temas de conversacion siempre aparece el gran
problema de la comunidad: no tenemos un gijatuwe para celebrar el gijatun.

Ademas segun la tradicién campesina la celebracion del gijatun debe hacerse en un gijatuwe, que es
un espacio fisico que retine ciertas caracteristicas “niei newen = tiene poder”. No es cualquier lugar, por eso,
que también se le llama campo sagrado.

Elhecho de vivir en la ciudad supone adaptarse a una nueva realidad, modificar parte de las tradicionies.
No hay gijatuwe, pero una cancha de flitbol también sirve porque “la'fe es la que vale”.

Los mapuces mas fundamentalistas diran “no se puede hacer gijatun en la ciudad”, mientras que los
innovadores diran “la fe es la que vale”. ‘
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2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

La l6gica que esta implicita detras de estas opiniones es la siguiente:

En el campo el gijatin se hace en un gijatuwe de acuerdo a la tradicién. El gijatuwe es un campo
destinado para esto. Por lo tanto, se trata de una légica que sélo funciona en el campo, porque ahi se dan
todas las condiciones. Pero esa logica no puede funcionar de la misma forma en la ciudad. La vida urbana
nos enfrenta ante un hecho de vida o muerte, el desafio de abandonar o continuar las tradiciones. El abandono
de las tradiciones significa un golpe mortal a la identidad mapuce, mientras que la posibilidad de continuar
las tradiciones significa afirmar, recuperar, re-construir la identidad. Esto es lo que esta en juego. Como no
hay gijatuwe lo mas légico es que se pierdan las tradiciones, la Unica alternativa es reemplazar el gijatuwe
(campo sagrado), por una cancha de fatbol (campo profano), por lo menos en un primer momento.

Entre los mapuce urbanos lo que esta en juego es la identidad y la tradicidn, la opinién mayoritaria que
reina en el ambiente mapuce es “rume winkauita ce, afalulei dugu = vivimos un masivo awinkamiento, parece
quelo nuestrollegaasufin”. En otras palabras hay pesimismo ante el futuro, a esto hay que agregar el hecho
de que las organizaciones no tienen un proyecto claro. Por lo tanto, ante un vacio de propuesta, el maci tiene
un proyecto concreto para seguir siendo mapuce. Este proyecto consiste en re-inventar y re-crear las
tradiciones religiosas enla ciudad. Lo religioso es su especialidad, “estoy para hacer el bien, asunto de Dios”,
suele decir. Otras cosas no tienen importancia.

Respecto al gijatin dice: “es algo serio, es lo tnico que vale”, por eso es exigente. Los que quieren lo
suyo deben estar presente en todo, deben ser capaz de darse el tiempo y participar. El trabajo no puede ser
un impedimento “que mas cuesta pedir dos o tres dias de permiso a los patrones”, dice para animar la
participacion en los gijatunes. Ademas dice: “rvf feyentulelmvn doy mvleafui keju - si creyeran verdaderamen-
te habria mas colaboracion”. '

Pero el maci también tiene plena conciencia de que la realidad mapuce es diferente en la ciudad “aqui
no es lo mismo que en el campo”. Por un lado el campo representa la practica de la verdadera tradicién, sin
embargo, se critica el hecho de que hoy en dia, en muchos lugares el gijatin parece fiesta 'hay borrachera
y pelea’. Esto lo dice en reuniones. Mientras que la ciudad representa la posibilidad de ser mas auténticos,
dice: “el gijatin verdadero es sin vino, sin kojog, sin sacrificio”.

Eles oriundo de Puerto Saavedra, donde hay mas de dos tradiciones religiosas. Por el lado sur, quienes
organizan el gijatun son los gijatufes, generalmente ancianos y no existen los kojog; mientras que por el lado
norte, viniendo hacia Carahue, pero siempre lado sur del rio Imperial los que levantan un gijatin son las o
los maci, en ese sector unos usan kojog otros no. Este maci mas bien pertenece a esa tradicion.

Con respecto al sacrificio, él no esta de acuerdo, dice "es algo del diablo”. Esto es comprensible por
dos razones: para el maremoto del 60, él era adolescente, quedd, impactado por el sacrificio humano
realizado. A esto hay que agregarle su pasado pentecostal, antes de hacerse maci, como una forma de
obtener sanidad ante su permanente enfermedad, el segundo hecho es una cuestion practica ¢ qué animal
se puede sacrificar en Santiago? Lo mas aconsejable es iniciar una tradicién sin sacrificio.

El maci esta consciente de que en la ciudad definitivamente no puede ser igual que en el campo, es
necesario modificar algunos aspectos de la tradicion, esto es de vida o muerte, porque légicamente sino hay
gijatuwe no puede haber gijatun. Pero al mismo tiempo representa una posibilidad de ser mas estricto “sin
alcohol y las mujeres sin pantalon”.

El simbolo que origina el conflicto es el gijatuwe. El problema es que en la ciudad no hay un lugar que
reuna estas condiciones. Sin embargo, tanto el maci como los adultos ya han solucionado este problema.
Los ancianos diran “todo esto, antiguamente era territorio mapuce, aqui lucharon nuestros antepasados...
aqui viven los espiritus de nuestros antepasados”. Sin duda los contenidos de este discurso ayudaran a
reformular y re-interpretar este simbolo.

En el proyecto del maci, hacer o no un gijatun supone actuar con criterios urbanos, lo que permite
plantear el problema no a partir de la sacralidad necesaria que debe tener todo gijatuwe, sino a partir de la
fe. Porlo tanto, la pregunta sera ¢ qué es lo mas importante en el gijatin? ¢ el gijatuwe o la fe? El maciya tiene
la respuesta “la fe es la que vale”. Ademas, mientras se celebra el gijatun, la cancha de futbol es gijatuwe,
lo que no impide mantener la esperanza de tener un terreno propio y mas privado.

La falta de un gijatuwe le llevara a tomar contacto con las autoridades municipales. Como resultado de
estas gestiones, finalmente le facilitaran unterreno enla parte interior del Estadio Modelo de Pudahuel, donde
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hace ya dos afos que se celebra el gijatin. Ahi hay mas privacidad y es como estar en pleno campo.

En el proyecto del maci, que es claramente un proyecto religioso, la privacidad significa la posibilidad
de controlar mejor a los arreligiosos que en la celebracion del gijatin vienen sélo a mirar, por lo tanto, no
significa ruptura o negacién de lo winka. El esta por la integracién y por las relaciones interétnicas. En esto,
como veremos mas adelante, se diferencia radicalmente de José.

DISCURSO 3: Cuando en la directiva no hay acuerdo y sometimiento al maci opta por hacer callar a
los disidentes:
“... se nombra a Bartolo, lonko del gijatun el sabe, debe mandar y ordenar. Se nombre
werken y secretario a José, no debe opinar en las reuniones, solo debe anotar todo lo que
se conversa, esa es su tarea... los que encabezan el gijatun son siempre personas que
saben y entienden y hablan mapuce y saben gijatukar, José y Ramén no saben”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

Para organizar bien un gijatin es importante que la directiva esté de acuerdo. Ademas, segun la
tradicion que se ha consolidado en Meli Rewe, quien toma las decisiones respecto al gijat(in es el maci, quien
continuamente dice: “yo se lo que hay que hacer, déjenmelo a mi".

El maci en todo momento se reivindica como autoridad religiosa al que todos deben someterse
empezando por la directiva.

Esta forma de ejercer la autoridad genera conflictos con una parte de los dirigentes y el maci, quien
siendo una autoridad carismatica recurre a la validacion legal y formal de su autoridad, por medio de un
Decreto.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

El maci es una autoridad religiosa carismatica. Esta consciente de esto y se hace valer. Su concepcion
de autoridad es de cierto modo dictatorial y centrada en su persona, lo que significa que “los que saben, deben
rmandar... los dernas estan y deben obedecer”.

En cuanto autoridad religiosa representa una tradicién y una forma de ser mapuce. Sus conocimientos
sobre el gijatun no se pueden poner en tela de juicio. Para él, la identidad mapuce se da en el lenguaje y en
las tradiciones religiosas. El mapuce auténtico es el que “sabe gijatukar y hablar mapudugun”.

Frente alos winkas mantiene una politica oficial de respeto, pero prefiere que lowinka sea en castellano
y ‘lo mapuce’ en mapudugun, para mantener las diferencias, lo que no significa una actitud rupturista.

El problema de fondo, que hara surgir el Decreto, es el siguiente: el proyecto del maci no es sélo
recuperar tradiciones. Tiene claro que hace 10 anos atras eraimpensable un gijatun en la ciudad, por lo tanto,
se trata de re-crear y re-inventar las tradiciones religiosas en nuevos contextos. En este proyecto los Gnicos
que pueden y deben participar son los que “saben gijatukar y hablar mapudugun”, mientras que los jovenes,
como no saben, deben obedecer. Para que esto funcione, si es necesario se recurre al Decreto, que es una
modalidad tipicamente winka.

Los jovenes son los que ponen el acento en la recuperacion de las tradiciones puras aunque no conocen
el campo. Ellos pretenden algo mecanico como si se tratara de trasladar una planta, lo que les lleva a una
actitud fundamentalista con una sutil pretension de volver al pasado. Mientras que el maci esta consciente
de que es necesario re-crear las tradiciones, lo que supone dinamismo y creatividad.

DISCURSO 4: Para realizar un ‘trabajo’ en el sur, pide ayuda a las autoridades:
“... Necesito ayuda para viajar al sur...hay un enfermo grave, se trata de algo espiritual.
Tengo que movilizar 10 personas. Bengoa me dijo ‘es la primera vez que se encuentra con
un problema de esta naturaleza y que la CEPI no se metia en esas cosas, pero que en
algun momento podia apoyar un gijatin y un palin, pero en otra cosa no se metia’... yo
insisti y le dije que no hace mucho saqué un gijatun, pero para eso yo no le pido ayuda
porque tengo gente, le dije... Este caso se trata de algo grave, una enfermedad. Una
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persona vale mas que un palin. Hay que ayudar antes que sea demasiado tarde. Si no
ayuda puede pasar como con el nifio ese, que llevaron a EEUU. pero que murid por el
camino antes de llegar al lugar en donde iba a ser operado, ¢ porqué? porque faltaba
dinero. La salud vale mas. Necesito ayuda, femgeci dugufifi feici winka lonkolelu Cepi mu
(asi me dirigi al winka que manda en la Cepi, dijo)...gracias a Dios consegui lo que queria,
tengo los pasajes”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

De acuerdo al primer discurso, cuando el maci reivindica la autenticidad de su vocacion, nos remite
inmediatamente al eterno problema del bien y del mal.

Por su condicién de maciy por su relacién con lo sobrenatural tiene poder para controlar ambos poderes.
Uno de ellos, el mal, se manifiesta en la enfermedad.

El ha dicho que en cuanto maci esta para hacer el bien, para sanar enfermos, ademas vive de eso.
Siendo maci de ciudad, se siente responsable de la gente del sury cuando lo solicitan va. En su viaje se hace
acompadar por una comitiva.

Como no dispone del dinero para solventar los gastos por concepto de pasaje, como autoridad religiosa
pide ayuda directamente a la maxima autoridad de la CEPI. No trata con intermediarios, prefiere las
relaciones entre autoridad ‘de igual a igual’.

Viviendo entre los winkas, la experiencia le ha ensefado que no todos son iguales, que hay que hacer
diferencias: hay winkas amigos y no amigos, hay winkas buenos y winkas malos. Lo importante es tener
buenas relaciones con los winkas buenos, ojala con aquellos que tienen poder y autoridad, porque hacen
favores y pueden ser aliados en la causa.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO ‘

Elhecho de viviren laciudad en medio de los winkas le obliga a hacer las diferencias, estos no son todos
iguales, de ahi una politica de doble standard: a los wirikas buenos, que tienen autoridad, que pueden servir
dealiados ala causa, hay que respetarlos, no hay que protestar contra ellos, porque tienen el podery el dinero,
cuando necesitamos algo tocamos sus puertas, ellos dan trabajo.

Frente al winka bueno, tiene una actitud deferente a veces servil. Confia ciegamente en ellos.

Mientras que evita conversar de los winkas malos y cuando lo hace es en privado y los trata duramente
‘gvnenkacekeigvn... enganarn a los mapuces’.

El hecho de vivir méas de la mitad de su vida en la ciudad le permite un conocimiento del mundo winka.
Ante ellos, sabe argumentar en favor de su causa “hay que ayudar antes que sea demasiado tarde... Ia salud
vale mas... necesito ayuda”, debo viajar al sur.

Para los mapuces santiaguinos el sur es un referente cada vez mas ambigio: es positivo en cuanto
sigriifica el lugar de las tradiciones auténticas, pero por la situacidén de pobreza y marginalidad, el trabajo
sacrificado, la enfermedad, etc., adquiere cada dia, en comparacion a la ciudad, una connotaciéon negativa.
Pero la ciudad es también un referente arnbiguo: 10 negativo esta en la ausencia de las tradiciones, mientras
que lo positivo aparece cuando hay posibilidad de volver al campo, ya que una radio, una maquina fotografica,
un terno y corbata, buenos zapatos, dan la impresion de que la ciudad es lo maximo, como si fuera la tierra
de la abundancia.

Toda actividad que realiza lo considera un ‘trabajo espiritual’. Cuando las cosas le resultan bien, lo
interpreta como una gracia de Dios y una confirmacién de que esta por el buen camino.

Repite siempre “Dios nos esta ayudando... en las cosas buenas siempre esta Dios”.

Tiene sumamente claro que el hecho de vivir en la ciudad significa tener una politica clara frente a los
winkas buenos, ya que estos sirven de aliados en situaciones de necesidad. En su caso se trata de aliados
que pueden apoyar la lucha contra el mal (enfermedad).

CONCLUSION

El maci reivindica fundamentalmente cuatro elementos:
- su condicion de maci auténtico, para hacer el bien
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- su condicion de autoridad religiosa carismatica
-y en su calidad de autoridad carismatica exige sometimiento
- identifica su causa, con la causa mapuce que para él es la re-invencion
y re-creacion de las tradiciones religiosas
Su discurso gira en torno a los conceptos: saber, conocer, ensefiar y mandar. Por supuesto él es el
hombre que sabe todo. Pese a todas las ambiguedades que pueda existir en su discurso, &l es, en resumen,
un hombre clave en este proceso de re-etnificaciéon entre los mapuces santiaguinos.

“CORPUS 2” JOSE P.*?
PRESENTACION GENERAL

José es un joven dirigente. Esta consciente de su responsabilidad y habla siempre en calidad dirigente.
Tiene una valoracion positiva del gijatin. Es un mapuce convertido a las tradiciones. Segun él, en el gijatin
se ora pero hay que tener fe, asi como los winkas oran en su Iglesia, pero ademas su propuesta es “los
mapuces al gijatun y los winkas a su Iglesia”.

Es nacido y criado en Santiago, tiene 22 afnos. Es egresado de un Politécnico como “Técnico
electronico”. Es uno de los pocos jévenes que se siente orgulloso de ser mapuce. Es bilingle. Le gusta todo
lo relacionado con la vida mapuce.

Ingresé a Meli Rewe porque se sintié impresionado por el maci. A los pocos meses de haber ingresado
al grupo fue nombrado por el maci y elegido por la asamblea como werken y secretario. En su desempefio
como dirigente entré en conflicto con el maci y los adultos, quienes le criticaron su comportamiento.

Al no sentir el apoyo de la comunidad decide retirarse después del gijatin de Octubre del 93,
prometiendo participar solo en las actividades culturales y religiosas. Finalmente ingresa nuevarnente a la
comunidad a partir de Junio del 94.

DISCURSO 1: Siendo miembro de la directiva se siente con autoridad para opinar sobre el gijatun:
“... si vamos al gijatun debemos ir a orar de verdad. No vamos por la comida que nos van
adar...debemos ir con fe, asi como los winkas van a sulglesia... los organizadores querian
hacer un gijatun tipo xawvn pero no se puede hacer asi...lo importante es que nos
animemos y veamos qué hacer para que la gente se comprometa mas. Nosotros no
tenemos problemas, pero los demas ;responderan? No vamos solo de visita, debemos
ir de buena gana. El 10 de Abril sabremos definitivamente como nos van a recibir, ya que
debemos organizar algo bueno... nosotros como mvxvm no podemos imponer nada,
aunque sepamos mas que ellos. Hay que dejar que hagan nomas”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

José es un fervoroso entusiasta de los gijatunes, quiere recuperar la pureza de las tradiciones en la
ciudad. Lo que conoce y sabe de la vida mapuce lo ha aprendido de sus padres. De él podemos hablar como
de un mapuce convertido, en cuanto que descubrié el valor religioso de las tradiciones. El tiene una actitud
rupturista “sélo religion mapuce, lo demas para qué”, refiriéndose al catolicismo y protestantismo y en este
sentido es, de cierta manera, radical y fundamentalista.

Para éllos mapuces urbanos han perdido su tradicion, ahora son mayoritariamente cristianos. La légica
que funciona en José es: los mapuces al gijatuwe y los winkas a su Iglesia (los mapuces al gijat(in y los winkas
amisa o al culto), por lo tanto, o religion mapuce o cristianismo. Si hemos de recuperar el gijatin hagamoslo
en forma.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO
Para José el cristianismo es religién winka, ellos tienen sus propias autondades religiosas, tienen
ternplo donde se reunen. Nosotros como mapuces también tenemos nuestra propia religion que habiamos
abandonado, pero que estamos recuperando.

382. Del total de 7 discursos, elegimos 4 para un analisis mas riguroso, los demas iran a Anexos.
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En la recuperacién de las tradiciones religiosas, Meli Rewe no es la Unica organizacién, hay otras
organizaciones, que comparten sus celebraciones e invitan como mvxvm. Esto quiere decir que se trata de
un proyecto en serio y que no es un asunto exclusivo del maci.

Su conocimiento del mundo winka, su entusiasmo por conocer y recuperar las tradiciones le llevara a
hacer propuestas radicales o cristianismo o religion mapuce “debemos ir con fe como los winkas van a su
Iglesia” como queriendo decir ahora que estamos recuperando lo nuestro, ir a la Iglesia esta demas.

Estas propuestas son chocantes para la comunidad, en donde la mayoria tiene una tradicién cristiana.
Casi todos los matrimonios estan casados por la Iglesia y bautizan a sus hijos, por lo tanto, se consideran
cristianos y no aceptan el hecho de ser cuestionado en estos asuntos por un joven. Ademas el lider religioso,
el maci, es respetuoso con las autorldades religiosas cristianas y él mismo tiene un pasado cristiano
pentecostal.

José quiere recuperar la autenticidad de las trad|C|ones y lo que ha aprendido en Meli Rewe le autoriza
para cuestionar el gijatin de otras organizaciones “querian hacer un gijatin tipo xawvn pero no se puede
hacer asi”.

El problema fundamental de José es que no le reconocen su autoridad. El como buen dirigente mapuce
quiere mandary quiere que le obedezcan, exige y cuestiona “los demas ¢ responderan?”, esto esinterpretado
como tomarse mas atribuciones que las debidas.

Este conflicto entre José y el maci, entre José y los adultos nos remite al hecho de que quien convoca
en el grupo es el maci. En el fondo so6lo a él le reconocen autoridad y obediencia. La gente se siente
colaborando con su causa pero cada vez hay una mayor consciencia de que se trata de la causa de los
mapuces.

Para José lo que importa es hacer bien las cosas porque lo que esta en juego es la causa mapuce. Tiene
claro que esto no es asunto exclusivo del maci.

Sin duda la parte débil de José es que no conoce la vida mapuce campesina, esto explica en parte su
deseo de recuperar la pureza de las tradiciones, por lo tanto esta sera la piedra de tope con el maci. Uno
pretende recuperar tradiciones, mientras que otro re-inventa y re-crea. José tiene a su favor el hecho de ser
bilinglie. Aunque tiene claro que aqui no es lo mismo que en el campo, insiste en que si queremos recuperar
lo nuestro debe ser lo mas auténtico posible y esto debe ser también en calidad de mvxvm, como visita hay
que respetar otras tradiciones. En todas partes no se hace de la misma forma el gijatin, “nosotros no
podemos imponer nada, aunque sepamos mas que ellos”. En esto José se rmuestra mas tolerante que el
maci, ya que éste pretende imponer su tradicion.

Para Jose el gijatun vale en cuanto es una practica religiosa y en cuanto es un acontecimiento social.

DISCURSO 2: Cuando se siente desautorizado reivindica su derecho a opinar como joven:
“... no por ser joven uno no sabe, los mayores no saben todo, 1o bueno es que se quiere
tomar en serio lo nuestro. Estamos en la ciudad, no es lo rnismo que en el campo. Loque
mas se necesita es colaboracion... hay que acatar las normas de los gen gijatun”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

En la comunidad hay conflicto generacional. Segun la tradicion los jovenes, las mujeres y los nifios no
tienen autoridad ante los hombres adultos, ya que en una sociedad patriarcal, como es la actual sociedad
mapuce, mandan los hombres. Ademas José fue propuesto por el maci y aun no se gana la obediencia de
su gente.

El problema se da entre el saber y el conocer y el aprender. En la comunidad el que tiene la sabiduria
es el maci ‘yo se todo’, los demas incluyendo a los dirigentes jovenes ‘deben aprender y obedecer’. José
defiende el hecho de que no por ser joven ‘uno no sabe’ asi como el hechode ser adulto no significa saberlo
todo.

Para José, nadie tiene el privilegio de toda la sabiduria y conocimiento de las tradiciones mapuces, con
lo que cuestiona a todos los adultos incluyendo al maci. Pero ademas piensa que recuperar las tradiciones
es un asunto que compete a todos los mapuces y no es asunto exclusivo del maci.
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2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

El proyecto de José no se puede interpretar como una actitud rupturista con la comunidad. El quiere lo
mapuce, se entrega como los demas. Asume su condicion de dirigente. Pero, los adultos, no confian en él
porque: es exigente y siendo joven habla con autoridad.

El problema de José es que no acepta tal cual el proyecto del maci. Fundamentalmente tiene el mismo
proyecto con la Unica gran diferencia que no conoce las tradiciones porque no ha vivido en el campo. Pretende
recuperar las tradiciones puras, auténticas. Los criterios de puresa los toma de la realidad campesina,
desconociendo en parte que él es nacido y criado en la ciudad. Por lo tanto, de tradicion auténtica sabe muy
poco, lo que sabe lo ha aprendido de sus padres.

Con su opinién de que “los mayores no saben todo”, los adultos se sienten aludidos, provocando una
reaccion desfavorable en contra de su persona. Reconoce que la comunidad en su conjunto “quiere tomar
en serio lo nuestro” pero él también tiene una palabra que decir.

Enlapractica, el cuestionamiento ala persona de José tiene su origen en su condicion de dirigente joven
en cuanto esta entrando en clara competencia con el rnaci y en su actitud de raigambre fundamentalista.

José en cuanto dirigente, no acepta un sometimiento incondicional al maci, no esta acostumbrado a un
sistema autoritario, aunque el mismo tiene actitudes autoritarias.

Para el maci, la actitud de José es un peligro paralarealizacién de su proyectoy parala unidad del grupo.
A José le gusta opinar, participar y escuchar las opiniones de la comunidad, en una palabra exige
participacion, con lo que pretende introducir una estructura democratica winka en la comunidad.

El origen del problema podemos expresarlo en los términos siguientes: para el maci, mandan y opinan
los que saben; para José todos tienen derecho a opinar.

En este conflicto la comunidad apoya incondicionalmente a su maci, para ellos, pedir colaborauon y
exigir es asunto del maciy no de José, con lo que lo desautorizan completamente en cuanto dirigente joven.

Sin embargo, su participacién como dirigente le da una riqueza al grupo, porque representa el deseo
de los jovenes de aportar en este proceso de re-identificacion y re-etnificacion.

i

DISCURSO 3: Ayuda a tramitar la solicitud de un terreno para el gijatun:

“... la tierra que se pensaba conseguir es de una sucesion y que en principio no habria
problema pero es necesario firmar un documento ante el notario... hay que agotar todas
las posibilidades por conseguir un terreno aunque sea en otra parte, pero que sea un lugar

MY Arvado, alg (N 1A Gancia) 3¢ US4 & 2 DEI0TA, B (rend no tene pivacidad.. g

queremos recuperar lo nuestro tenemos que sacrificarnos... en el sur no se tiene luz
eléctrica y aqui seguramente vamos a tener”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

Tener un gijatuwe propio, se ha transformado en una obsesion porque las experiencias anteriores han
ensenado que es necesario recuperar la privacidad de los gijatunes. Aqui no es igual que en el campo. Hay
muchos winkas curiosos que no respetan la privacidad.

Ademas tradicionalmente el gijatun solo se hace en un gijatuwe, terreno sagrado, destinado para este
fin y no en una cancha de fatbol. El gijatin campesino retne estas condiciones porque se trata de un terreno
que tiene newen.

El problema lo podemos plantear de la siguiente forma ¢,qué es lo fundamental en la practica religiosa
mapuce? ¢lo material (terreno, gijatuwe) o lo espiritual (gijatun)?

Si el gijatuwe es esencial para celebrar el gijatin entonces los gijatunes santiaguinos no son auténticos,
pero si la autenticidad privilegia la experiencia religiosa entonces “la fe es la que vale” y en este caso no
importa que no exista un gijatuwe ya que la fe se puede celebrar también en una cancha de fatbol y en este
sentido mientras se hace el gijatun es gijatuwe ya que la sola presencia de Ios mapuces creyentes le dala
sacralidad que necesita.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO
En un primer momento hacer el gijatin en un lugar profano, como una cancha de fatbol, no causaba
mayor problema. Se aceptaba esta realidad con resignacion. Pero la falta de privacidad llev a los dirigentes
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a gestionar un terreno particular. José es miembro de la directiva y asume también esta labor.

Sin embargo, ya en los primeros tramites, José se da cuenta que con los winkas el asunto no es nada
facily el compromiso de palabra no vale, todo debe hacerse con documento escrito, de acuerdo a la leywinka.

Como José es partidario de la privacidad, acepta que si éste es el Gnico camino “hay que agotar todas
las posibilidades”. Para él la privacidad significa ruptura con los winkas. Estos ojala no vengan al gijatlin ya
que nosotros en lo nuestro y ellos en lo suyo.

Aunque para José esta claro que vivir en la ciudad no es lo mismo que en el campo, sin embargo, no
acepta que el gijatun sea en una cancha de futbol. Dice, si queremos recuperar lo nuestro, hay que buscar
un terreno mas privado, a sabiendas de que conseguir un terreno particular es complejo, hay que hacer
tramites, papeles, pagar un Notario, acomodarse a la ley winka. Con esto José se convence aun mas que
para los winkas lo mapuce no vale.

En la practica José va tomando conciencia de que la situacion real de los mapuces es una situacion de
dominacién, nos regimos por la ley de nuestro opresores, no hay otra alternativa. Mientras que en €l sur no
tenemos esas dificultades, alla lo nuestro, el ad mapu, aun vale.

José lucha por un gijatan auténtico, acepta con resignacion que no se haga en un gijatuwe, pero no
acepta la falta de privacidad ni esta de acuerdo que haya luz eléctrica.

Esta postura radical cuestiona la autoridad del rnaci, ya que él méas que nadie sabe que el gijatin debe
hacerse en un lugar privado y hasta el momento no ha podido conseguir un terreno. Aparentemente se
conforma con la cancha de fatbol, lugar en que ha celebrado ya dos afios seguidos el gijatun.

DISCURSO 4. En discusién con el maci, defiende sus derecho a opinar:
“Jamas he querido tomarme atribuciones y no he pretendido imponer nada a la asam-
blea... he sido claro, cuando he querido manifestar algo lo he hecho en mi calidad de
dirigente, ya que el manifestar la opinidbn sea como dirigente 0 como miembro de la
comunidad es algo que se da en toda organizacion, sea de tipo winka 0 mapuce y poreso,
a mi no me pueden negar la posibilidad de opiriar y esto no es falta de respeto a nadie”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

El problema es que en una sociedad patriarcal, como la actual sociedad mapuce, l0s que mandan son
los adultos y los que ostentan algin rango de autoridad, incluyendo los (as) maci. En este sistema social los
nifios, las mujeres y los jévenes no tienen derecho a opinar “deben obedecer”.

Ademas de acuerdo a la tradicion instituida por la comunidad, la autoridad del maci no se discute, si
alguien no esta de acuerdo simplemente no participa ya que para los miembros de Meli Rewe no es
contradictorio aceptar la tradicion y aceptar la autoridad del maci. Mientras que José defiende su derecho a
opinar y explica que lo hace en su calidad de dirigente. Para él, el maci no es intocable.

En la practica la comunidad ya tiene una estructura organizativa y José es miembro de la directiva
propuesto por el maci y elegido por la comunidad. En esta situacidn sus opiniones siempre son en calidad
de dirigente.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO
Ya habiamos mencionado que José, entra en conflicto con el maci y la comunidad por las siguientes
razones: !
- Con el maci existe una forma diferente de comprender el ejerC|C|o de la autoridad y la participacién
- El conflicto con la comunidad se debe fundamentalmente en que José cuestiona la sabiduria
de los adultos “no saben todo”.

Ahora aparece un tercer punto de conflicto: por un lado el maci identifica su causa con la causa delos
mapuces, por lo tanto, interpretala presencia de los mapuces al gijattin como un apoyo a su persona; mientras
que José pretende convencer alacomunidad que el maci esta equivocado, que lacausa del maci es en primer
lugar la causa de todos los mapuces y que la presencia de los mapuces en el gijatin no es un apoyoala
persona del maci sino apoyo a la causa mapuce.
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José también tiene claridad en su proyecto, por eso, en cuanto dirigente reivindica el derecho a opinar.
Dice “no me pueden negar la posibilidad de opinar”. Con sus opiniones a veces contradice al maci. Esto
provoca conflicto. El maci quiere que los dirigentes se sometan a sus érdenes.

Para José el macino es intocable, sus opiniones no son las Unicas valederas. El como dirigente se cree
con todo el derecho a opinar. No tiene reparo en decirle al maci “he sido claro, cuando he querido manifestar
algo lo he hecho en mi calidad de dirigente... y esto no es falta de respeto a nadie”.

En el fondo entre José y el maci hay dos formas diferentes de entender un mismo proyecto, ademas
tienen una forma diferente de entender el concepto de autoridad. Para el maci, él es la autoridad del grupo.
Se da un rango de autoridad religiosa mapuce ante los winkas, se trata de una autoridad autocentrada;
mientras que para José, existe unadirectiva, ellos comparten una misma cuota de autoridad y esto no significa
desobedienciaalas ordenes del maci. Porlo que podemos concluir que José en cierto modo pretende separar
los poderes y volver de alguna forma a la idea tradicional, lo que significa que le reconoce al maci su calidad
de autoridad religiosa pero a su vez exige que la directiva sea la autoridad politica.

Como es un conflicto que puede confundir a la comunidad, el maci lo soluciona mediante un Decreto
de silenciamiento “no debe opinar en las reuniones, sélo debe anotar”, 1o que significa que el macino acepta
un cuestionamiento de su autoridad lo que le obliga a recurrir a una validacion legal y formal al estilo winka.

El recurso de esta modalidad winka nos indica ademas que no es un maci a la antigua, sino que ha
incorporado la racionalidad moderna para legitimarse como autoridad y con ello legitimar una tradicion.

CONCLUSION

José es unjoven dirigente nacido y criado enla ciudad, por lo tanto, desconoce como funcionael sistema
de autoridad entre los mapuces.

En su discurso reivindica lo siguiente:

- quiere imponerse y mandar en su calidad de dirigente, al mismo nivel que los demas;

- para €l el maci no es intocable y le dice claramente que “he hablado como dirigente”

y eso esta permitido hasta en las organizaciones winkas;

- esta claramente por la causa mapuce, por eso, dira “levantemos lo nuestro”,

- como dirigente no acepta el hecho de estar sometido al maci

Los conceptos que utiliza al igual que el maci son: saber, aprender, ensefar y aprovechar el tiempo.

“CORPUS 3” BARTOLO M*®
PRESENTACION GENERAL

Es oriundo de Konin Budi (konvn fvfv), Comuna de Saavedra, IX Regidn. Se vino a Santiago a la edad
de 21 anos. Actualmente tiene 46. Es casado, tiene cuatro hijos: tres mujeres y un hombre. Su esposa es de
la misma zona. De profesidn es maestro panadero, oficio que aprendi6 en sus anos de trabajo. Es miembro
de la directiva del Sindicato de Panificadores N° 3.

Este pefiies mapuce integramente, tantoen su forma de ser como en suforma de pensar. Alegre, bueno
para los chistes, trabajador y amante de su familia. Es bilinglie, instrumentista, dugumacife, gijatufe,
vikantufe®®, dirigente nato.

DISCURSO 1: Prepara su comunidad en calidad de mvxvm:
“... no podemos ir al lote. Nosotros seremos visita, nos van atender, ya que no podemos
tener dos gastos al afo. Nosotros vamos a tener gijatin a fin de ailo y ahi vamos a devolver
la mano, ya que el pan que se comparte no es por una fiesta sino por el gijattin, pero hay
que responder... los dirigentes sin apoyo de la asamblea no hacen nada... no somos koje
(mirones), debernos ir bien organizados. Yo tengo fe en el gijatun, aunque he tenido
suefios no muy buenos: soié que “kife kuce domo mvxvmpaeneu, welu weca pauman.

383. De 11 discursos se eligieron 4 para un anélisis mas riguroso.
384. Vea glosario.
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Pen kuceke pvjv. Sofié también con agua. Mvlei epu kuceke pvjv, anvleigvn inal ko. Gorda
eran las kuceke pvjv...muere el cuerpo pero el alma vive, siempre digo esto con mi propio
pensamiento... Tanto tiempo que no haciamos gijatin. Ahora lo estamos recuperando.
Hay que darle animo para que siga adelante”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO ‘

En Santiago se vienen haciendo gijatunes en forma permanente, desde unos 4 afos. Las organizacio-
nes que promueven estas celebraciones son: Lelfvnce, Consejo de Pudahuel y Meli Rewe.

La caracteristica de estos gijatunes es que son una gran novedad. Al parecer muchos rmapuces, creian
que estas celebraciones eran cosas de los mapuces del sur, otros pensaban que esto era un hermoso
recuerdo del pasado. ‘

En sus inicios estas celebraciones no son masivas, por lo menos en Meli Rewe, donde el gijatun surge
como una iniciativa personal del maci, apoyado por un grupo de amigos y familiares.

Lo que le cambia el caracter es el hecho de iniciar el ciclo de la reciprocidad entre las organizaciones.
Esta consiste en una alianza entre dos agrupaciones, donde una esta en calidad de gen dugu, como
organizadores del gijatun y la otra en calidad visita, mvxvm.

Elinicio del sistema de reciprocidad es muy importante en el futuro de la recuperacidn de las tradiciones
en Santiago porque permite no solo una celebraciéon periddica del gijatun, sino una reconstruccion y re-
invencion de la comunidad ritual.

En su discurso aparece una comunidad que participa masivamente en calidad de mvxvm y se prepara
con mucha anticipacion para hacer notar a los demas la seriedad con que toman los asuntos relacionados
con la tradicién. Ser mvxvrn es una gran responsabilidad y la gente esta consciente de eso. Mientras que ser
gen dugu significa ser los anfitriones, ellos se llevan todo el peso de la responsabilidad.

Sudiscurso giraen tornoalanecesidad de recuperar las tradiciones religiosas, de acuerdo a la siguiente
l6gica: si queremos seguir existiendo como mapuces debemaos recuperar las tradiciones (darle animo), lo
contrario significa la muerte y desaparicion de los mapuces.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

Bartolo, siendo lonkoy presidente de la comunidad asume en plenitud el proyecto del maci, por lo tanto,
acepta estar sometido a su autoridad. En este sentido no es problematico como José. Sin embargo, esto le
crea un conflicto interno, que se manifiesta en una renuncia permanente, o que supera mediante su
convencimiento de la necesidad de recuperar las tradiciones.

Para él, estas como que no existian en Santiago. Dice: “tanto tiempo que no haciamos gijatun, ahora
lo estamos recuperando”. Para el logro de este objetivo sabe que el maci es la persona clave, porque solo
¢l puede levantar un gijatun.

En Santiago, el gijatun es todo un acontecimiento y su preparacion exige mucha dedicacion, para dar
una buena imagen ante los winkas. Porque si hacemos bien las cosas, podemos ensefiar y los winkas no
tendran motivos para criticarnos.

“Yo tengo fe en los gijatunes”, dice. Esta expresion indica que en la actual practica religiosa, esta en
juego una dimension creyente y no solo religiosa. El gijatun vale en cuanto es una practica religiosay social,
ya que permite fortalecer y rehacer vinculos étnicos y familiares.

En cuanto practica religiosa mapuce, es necesario darle la seriedad que merece, debe hacerse con
orden y seriedad “no podemos ir al lote”. A Bartolo le interesa hacer bien las cosas, no se pregunta por la
autenticidad. Se siente plenamente interpretado por el proyecto del maci.

Para él el gijatun es celebracion de la fe mapuce, por eso, le interesa dejar en claro que aqui se saben
las cosas por medio de sueiios; mientras que los cristianos tienen su Biblia que es la ensefianza de Dios.
Lo importante es que, ambos, en cuanto lugar de revelacion no estan en relacién de oposicion.

La recuperacion de las tradiciones se realiza en medio de muchas dificultades, pero “hay que darle
animo para que siga adelante”.

Se personifica la tradicion, como que fuera algo que esta naciendo o renaciendo por eso, hay que
ayudarle, anirnarle. Es que en el fondo la revitalizacion de las tradiciones permite que aflore la identidad
mapuce y la conciencia étnica. Hay consciencia en el sentido de 1a recuperacion de las tradiciones depende
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de ‘nosotros’. En otras palabras el futuro de los mapuces urbanos depende de ellos mismos.

Para Bartolo, como para la comunidad, la recuperacién de las tradiciones no significa volver al pasado,
pero hay conciencia de que solo la vivencia y continuidad de las tradiciones haran que los mapuces
santiaguinos sigan siendo mapuce.

Esto motiva para asumir con responsabilidad el compromiso de ser mvxvm, porque “nosotros vamos
a tener gijatun a fin de afno y ahi vamos a devolver la mano, ya que el pan que se comparte no es por una
fiesta, sino por el gijatun...”

Finalmente, el inicio del ciclo de la reciprocidad compromete solemnemente a las comunidades
involucradas y a su vez asegura el restablecimiento de las tradiciones religiosas.

DISCURSO 2. Comparte sus impresiones sobre el gijatin:
“... no cumplieron los acuerdos, nosotros éramos mas, estaban muy apagados cuando
llegamos, era un desorden... cuando tengamos nuestro gijatin les vamos a ensefar...
hubo discusién me dijeron... eimi lonkogeimi........ th eres lonko cumgelu mandélaimi,
pigen, .... porqué no mandas...
Ellonko debe mandar y tomar las decisiones en la organizacion y no el maci, me dijeron...
Ademas me dijeron que yo era como mozo del maci”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

Entre los mapuce respetar la palabra empenada es cuestion de honor, por e€so, no respetarla significa
un agravio.

Ademas segun la tradicion, el lonko tiene mas autoridad que el maci. En los encuentros que realizan
a nivel de organizaciones, otros dirigentes se dan cuenta que Bartolo no tiene autonomia, por eso, lo critican

“no eres mozo del maci... debes mandar”.

Para Bartolo, si una comunidad organiza un gijatin se supone que sabe, por lo tanto, las cosas salen
bien. Las cosas salen mal cuando los organizadores no conocen las tradiciones.

Para todos los miembros de Meli Rewe, el maci es una autoridad religiosa indiscutible, sin embargo, es
cuestionado por los demas.

Respecto al maci debemos recordar que tradrcnonalmente su funcion se limita ala medicina, porlo tanto,
el caracter sacerdotal que hoy ha adquirido es fruto de los cambios y transformaciones surgidos al interior
de la sociedad mapuce una vez que entra en contacto oficial y permanente, en calidad de subordinado, ante
la sociedad winka, por lo tanto, no tiene un papel politico propiamente tal. Mientras que el lonko como su
nombre lo indica encabeza en todo a su comunidad, por lo tanto, debe mandar y decidir.

En este sentido, histéricamente el lonko siempre ha tenido mas autoridad que el maci.

Sin embargo, siendo el maci representante de lo sagrado, ese solo hecho ya le asegura el respeto y el
reconocimiento de su autoridad moral. Mientras que respecto al gijatun, su autoridad depende de la tradicién
religiosa, ya que esto no funciona de la misma forma en todas partes. Hay zonas en que el poder religioso
lo manejan los gijatufes, por lo tanto la competencia del maci se reduce al ambito de la medicina y
celebraciones rituales propia de su condicién de maci.

En la celebracién del gijatun solemne, a que hace referencia el discurso, participan dos tipos de
comunidades: una en calidad de mvxvm exige que se cumplan los acuerdos; otra comunidad que no sabe
organizar ni cumple su compromiso. El hecho es que los organizadores, previo al gijatin, habian invitado a
unareunion general alas comunidades involucradas y ahi se tomaron los acuerdo a nivel de directiva. Dichos
acuerdos estaban avalados por los gen dugu.

El dia del gijatun las cosas cambiaron y Bartolo en todo momento manifiesta su preocupacion por la
reaccion del maci. En este contexto los dirigentes anfitriones le echan en cara su excesiva sumision y
dependencia “tu eres lonko, tu debes mandar Por lo tanto, el problema es entre la autoridad del maciy la
autoridad del lonko. :

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO
Meli Rewe, es una comunidad que evalua cada trabajo que emprende, esto permite sacar aluz las cosas
que no andan bien y hacer propuestas concretas para mejorar las cosas. La evaluacion permite aumentar
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el nivel de conocimiento en las tradiciones

En esta ocasion, el lonko esta orgulloso de la participacién de su gente. Todo fue en orden, andabamos
“como un profesor con su alumno”, mientras que ellos eran el desorden mismo por eso, “cuando tengamos
nuestro gijatin le vamos a ensefnar”.

En todo gijatun, donde hay dos categorias de participantes (mvxvm y gen dugu) hay algunas
formalidades que es necesario cumplir. Los dirigentes de ambos bandos se saludan y se ponen de acuerdo
en los detalles previos. Los que llegan preguntan si hay alguna novedad.

En esta ocasion habian muchas novedades lo que desconcierta especialmente al lonko y al maci.
Bartolo en el momento no es capaz de decidir, debe consultar al maci, lo que demuestra que es un lonko sin
autoridad, esta sujeto a las decisiones del maci. Este es el gran problema de Meli Rewe.

Analizando la temporada en que Bartolo ha sido lonko y presidente de la comunidad, es posible darse
cuentade que le cuesta aceptarestarealidad, asi se puede explicar su renuncia permanente, perofinalmente,
aunque de mala gana acepta estar bajo la autoridad del maci por dos razones:

- Esta consciente que el grupo se formé en torno al maci, se trata de una comunidad ritual, donde quien
convoca es el maci.

- Bartolo es creyente en las tradiciones y tiene muy claro, que, aunque aparentemente la recuperacion
de las tradiciones es asunto del maci, sabe que ahi se esta jugando el futuro de los mapuces urbanos, por
lo tanto, asume ese proyecto.

DISCURSO 3: En la comunidad cuenta sus aventuras:

“en el sur ‘cualquier trabajo’, pero arta chicha también... el dia que llegué, mi gente estaba
de duelo. Habia muerto un familiar...resulta que ahora la familia del difunto eran todos
evangélicos, pero el finao no. El dia de la sepultura querian hacer algo entre ellos
nomas...anosotros, “los mundanos” (dijo jriéndose!) nos estaban dejando delado...Parte
de los familiares, hermanos del difunto y la comunidad querian hacer un entierro a la
antigua... Mataron animales y el dia que despedian al difunto llevaron carne y chicha, como
es la costumbre. Pero lo que pasoé (dijo), no nos dejaron entrar. Por lo tanto cada uno por
su lado. Parecia fiesta el entierro...Habian dos grupos: los evangélicos por alla cantando
y tocando el acordedn y nosotros por otro lado, ni siquiera podiamos estar cerca del
difunto. Asi que como teniamos carne y chicha igual nos pusimos a comer y a tomar a
nombre del difunto (dijo)... pero también tuvimos una desgracia con mi sefora... Cuando
fuimos de paseo donde su familia “gvnatueyu kifie xewua - lo mordié un perro”, jAy foxv!
weda xewua, gvnatufi Aii namun mu...No halldbamos que hacer...Anddbamos de visita en
Rogipvjv (Rongipulli), asi que mi sefora lo pasé muy mal en sus vacaciones. Esa
conversacion tengo, dijo”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

Aqui aparece la relacion entre mapuce urbano y mapuce campesino. En general los que emigrarn,
procuran no perder el nexo con sus raices. El sur (familiares y amigos) tira. La ida al sur y el contacto con los
familiares permite ver la realidad mapuce desde otra perspectiva. Hay cambios, ya no es lo mismo, lo que
permite descubrir la realidad ambigla del campo.

E! mapuce urbano generalmente vuelve como triunfador al campo, dejando una buenaimagen de lavida
urbana: comunmente lleva su radio grabadora y buena ‘pinta’. La gente suele decir ‘rume winkaui pu
santiaguino ce’ (la gente en Santiago se ha awinkado). Tienen vacaciones, descansan; mientras ellos, en el
campo, todo el ano trabajando, sin vacaciones.

En general la ida al campo significa compartir la vida campesina en las buenas y en las malas. Las
vacaciones comunmente se transforman en ‘trabajo de verano’: cosecha de papas y otros.

Mientras mas trabajen son mejor atendidos.

El mapuce santiaguino cuando vuelve al campo, aunque no vuelve como ‘extrafno’, es visita y es
atendido en esa condicion. Mientras el mapuce campesino trabaja incansablemente enfrentandose diaria-
mente al problema vital de la sobrevivencia en medio de grandes dificultades
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Quienes vuelven de vacaciones a su comunidad se dan cuenta de la profunda crisis en que esta sumida
la sociedad mapuce. Hay consciencia de que la Unica salida posible es aferrarse a las tradiciones.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

En general podriamos distinguir dos clases de mapuces santiaguinos: los mapuces urbanos propia-
mente tales, que serian aquellos que nacieron en Santiago y no conocen la vida campesina. Estos cuando
van al sur, de vacaciones, quieren ir a pasarlo bien, no van dispuesto a trabajar, van a conocer. Como la
mayoria son jovenes, van a regalonear con sus tios y abuelos.

El otro grupo serian los mapuces migrantes que viajaron a Santiago a trabajar, en busca de un futuro
mejor, sea que le haya ido bien o mal se han quedado definitivamente en la ciudad. De alguna forma el trabajo
en la ciudad los ha desarraigado de un estilo de vida mapuce campesino. En Santiago deben adaptarse,
integrarse a una estilo de vida winka, deben necesariamente awinkarse.

Este grupo es el que vuelve con una cierta nostalgia al campo. No solo van de vacaciones, ayudan a
trabajar. Estan conscientes de la dureza de la vida campesina. Sagradamente, a como de lugar, van de
vacaciones a ver a sus familiares y amigos.

Quienes logran socializar parte de sus vacaciones en general comentan que volver al campo ya no es
como antes, la comunidad (reduccién) esta dividida: hay catdlicos, evangélicos, la gente ya no va a los
gijatunes, se estan perdiendo las tradiciones. Otros dicen: estan igual que nosotros “fij pvle rume winkaui ta
ce - en todas partes la gente se ha awinkado”. Ahora ni siquiera ante el dolor y la desgracia le gente se une.
Antes no era asi. Los mapuces que se ‘convierten’ “nos tratan de mundanos”, dice la gente.

En el fondo hay una crisis generalizada en la sociedad mapuce, pero al mismo tiempo tanto en Santiago
como en el sur, pequenos grupos han iniciado un proceso de revitalizacién de las tradiciones.

A nivel de mapuces cristianos, convertidos o no, de parte de los evangélicos hay aparentemente una
ruptura radical no solo con las tradiciones sino con la propia familia. Estos mapuces ‘convertidos’ forman una
nueva comunidad, pero ya no se trata solo de una cornunidad ritual, sino que son convocados por la ‘palabra
de Dios’, para celebrar sus propios rito en torno a la palabra donde nuevamente aparece el eterno problema
del bien y del mal “como eje central de su religiosidad’®,

En un grupo los mapuces obedecen a sus gijatufes, flidol y maci, son unidos, comparten alegremente,
y mantienen sus creencias. Los otros, ‘los convertidos’, obedecen ciegamente a sus pastores, aunque son
también unidos. Pero igual que los anteriores mantienen sus creencias en la fuerza del bien (Dios) y del mal
(diablo), por lo que ambos celebran ritos especiales para expulsar al demonio.

El problema no radica si unos son mas o0 menos mapuce, sino que el desafio es como crear puentes
de comunicacion entre unoy otro bando. Por ahora hay claramente una rupturay esto es dramatico y doloroso,
ya que agudiza la actual des-estructuracion de la sociedad mapuce.

Mientras que de parte de los mapuces catdlicos hay claramente lo que podriamos llamar, una especie
de doble militancia que es fruto de una tolerancia religiosa y una practica ecuménica. Estos mapuces
definitivamente han aceptado el cristianismo, lo que en un primer momento puso en cuestion la validez de
sus tradiciones, pero finalmente se ha logrado una armonia no exenta de crisis.

El ecumenismo se entiende en primer lugar como dialogo interreligioso entre dos 0 mas confesiones,
mientras que el ecumenismo mapuce lo hemos de entender como aquella capacidad de armonizar dos o mas
creencias religiosas, lo que no significa conversion propiarnente tal.

Sin duda esta es la situacion de la inmensa mayoria de los mapuces, que no estan convertidos, en el
sentido estricto de la palabra, pero participan con entusiasmo de los ritos catdlicos y de sus propias
tradiciones. Esta capacidad de armonizar dos vivencias religiosas es fruto de una estructura légica que los
propios mapuces lo explican en los siguientes términos “para nosotros los mapuces tener dos religiones es
como tener dos mujeres, pero cada una en su propia ruka. Ambas son celosas y exigentes. No pueden vivir
en una misma casa’*, '

Finalmente, entre los mapuces hay plena conciencia de que lo Unico que puede seguir afirmando su

385. Foerster Rolf: Introduccién a la religiosidad mapuce, p. 156. Ademas dice que “la diferencia entre mapuces pentecostales y no
pentecostales, radica, pues, en el uso de los medios riluales para hacer frente al problema -siempre vigente- de la confrontacion entre
el bien y el mal. en los primeros predominan las practicas rituales religiosas y en los segundos, las magicas”, op. cit. p. 158.

386. Memoria Encuentro Pitrufquen. :
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identidad como mapuce son sus propias tradiciones religiosas y esto se expresa a veces con las siguientes
palabras: ‘la religion mapuce es de los y para los mapuces’, mientras que la religion cristiana para algunos
sigue siendo religién winka.

DISCURSO 4. Sobre el gijatun dice:

“queremos recuperar 1o nuestro, yo me integré primero como oyente, feula deu rupai epu
xipantu Ai lonkolen taci organizacién mu... (ahora ya ha pasado dos ailos que estoy de
lonko en esta organizacion). Las veces que hemos tenido nuestro gijatin la gente ha
quedado conforme... kvme xipai gijatin pikeigvn...(dicen: jqué lindo estuvo el gijatin). No
queriamos todos los afios welu kakelu kom xipantu nentuaifi gijatan pigvn...(pero los
demas quisieron todos los afios). Los evangélicos se retinen todos los dias, los catélicos
todos los Domingo ¢, porqué nosotros no podemos sacar un gijatin todos los aios? Asinos
animamos... pero todo tiene mucho trabajo, no todos colaboran en los preparativos, llegan
cuando estatodollisto... necesitarmos gente que ayude a limpiar, que lleven banderas, que
cuiden el orden... ojala podamos ser tan unidos como en una lglesia... silas organizacio-
nes dijeran ‘yo pongo gente’, seria muy bueno para nosotros... necesitamos como 15
personas... mirones no queremos pero siempre llegan, hay que controlarlo, otros llevan
vino, otros se preocupan solo de sus amigos y no esta bien ya que descuidan el gijatun.
Todo eso hay que mirar... donde hay maci, él sabe... a mi me gusto el gijatin desde chico,
por eso, llevo la idea de él (refiriéndose al maci)... otros tienen verglienza winkaupaif taci
waria mu...(es que estamos muy awinkados aqui en laciudad), hay personas que no saben
hablar mapuce pero se interesan... los winkas dicen ‘me gusta escuchar pero no cacho
dicen”

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

Meli Rewe, decidio el afio 92, tener gijatun todos los afos. Hasta el momento no ha tenido grandes
dificultades porque el maci ha estado al frente de todo. Ahora el maci esta en una actitud de repliegue, ha
delegado mas responsabilidad en estos eventos. La gente por su parte colabora menos que antes, lo que
ha obligado a pedir apoyo a otras organizaciones.

El apoyo que se pide es algo concreto: necesitamos gente que asuma responsabilidad: sargento de
orden (bandereros) y guardias de seguridad; mientras que en la forma como se hace el gijatin no se piden
opiniones, es asunto de Meli Rewe.

Los que vendran a colaborar, no son mvxvm en sentldo estricto, son voluntarios. Con ellos no hay otro
compromiso que la solidaridad mutua. De por medio no esta en juego el sentido de la reciprocidad en sentido
estricto.

Lo que esta en juego es la recuperacion o la pérdida de las tradiciones. El hecho de que los integrantes
de Meli Rewe no respondan como es debido, permite involucrar a otras organizaciones en este esfuerzo por
“recuperar 0 nuestro”.

El futuro de los mapuces, de acuerdo a la légica de este discurso, se juega en la recuperacién de las
tradiciones, por lo tanto se trata de la fidelidad al ad mapu, que es lo Unico que permite la mantencién de la
identidad mapuce; mientras que el abandono es sindnimo de muerte de ‘lo mapuce’.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

La recuperacion de las tradiciones es un esfuerzo consciente de los mapuces urbanos. Meli rewe no
es la unica organizacidén que esta por el rescate de lo religioso. Hay otras organizaciones involucradas.

Asi como en el campo los mapuces estan divididos, en Santiago la realidad no es tan diferente. Es mas
dificil juntar a los mapuces, tienen su horario de trabajo que deben cumplir, hay mas entretenciones, en fin
la dispersion es mayor. Por esta razon el maci ha repetido muchas veces a la'comunidad “rvf feyentulmvn
elafuimvn kvdau, taci dugu mu, kifie epu antv elugeafuimvn permiso tati - si creyeran verdaderamente serian
capaz de dejar su trabajo por uno o dos dias”.

El problemareal es que preparar un gijatin supone dedicacion “es trabajo dificil” y la gente, no por mala
voluntad, sino por su horario de trabajo no puede estar a las 6rdenes del maci ni del lonko, lo que muchas

78



veces es interpretado como “falta de interés y colaboracién”. Esta es la razdn principal de porque la
comunidad pide ayuda a otras organizaciones hermanas para sacar el gijatin adelante.

Bartolo esta consciente de que la mayoria solo aparece al final cuando ya esta todo listo.

A diferencia de las demas organizaciones, en Meli Rewe, el iniciador de todo es el maci, los demas se
sienten identificado con esta iniciativa, por eso colaboran. Cuando ya tienen una estructura organizativa
deciden celebrar el gijatin todos los afios. Esta decisién es en parte una respuesta al catolicismo y
evangelismo. Ellos convocan periddicamente a su gente, entre los cuales hay también muchos mapuces, por
lo tanto, ¢ por qué no congregarse una vez al aiio? Este desafio lo plante6 varias veces tanto el maci como
ellonkoytuvofinalrente una acogidafavorable, pero enlapractica el problema noresuelto esla colaboracién
permanente, que debemos entenderlo de dos formas:

a) como no existe un gijatuwe propiamente tal, hasta el momento se hace el gijatun al interior del Estadio
Modelo de Pudahuel. Este terreno retine todas las condiciones, pero como no se ocupa permanentemente,
dentro de un ano se llena de maleza lo que significa dedicar dos o tres dias, previo al gijatin, a una labor de
limpieza general. La gente no puede colaborar en estos trabajos porque ‘no tienen tiempo’. Afios anteriores
se contratd a un grupo de winkitas, amigos del maci, para que limpienla cancha, lacomunidad pag6 el trabajo.

b) un gijatun supone asumir otras responsabilidades y Meli Rewe no tiene gente suficiente. Cuenta con
un buen conjunto de xuxukatufes y pifilkatufes pero no hay sargentos (bandereros) que lleven el orden del
purun, no hay personas que asuman como guardiade ordeny seguridad que velen por el respetoy privacidad.
Todo esto antes lo solucionaba el maci recurriendo a sus amigos. Ahora él ha dicho expresamente que ‘no
puedo hacer todo... €s0 no me corresponde’, por lo tanto, es tarea de la directiva.

Entonces la invitacion de las demas organizaciones obedece a esta realidad, lo que a su vez significa
involucrar a otras organizaciones en el proyecto del maci.

Pero el discurso del lonko muestra ademas otra realidad santiaguina. La falta de colaboracion se debe
a que hay mapuces que definitivamente no tienen esta misma conciencia étnica y han abandonado sus
tradiciones, realidad que Bartolo lo expresadiciendo “tienen vergtienza”, perolarazén de fondo es que “rume
winkaupaifi taci waria mu - nos hemos awinkado demasiado en la ciudad”.

Aqui en Santiago, la realidad es dificil, se quiera o no la sociedad winka los asimila. El mapuce urbano
esta secularizado, ya no cree en las tradiciones pero no por eso ha dejado de ser mapuce, ademas muchos
aunsiguen pensando “afaluleitaifi dugu - parece que lo nuestro ha llegado a sufin” lo que significa una actitud
pesimista porque no han logrado tomar la iniciativa, estan como caidos, derrotados, sobreviviendo en la
ciudad. Para estos, que son mayoria, la recuperacién de las tradiciones adn no [o asumen como su causa.

CONCLUSION

Bartolo es un buen dirigente, esta consciente de la necesidad de “recuperar lo nuestro... lo hahiamos
olvidado”. Siendo un lider carismatico, se cuida mucho para no entrar en conflicto con el maci. En.la practica
asume su proyecto y acepta estar bajo sus érdenes lo que le acarrea la critica de otros dirigentes que le dicen
“tu debes mandar, no eres mozo del maci”.

Esta consciente de que sabe por eso dice: “aunque no somos profesores, ensefamos”. Su gran
preocupacion es volver a practicar las tradiciones religiosas entre los mapuces santiaguinos.

Finalmente los conceptos que mas utiliza son: saber, ensefiar y obedecer.

“CORPUS 4’ RAMON CURIVIL P.
PRESENTACION GENERAL

Del grupo de dirigentes es el que tiene mas preparacion. Ha cursado estudios universitarios y
actualmente esta terminando un post grado en ciencias sociales. Aunque es nacido en Santiago, gran parte
de su vida lo hizo en el sur. Es de la Comuna de Nueva Imperlal lugar Pijumaijin (Molco). Es casado y tiene
dos hijos: un hombre y una mujer.
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A Ramon leinteresa la causa mapuce y sabe que lareligiosidad mapuce, es decir sus practicas rituales
son fundamentales para mantener la identidad.

En su pasado tuvo una vinculacion mas estrecha con la Iglesia, ya que ejercio el sacerdocio catdlico,
finalmente por cuestion de opcién personal lo abandona.

Actualmente es investigador del Centro Ecuménico Diego de Medellin, colabora esporadicamente en
el CERC, area Cultura y Religién y es miembro de la organizacion Meli Rewe.

DISCURSO 1: Participa como invitado en reunion de otras organizaciones:
“En estos ultimos 10 aios la cuestion mapuce ha estado en el tapete. Hemos salido del
silencio... Debemos aprovechar todo lo que se hara sobre los 500 afios para darnos a
conocer, para que nosotros tomemos la palabra. A mi modo de ver los temas mas
importantes en que deberiamos centrar nuestro trabajo en colaboracion mutua son: lo
cultural- religioso, lo linglistico (insinuando la necesidad de aprender el mapudugun) y lo
socio-politico.... es necesario reconstituir lacomunidad tradicional como lugar de encuen-
tro... Si hablamos de religion mapuce no basta decir que el gijatun es bueno. Debemos
saber dar razon de nuestras creencias. Es cierto que todo lo que hoy sabemos de nosotros
es por lo que han escrito los winkas, sin embargo, eso no quiere decir que todo lo que ellos
dicen, es verdad. Hay un espacio que no han logrado penetrar en profundidad y es el tema
de lo religioso. Personaimente creo que es lo fundamental en la vida mapuce. Por eso, es
un desafio para nosotros el pensar nuestra fe desde una perspectiva creyente. Asi como
cualquier profesional mapuce puede poner sus conocimientos al servicio de la causa
mapuce, yo, quiero aportar con un granito de arena... es necesario reflexionar el tema de
la religidn mapuce, en un contexto ecuménico... ¢ nuestra religion vale o ya es cosa del
pasado? ¢se puede ser mapuce Y cristiano a la vez? ¢si los catdlicos y evangélicos

ensedan su religion, porque nosotros no podriamos hacer algo parecido con nuestra
gente?".

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

La celebracion del V° Centenario movilizé a las organizaciones mapuces urbanas, para expresar su
actitud de repudio. Meli Rewe es una de las pocas organizaciones que no tomd parte en actos de
contramanifestacion.

El V° Centenario fue interpretado por los miembros de Meli Rewe como “fiesta winka”.

Hasta ahora el discurso de los anteriores dirigentes refleja claramente un proyecto religioso que no
incluye propuestas ni reflexion. Ramoén plantea claramente la necesidad de reflexionar y en los dos afos y
medios ira haciendo propuestas concretas: taller de idioma y cultura, acceso a los medios de comunicacion,
uso del video, encuentro del cantar y musica mapuce.

Finalmente, la formacion académica adquirida en el mundo winka, le planteara el desafio de poner sus
conocimientos al servicio de la causa mapuce y en este sentido ante el racionalismo de la sociedad winka,
pretende responder con un racionalismo mapuce “debemos aprender a dar razén de nuestra fe”, no para
convencerlos sino para que nos entiendan y respeten.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

El primer proyecto de Ramon es claramente cientifico. Se integré a Meli Rewe con un objetivo claro:
realizar una labor investigativa acerca de los mapuces urbanos teniendo como centro de operaciones a ésta
comunidad. Sin embargo, su convencimiento por la causa mapuce y ante la claridad del proyecto del maci
asume esa causa en cuanto significa una posibilidad real de aportar experiencias al proceso de re-etnificacién
apartirdeloreligioso, pero a su vez esta consciente que el proyecto mapuce es mas amplio, lo que serafuente
y origen de tensiones con la persona del maci.

Ramon tiene unarica experiencia en el plano delindigenismo latinoarnericano, donde la causaindigena
incluye: reivindicacion de derechos territoriales, autonomia politica, reconocimiento Constitucional, educa-
cion intercultural bilingtie.
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Las tensiones que se producen al interior de la directiva de Meli Rewe en parte tienen su origen en el
intento de poner estas ideas en la comunidad, lo que llevé al maci a insistir que en la comunidad solo importa
lo espiritual, 1o politico divide.

Ramén esta consciente y lo ha dicho en varias oportunidades que los winkas escriben sobre nosotros,
no es malo todo lo que dicen pero tampoco es verdad todo lo que dicen. Esta sera una de las razones que
motivara su decision de escribir una experiencia comunitaria entre mapuces urbanos en la ciudad.

Para Ramoén es claro que existen dos historias: una oficial, de los vencedores; otra historia acallada,
de los vencidos. La historia de los vencidos se distorsiona, se hace leyenda. Los vencidos viven “como
extranos y extranjeros en su propia tierra”, callan, no tienen derechos.

Entre los vencedores, en un grupo reducido hay cambio de actitud, hay actitudes mas solidarias, esto
sobre todo a raiz de la celebracion del V° Centenario, lo que plantea el desafio de “aprovechar todo lo que
se hara sobre los 500 afios, para darnos a conocer, para que nosotros tomemos la palabra”

En el proceso de re-etnificacion que se esta dando entre los mapuces urbanos, Ramén esta convencido
que la vivencia de las tradiciones es fundamental en el futuro de los mapuces urbanos, por eso, al igual que
Bartolo, no estando de acuerdo en muchas cosas con el maci debera ‘someterse’a sus orientaciones ya que
le reconoce su autoridad religiosa.

Lo que Ramon tiene claro es la causa mapuce y eso es lo que importa. Esta consciente de que existe
una cristiandad mapuce, en donde el cristianismo ya eché raices definitivamente en la sociedad mapuce, a
tal punto que muchos mapuces cuestionan la validez de las tradiciones religiosas de los antepasados. Por
€s0, como una forma de ayudar a una toma de conciencia de esta realidad pregunta ¢es que lo nuestro ya
no vale? ¢ es cosa del pasado? ;se puede ser cristiano y mapuce a la vez?

En sudiscurso solo hay preguntas lo que puede significar que tampoco tiene claridad, sin embargo esta
posibilidad de reflexionar junto a otros mapuces le permitira responder en parte a estas interrogantes “para
los mapuces tener dos religién es como tener dos mujeres. Las dos son exigentes y celosas, no se pueden
juntar, por eso, es mejor que cada una esté en su ruka’ .

DISCURSO 2: Pide colaboracion para un programa radial mapuce:

“... aqui en Santiago habemos muchos mapuces. Quizas tanto como alla en el sur. En
Temuco, ustedes saben, existe uno que otro programa de radio en que se hablamapuce...
Yo he conversado con unos amigos, quienes después de meditarlo largamente decidieron
apoyarnos en todo ¢ que les parece? - Pregunté. Todos comentaron en silencio, conver-
sando unos con otros, esperando que yo les entregue mas detalles. Desde el primer
momento insisti - queremos que los programas tengan la maxima participacion de
ustedes. Ojala nos colaboren”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

El acceso a los medios de comunicacion de parte de los mapuces, especificamente la radio, enla
Regidn Metropolitana es un hecho reciente y por lo tanto deficil de evaluar. Sin duda es un hecho positivo.

En cuanto la comunicacion radial privilegia la oralidad, resulta ser un elemento clave e indispensable
en la desarrollo de la cultura mapuce que en su esencia es una cultura eminentemente oral, expresiva y
simbolica. ,

Porlo tanto, el uso del mapudugun en laradio significa reforzar la identidad mapuce, pues el mapudugtn
sigue siendo uno de los elementos mas importantes en ia mantension de la identidad, corno muy bien lo
expreso el maci en una ocasion cuando dijo “lo mapuce debe ser en mapudugun”.

Ramén que conoce el mundo winka, ha evaluado positivamente la capacidad que tienen los medios de
comunicacion para transmitir cultura, por lo tanto, como una iniciativa personal, busca apoyo entre sus
amistades winkas para iniciar la transmision de un programa radial mapuce en pleno corazén de Santiago.

Cuando ha conseguido el apoyo econdmico, busca involucrar a la comunidad de Meli Rewe en lo que
aparentemente es "'su causa”.

387. Memoria, Encuentro Pitrufquen.
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2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO -i

Vivir en Santiago, de alguna forma representa una mayor posibilidad de acceder a los elementos de la
cultura winka. Esto permite negociar un programa radial mapuce con el proposito de tener un espacio de
difusion de la cultura.

Es verdad que el sistema educacional no favorece el desarrollo de la cultura mapuce. Ademas como
resultado del proceso educacional, el mapudugn se ha perdido en muchos sectores campesinos y esto es
aun mas grave entre los mapuces urbanos, pero lageneracion de los 40 para arriba, especialmente delazona
de la Araucania, sea que vivan en el campo 0 en la ciudad son bilinglies mayoritariamente y no han roto con
las tradiciones de sus antepasados.

Este diagnéstico fue decisivo para que Ramén busque una forma adecuada de incorporar la
comunicacioén radial para animar y fortalecer el proceso de re-etnificacion.

Como entre los mapuces no existe una solvencia econémica que permita financiar programas de esta
naturaleza, fue necesario recurrir a los winkas amigos y negociar con ellos un programa que sea lo mas
auténticamente rnapuce. Pero a Ramon también le interesa involucrar en su proyecto a otras personas,
especialmente a las organizaciones. Entre los cuales, el apoyo de Meli Rewe ha sido decisivo.

En cuanto al uso del video, en Meli Rewe se ha instituido la costumbre de filmar los gijatunes y otras
celebraciones propia de la comunidad para posteriormente verlo y analizarlo y hacer las criticas correspon-
dientes. La comunidad ha ido tomando consciencia de que los medios de comunicacion son elementos que
no pertenecen exclusivamente a la cultura dominante y que es necesario poner al servicio del proyecto
mapuce “para que nuestros hijos vean y digan: miren como hacian estos viejos y aprendan’.

DISCURSO 3: Al final de un gijatin habla en nombre de los dirigentes:

“... mari, mari pu pefii, pu lamgen... muy buenas tardes hermanos, hermanas mari mari
kom pu ce... muy buenas tardes todos los presentes nentuaimi kifie nvxam pigen... me han
pedido que dirija unas palabras, perdonamuan pu pefii pu lamgen... me van a disculpar
hermanos, hermanas, amigos newe advmlan ta i kewvn... no domino muy bien el
mapudugun fei mu mai pici winkadugin mu nentuan ta fii nvxam..por eso hablaré
brevemente en winkadugun -y después dije:- en nombre de los dirigentes de Meli Rewe
y del Consejo de Pudahuel, quiero agradecer la participacion de todos uds. Acabamos de
celebrar un gran acontecimiento. Hemos demostrado que los mapuces estamos vivos en
Santiago y que queremos recuperar nuestras tradiciones. Es lindo todo 10 que hicimos.
Estamos cansados pero estamos también muy contento. Que todos tengan un muy buen
regreso. Muchas gracias”.

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

Segun la tradicién que ha instituido Meli Rewe al finalizar el gijatin deben hacer uso de la palabra los
organizadores, es decir los dirigentes. Esto se podria interpretar como el momento de la ensefianza en la
celebracion religiosa.

De acuerdo a la tradicidn, lo ldgico es lo mapuce en mapudugun y lo winka en winkadugun. Esto no
siempre es posible ya que los jévenes en su mayoria no dominan ambos idiomas.

2, HERMENEUTICA EL DISCURSO

La recuperacién de las tradiciones religiosas ha sido un proceso lento. Quienes han estado desde el
inicio cuentan que los primeros gijatunes eran muy desorganizados. Lo interesante es que esos gijatunes se
han hecho con maci del sury, en el decir de los miembros de Meli Rewe, son comunmente gijatunes muy
apagados. Las maci que han sido solicitadas por las organizaciones no logran animar a la gente. Esto es
interpretado por algunos corrio ‘falta de animo y entusiasmo’, pero el problema real al parecer es otro.

La maci tradicional campesina no ha hecho este ejercicio de celebrar gijatun en la ciudad y al parecer
su poder no le acompafia. En la practica es como si su espiritu se hubiera radicado en el campo. Esta es una
de las principales razones de porque una maci del sur no logra despertar el entusiasmo entre los mapuces
urbanos. '
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El mérito del rnaci Augusto es motivar una participacion entusiasta en la comunidad. Siempre dice hay
que prepararse con mucha anticipacion para hacer bién las cosas de tal forma que podamos ensefiar a los
demasy nodemos motivos para que los winkas hablen mal de los mapuces. El gijattn siendo un trabajo dificil
hay que hacerlo bien. Esto se halogrado en la comunidad de Meli Rewe, por eso, al final del gijatun la gente
celebra y comenta ‘salié lindo nuestro gijatun’.

Sin duda los gijatunes ya tienen carta de ciudadania entre los mapuces urbanos. Ha recuperado la
capacidad de convocar masivamente, lo que asegura la marcha del proceso de re-etnificacion. Esto es un
hecho y unarealidad que seguira adelante porque la gente ya perdié el temor, ahora dan la cara, seidentifican
publicamente como mapuces. Hay un renacer, un despertar, el lamado de los ancianos se esta haciendo
realidad “wiflowixatuaifi... mapuce ta incifi - nos volveremos a levantar, somos mapuce gente de la
tierra”. ’

DISCURSO 4: Dialoga con los periodistas y explica la situacién de los mapuces urbanos:

“... mira, el resultado del Ultimo Censo Nacional arroj6 una cifra cercana a los 500.000
mapuces viviendo en Santiago. Esto significa que la realidad indigena se ha trasladado
alaciudad, por lo que podemos hablar de mapuces urbanos. Pero esto no estodo. Se han
contabilizado alrededor de 30 organizaciones mapuces, cada uno con una vida bastante
independiente pero hacemos actividades comunes: gijatin, palin y otros encuentros
culturales. j

Todo esto nos indica que hay un movimiento que podriamos llamar de re-etnificacion” -
respecto a la colaboracidn al programa contacto pensé -se trata de un cuarto de hora de
TV. donde podemos hablar desde nuestra perspectiva, decir quienes somos y cuales son
nuestras dificultades, porlo tanto no hay mucho que pensar- ademas dije- también trabajo
en medios de comunicacién, tenemos dos programas de Radio... estoy sobrado de
compromise, no tengo tiempo demas, ademas estoy trabajando mi Tesis y con eso me
jbasta y sobral...Sin embargo, la verdad de las cosas que el tema me interesay en parte
lo estoy trabajando en mi tesis -finalmente dije- les colaboro, pero en estas condiciones...”

1. COMENTARIO ETNOGRAFICO

En general los medios de comunicacién manejan una visidon muy folclérica y estereotipada del mapuce
y de los indigenas en general. En Santiago hay una imagen del mapuce panadero y trabajadora de casa
particular.

Ademas quienes mandan y tienen el control de los medios de comunicacion en la sociedad winka son
la clase dominante, donde tanto los pobres como los mapuces no tienen posibilidad de hacerse escuchar,
otros hablan por ellos en un aire paternalista. Que el mapuce haga uso de los medios de comunicacion en
Santiago es un paso importante. Por eso, en la medida en que se conquistan pequerios espacios son
utilizados para mostrar una visién mas positiva del mapuce.

2. HERMENEUTICA DEL DISCURSO

Tradicionalmente los mapuces han sido muy reticentes a los medios de comunicacion, por varias
razones, entre las que podriamos mencionar las siguientes: al periodista le gusta captar lo que mas llama
la atencion y en este sentido se va siempre a lo folclérico, lo mas importante no lo capta; ademas cuando
hablan sobre los mapuces o los indigenas en general lo hacen con un lenguaje tan estereotipado que
refuerzan una vision negativa del indigena; ademas corno no conocen el mundo ni la vida mapuce sus
comentarios suelen ser muy poco atinados.

Esta realidad no puede ser un obstaculo para colaborar en un programa serio donde se pide
expresamente la asesoria de un profesional mapuce.

Ramon, que tiene un poco de experiencia en comunicacién radial, ante la propuesta de los periodistas
del Canal 13, del Programa Contacto, desde el primer momento tiene claro lo siguiente: no puede negarse
acolaborar pero al mismo tiempo no puede decir que side buenas a primeras. Debe escucharlos atentamente
y a su vez demostrar que conoce el mundo mapuce urbano.

Finalmente antes de llegar a un acuerdo pone sus condiciones: que sea un programa en que los
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mapuces hablen, que se muestre una visién mas positiva del mapuce urbano y que a todas las organizaciones
que van a colaborar se le entregue una copia del cassett original.

En la practica el reportaje se inicié a fines de Junio y concluy6 el dia 23 de Septiembre, dia en que el
programa salié al aire.

Por la importancia que tuvo este reportaje quisieramos resaltar que en general fue muy bien acogido
por la audiencia mapuce y no mapuce. La gente logré captar unaimagen positiva y diferente de los mapuces.

Sin embargo, queremos resaltar dos opiniones negativas: para el maci fue “un desastre, unaburla, para
que me hicieron perder tiempoy gastar luz... me entrevistaron dos veces dijo, pero apenas me mostraron en
la tele”. Mientras que Sofia Painequeo de Folilce dijo: “recortaron lo mas importante, sacaron aquello que
no les convenia escuchar, asi son los winkas...”

CONCLUSION

La presencia de Ramon en Meli Rewe sea como miembro o en calidad de dirigente es un aporte
importante en el proceso de reinvencién de las tradiciones religiosas. Tiene a su favor una rica experiencia
dentro de la reflexidn del indigenismo latinoamericano, alimentado por su participacion en los Encuentros
Ecuménicos de Pastoral Indigena a nivel Internacional.

En los discursos de Ramén se reitera un mismo tema: vivenciar las tradiciones culturales religiosas
entre los mapuces santiaguinos. La novedad es que promueve una reflexién sistematica del hecho religioso
mapuce e incorpora creativamente elementos de la cultura dominante como es el uso de los medios de
comunicacion. -

Se siente interpretado por el proyecto del maci pero en la medida que gana ascendencia y autoridad en
el grupo dard a entender que existe un proyecto mapuce que va mas alla de recuperar las tradiciones
religiosas.

Finalmente, después de hacer un recorrido por los principales discurso de los dirigentes de Meli Rewe,
resaltariamos que hay dos personas que son clave en la comunidad: el maci y José. Como dijimos, ambos
interpretan de forma diferente el proceso de re-etnificacion. Para uno se trata de recuperar tradiciones y para
otro de re-crear y re-inventar.
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CONCLUSIONES FINALES

En la introduccion dijimos que la presencia mapuce en Santiago, es cada vez mas
numerosa y que segun los resultados del ultimo Censo Nacional de Poblacion y Vivienda del afo
92. en la Regidn Metropolitana 409.079 personas se declararon mapuces. Ademas dijimos que

jos estudios de caracter indigenista han privilegiado una perspectiva campesina y que
representan al mismo tiempo la vision de la sociedad dominante.

Esta realidad nos desafid a orientar nuestra tesis en torno a la tematica urbana, para dar

cuenta de “LLOS CAMBIOS CULTURALES Y LOS PROCESOS DE RE-ETNIFICACION, entre los
mapuces urbanos, haciendo un estudio de caso.

El tema elegido lo ubicamos dentro de una realidad indigena mas amplia, por lo que
hicimos también una presentaciéon general del indigenismo latinoamericano resaltando que el
problema indigena propiamente tal surge desde el momento de la conquista.

Dijimos ademas que los resultados de nuestra investigacidn consideran la subjetividad
indigena de un modo diferente, ya que se trata de un estudio en que "el observador participante”

no solo estuvo involucrado en la accidon investigativa, sino que ademas fue y sigue siendo un
miembro activo de la organizacién Meli Rewe.

En el primer capitulo presentamos el marco tedrico, donde analizamos criticamente los
conceptos mas importantes que estuvieron a la base de nuestra investigacion. En este sentido
dijimos que las ciencias sociales latinoamericanas adolecen de categorias propias para dar
cuenta de la compleja realidad de América y que en general, ésta ha recurrido a conceptos
ajenos, que responden mas bien, en lo fundamental, a utopias e intereses europeos. Lo que en
la practica significa, mirarse desde el punto de vista del dominador. Esto se complica ain mas
cuando con las mismas categorias queremos dar cuenta de la realidad indigena y deciamos en

este sentido que, se trata de un lenguaje impropio, etnocéntrico y racista y que por o mismo
carecen de la precisidn necesaria para dar cuenta de una compleja realidad.

Entre los conceptos que analizamos, cuatro son los mas importantes: cultura, identidad,
etnia y religion.

Sobre el concepto de cultura, dijimos que hay una variedad de definiciones pero que aungue

todas acentuan diferentes aspectos, sin embargo, el consenso entre los estudiosos es que toda
cultura tiene dos grandes componentes claves:

La visién del mundo, es decir, un conjunto coherente de creencias sobre la realidad.

Una visién ética, es decir, una escala de valores que determina actitudes sobre el bien
y el mal y un conjunto de normas o reglas de comportamiento.

Nosotros optamos por un concepto rmas operativo e integral, que pasa por lo cotidiano, es
decir, por lo que un determinado grupo humano vive diariamente. En este sentido definimos la
cultura como el esfuerzo permanente del hombre por darle valor y sentido a todos los
ambitos de su existencia. Por eso asumimos un concepto semiolodgico de cultura, para decir
finalmente que no existe un grupo humano carente de cultura ya que todo pueblo enfrentado a la
cotidianeidad, se enfrenta ante el desafio de conceder un sentido a su realidad. En otras
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palabras, todo grupo humano posee cultura y a su vez es heredera de un bagaje cultural como
patrimonio de sus antepasados.

Dentro del concepto de cultura nos referimos a los cambios culturales que ha sufrido la
sociedad mapuce, desde el momento mismo en que entrd en contacto con la sociedad winka. Sin
embargo, parte de estos cambios debemos entenderlo en el sentido de que toda cultura por el
hecho de estar ligada a la cotidianeidad, esta permanentemente creandose y recreandose, por lo
que no existe una cultura que se mantenga siempre igual a si misma. En este sentido las culturas
son siempre dinamicas y que al entrar en contacto con otras, sea en una relacion de igualdad o
asimetria se produce inevitablemente algun tipo de alteracion, ya que finalmente toda cultura se
resiste a desaparecer. Las culturas que mueren son aquellas que se han limitado a permanecer
en el tiempo y a repetirse a si mismas. Mientras que el cambio cultural 1o entendimos como las
multiples formas en que las sociedades alteran sus pautas culturales, sus modos de vida, su
forma de pensamiento, sea esto en una relaciéon de igualdad o asimetria o bien de autonomia o

dominacién. Esta forma de entender los cambios culturales nos permiti6 comprender la real
dimensién del proceso de re-etnificacion.

Sobre el concepto de ldentidad resaltamos el hecho de que la gente ha sido siempre, sin
duda alguna, mas moévil y de identidad menos fija de lo que indican los enfoques estéaticos y
tipificantes de la antropologia ciasica. Ya que mas bien se trata de un fenémeno histérico, de una
dimensidén de la realidad social, pues jamas la identidad existe como un logro pleno en la
conciencia individual y colectiva, antes bien, es un principio dindmico que se va haciendo en un
reconocimiento de la unicidad en contraste y oposicion al otro. En este sentido toda identidad,
sea comunitaria o individual, esta siempre en permanente re-construccién y re-elaboracion, por lo
tanto, en esta perspectiva hemos de entender la identidad mapuce, que a partir del roce
permanente con la sociedad winka ha entrado en profunda crisis y transformacién.

Hoy debemos considerar nuevas formas de acercamiento al tema, teniendo presente que la
identidad "se moldea en parte por el reconocimiento o por falta de este; a menudo también por el
falso reconocimiento de otros, y asi, un individuo o un grupo de personas puede sufrir un
verdadero dano, una auténtica deformacion si la gente o la sociedad que lo rodean le muestran,
como reflejo, un cuadro limitativo o degradante o despreciable de si mismo. E! falso
reconocimiento o la falta de reconocimiento puede causar dafio, puede ser una forma de
opresion que aprisione a alguien en un modo de ser falso, deformado y reducido™®®”.

Ademas, dijimos que en la re-elaboracién de una identidad mapuce urbana, un elemento
clave es la auto identificacion y valoracion de si mismo, lo que en la practica significa asumir el
desafio de manifestar publicamente la identidad. También, dimos algunas razones por qué los
pueblos indigenas se niegan a ser considerados parte de una totalidad mayor o mas
especificamente parte de la identidad latinoamericana, resaitando el hecho de que ambas son

identidades diferentes, una de caracter mestiza donde prevalece el elemento occidental y otra
“‘indigena” también con rnarcados rasgos de mestizaje.

En relacién a etnia, dijimos que los grupos étnicos son grupos culturaimente definidos porque
se ven a si mismos diferentes y son percibidos por lo demas de igual manera. Siguiendo a Duran
T. dijimos que no es posible obviar el hecho de que en Chile existe en la practica la categoria
étnica chileno/ mapuce. Unido a este concepto analizamos también otras categorias como indio,
indigena que tienen una connotacién peyorativa, en cuanto hacen referencia a una situacion de

¢ El multiculturalismo y la politica del reconocimiento, p. 44.
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dominacién y colonialismo, por lo tanto, proponiamos asumir aquel nombre con el cual los
pueblos indigenas se autodenominan, en nuestro caso "mapuce”: gente de la tierra. La categoria
pueblo lo asumimos de la OIT., porque hace referencia a un grupo humano con identidad y
organizacion propia y con derecho a una autonomia politica y teritorial; el concepto de raza,
dijimos que hace referencia a un hecho fisico y bioldégico; mientras que por nacidn entendemos
una colectividad cultural con fundamentos morales legitimos para reivindicar un territorio; la des-
etnificacidon la entendimos como la pérdida de la conciencia étnica, que incluye una pérdida de los
elementos culturales y el sentido de pueblo. Fruto de este proceso hoy dia entra en conflicto el
ser mapuce con el ser chileno o argentino. La re-etnificacion hemos de entenderia como aquel
proceso mediante el cual un grupo de mapuces radicados en Santiago recupera su conciencia

étnica, re-inventando y re-creando sus tradiciones culturales religiosas como una forma de
afirmar su existencia y su identidad étnica.

En relacién al proceso de re-etnificacién ensayamos el uso de la categoria “awinkamiento”
que en sentido negativo se entiende como asumir pasivamente la vida winka, como parte de
un proceso de deculturacion y des-etnificacidén; sin embargo, en sentido positivo no es
simplemente asumir un estilo de vida winka abandonando o negando lo propio, sino que
fundamentalmente se trata de un movimiento dinamico y creativo que selecciona e

incorpora elementos de la cultura dominante para fortalecer la identidad sea en ambiente
campesino o urbano.

Finalmente, analizamos el concepto de religiéon desde la perspectiva de las ciencias sociales y
en este sentido la consideramos como una parte importante e incluso esencial, del complejo
sistema social por el que los seres humanos son capaces de vivir juntos. Hay autores que
resaltan su funcién social, independiente de su autenticidad o falsedad. En este sentido partimos
del supuesto de que no existe una sociedad que no tenga alguna forma de religion, aunque las
creencias y las practicas varian de cultura en cultura. Ya que la religién esta presente en todo lo
que el hombre es y hace, en todas las manifestaciones de la vida y la cultura.

En nuestro estudio dimos cuenta de un tipo de religidn mapuce que vive una determinada
comunidad urbana, que le llamamos comunidad ritual porque se trata de un grupo que se
constituyd en torno a las actividades rituales de un maci y dijimos que éste grupo tiene una
propuesta clara de como llevar adelante el proceso de re-etnificacion centrado en el elemento
religioso. Como resultado de nuestro estudio deciamos que el fundamento, es decir, lo que
constituye al grupo, en este caso, es la religién y la sabiduria (kimvn). Mientras que la tierra, en
cuanto espacio sagrado (gijatuwe), pasa a ser un elemento “accidental”. Esto lo demostramos
claramente en el segundo capitulo, cuando la comunidad enfrentd el problema del gijatuwe. En la
practica en Santiago no existe un espacio fisico que tenga esas caracteristicas especiales y que
estée destinado exclusivamente al gijatun. Dicho terreno (gijatuwe), tradicionalmente tiene un
caracter sagrado. Dentro de esta logica tradicional, campesina, dijimos que, la “tierra" es el
fundamento que constituye la religion y el grupo. Mientras que en un contexto urbano esta légica

no funciona de la misma forma, necesariamente debe cambiar y esto lo vimos claramente en la
organizacién Meli Rewe.

Para esta comunidad lo fundamental es |la practica religiosa. En otras palabras que el gijatuwe
sea una cancha de fltbol, desde el momento que la comunidad se reune para el gijatin es
“campo sagrado" y en este sentido es la religidn que constituye el territorio y la comunidad.
También dejamos constancia, que la no aceptacién de esta nueva légica, permitia a algunos
cuestionar radicalmente la validez y autenticidad de los gijatun en Santiago.
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Frente al concepto de religion mapuce, a partir de la experiencia de la organizacion Meli
Rewe, dimos cuenta de una practica religiosa dinamica y creativa, gue al igual que la cultura, ha
incorporado  elementos simbdlicos venidos del cristianismo, re-interpretandolos y re-
significandolos. A este hecho, algunos le llaman cristianismo mapuce, sin embargo, en cuanto

prevalece claramente una simbologia religiosa mapuce y en cuanto se trata de una experiencia
religiosa auténoma, nos parece mas exacto denominarla religidn mapuce.

Ademas, dijimos que el concepto mapuce mas cercano a lo que tradicionaimente entendemos
por religidon es "feyentin" que aproximadamente se puede traducir por “creencias”, pero se trata
de creencias que soblo tienen sentido en cuanto se viven en los ritos. Por eso, quienes dicen por
ejemplo: "taif feyentdn" estan haciendo referencia a un conjunto de creencias, que en lenguaje
winka constituye la religién mapuce. Unido a esta categoria analizamos el concepto de tradicién,
que la entendimos no como una vuelta al pasado sino como experiencia acumulada, como una
fuente o un manantial que vivifica, que inspira el caminar diario de los mapuces en Santiago.

En el segundo capitulo seleccionamos los principales discursos de los dirigentes que fijamos
por escrito mediante un texto que llamamos corpus, con ellos hicimos una hermenéutica del
discurso, llegando a la conclusién de que entre los dirigentes existe claramente un proyecto
mapuce de re-etnificacion: uno, de caracter mas fundamentalista, que pretende recuperar la
pureza de las fradiciones, haciendo hincapié en el elemento tierra y en la privacidad de la
celebracidn. El otro, es un proyecto mas integrador que re-inventa y re-construye las tradiciones

religiosas en nuevos contextos y hace hincapié en el elemento religioso, argumentado que la fe
es la que vale.

La hermenéutica del discurso mapuce, responde en gran parte a las hipétesis que orientaron
nuestro trabajo.

Dichas hipotesis decian:

a)

Existe una dinamica de re-etnificacién que se articula y se centra en lo religioso. De alli
que el discurso de los dirigentes sea un buen catalizador para descubrir el estado actual
de identificacion, continuidad / ruptura con las tradiciones de los antepasados.

La segunda hipbtesis decia: el discurso que producen los dirigentes es un discurso
religioso, (cuyas raices provienen de la tradicion campesina), tensionado por el

cristianismo, lo que obliga a los principales lideres, a una resignificacion de su discurso
religioso, tanto de ios simbolizantes como de los simbolizados.

Dijimos ademas que algunos lideres mas fundamentalistas hacen un gran esfuerzo por
purificar la tradicion, el lenguaje, la cultura, llegando incluso a decir, por ejemplo, que no

debemos usar la palabra “Dios”, porque eso es cristiano. Sin embargo, este discurso aun no
encuentra acogida en la mayoria de los rmapuces.

En resumen, podemos afirmar que un sector minoritario de mapuces en Santiago, no ha
perdido del todo, su memoria historica, se reconocen parte de una totalidad que es el “pueblo
mapuce”; tienen a su vez una clara conciencia de que la unica forma de mantener la identidad es
re-vitalizando, re-cuperando, re-inventando, re-creando su practica religiosa en la ciudad.

Para la mayoria esto tiene un costo econémico. Muchos dicen "sale caro ser mapuce en la

ciudad" ya que por el hecho de estar en medio de |os winkas deben participar de las fiestas
winkas como la Navidad, Afio Nuevo y Fiestas Patrias, lo que significa un gasto econémico. A su
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vez hay que hacer vida mapuche celebrando ritos como el gijatin, macitin, we xipantu, palin,
mafvn y otros, que también tiene un costo econdmico tal vez mayor. Dichas actividades ya tienen

carta de ciudadania entre los mapuce de Santiago, donde el aporte de la organizacion Meli Rewe
ha sido fundamental.

Ademas de estas celebraciones festivas, hoy ya son famosos los talleres de idioma y plateria,
incluso el tejido a telar. La vestimenta de la mujer mapuce se ha recuperado con mas facilidad

que la de los hombres y se han hecho populares los desfile de modelos, en gue se muestra la
vestimenta tipica de la mujer y del varon.

Todo esto nos indica claramente que hay un proceso de recuperacion y fortalecimiento de la
identidad mapuce en Santiago, por lo tanto, aquella primera percepcion del chileno comun, de
gue los mapuces ya no quieren ser mapuce, hoy ya no es un hecho que pueda afirmarse de
manera tajante, ya que cuando se dan las condiciones el mapuce da la cara, se muestra para
reivindicar sus derechos. Derechos que aqui en Santiago, dicen relacion con vivienda digna,
becas estudiantiles, salario digno, derecho a la salud, etc. Si bien es cierto que estas demandas
responden a una politica de igualdad de derechos, sin embargo, es importante aclarar que la
justicia no se agota en reconocer a todos por igual ciertos derechos basicos. La justicia pide “dar
a cada uno lo que le corresponde” o “dar a todos lo mismo”. Al parecer esto es cada vez mas
evidente en la organizacion Meli Rewe, donde al inicio estaba prohibido estrictamente hablar de
“politica”, pero paradéjicamente es ahi donde surge el principal lider de la Coordinadora Mapuce
de la Regidén Metropolitana. Todo esto nos muestra que estamos ante un grupo de hombres y
mujeres mapuce gue estan aprendiendo a caminar retomando un camino de lucha, no solo por su
dignidad como persona sino por los derechos que tienen en cuanto pueblo naciéon mapuce.

Sin duda en la actual vida mapuce se han incorporado definitivamente elementos culturales
de la sociedad winka. Consecuencia de esto, un porcentaje considerable ha perdido la lengua,
pero no por eso son menos mapuce. Otros ya no participan de los gijatunes, pero no por eso han

dejado de ser mapuces. El lenguaje, el discurso de los lideres esta claramente tensionado por el
cristianismo, pero no por eso es un discurso menos mapuce.

El estudio muestra como un grupo minoritario, con sangre y sudor, con fuerza y valentia, a
veces con el apoyo silencioso de winkas aliados y amigos estan poniendo en marcha este
proceso, estdn marcando el rumbo de un caminar. Se autoidentifican, se autodenominan
"mapuce, gente de la tierra", aunque viven en la ciudad. Estos son los que luchan por seguir
existiendo. Estan conscientes de que es necesario seleccionar y purificar. Estos mapuces niegan
abiertamente el ser indio, indigena o araucano, porque representa la imagen denigrante del que
fue sometido y conquistado, del que fue colonizado y dominado, de aguel que quedo en el

camino, que no luchd més: el pasivo, resignado, el dependiente y servil. Eso que nunca fue en
plenitud el mapuce, porque siempre luchoé y resistié.

En la hermenéutica del discurso queda también en evidencia, que la practica religiosa en la ciudad
lo asume el maci Augusto como un desafio personal, sin embargo, para la directiva y para los
miembros de dicha organizacién se trata de una causa que deben asumir todos los mapuces.

En este punto, deseamos resaltar lo siguiente: primero, en la década de los 70 habian algunas
organizaciones mapuce estudiantiles de caracter cultural, donde la dimensién religiosa estaba
ausente, en parte por la idea de que todo o auténticamente mapuce se daba necesariamente en el
sur. Sin embargo, alrededor de 1974-75, a raiz de una gran sequia en la zona central, uno de los
locutores de la radio Colo Colo, creyente en el poder de los mapuces para hacer llover, convoca al
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parque O'Higgins a un gran gijatin. En esta ocasion trajeron gente del sur, y para sorpresa de todos

no sdlo se reunio mucha gente sino ademas se dejd caer una gran lluvia, que provocd grandes
inundaciones en todo Santiago y sus alrededores.

En esa ocasion participd el pefii Augusto Aillapan, como uno mas, ya gue aun no era reconocido
oficialmente como maci en Santiago. A su vez la realizacién de esta ceremonia, por el hecho de no

haber sido convocado por lideres mapuce, aparentemente no tuvo mayores consecuencias, sin
embargo, fue el hecho que gatilld la idea de que el gijatun es posible en la ciudad.

Digamos que hasta esa fecha nadie hablaba de maci ni de gijatin en Santiago y fue en ésta
época que el lider religioso de Pudahuel comienza oficialmente su proceso de iniciacion.

Otro dato importante es que a fines de los afos setenta y principio de los ochenta, la organizacion
Ad Mapu que tenia un caracter nacional, se establece también en la Region Metropolitana. Sin
embargo, a fines de los ochenta, esta organizacion, segun algunos miembros, se politiza
extremadamente, con lo que se produce un fraccionamiento, dando origen a nuevas organizaciones.
En la misma época, nuevos dirigentes de una linea mas conservadora, promueven un tipo de

organizacion en base a Consejos Comunales Mapuces, con la idea de establecer una base en cada
comuna.

Este tiempo de crisis organizacional, analizado ahora a la distancia fue bastante fructifero: por un
lado Ad Mapu se va desmembrando pero aparecen nuevos lideres y nuevas organizaciones. En este
periodo, especificamente en el afio 1988, una fraccion de Ad Mapu Metropolitano, en conjunto con el
Consejo Mapuce de Cerro Navia, cuyo lema era “KiReukvleai taifi rakiduam’ (unidos en un solo
pensamiento), deciden realizar un gijatin en Santiago para lo cual se movilizan en busca de terreno,
yendo a parar al Seminario de la Congregacién del Verbo Divino, en la Florida, a quienes por
intermedio de la persona del P. Luis Rodriguez, solicitan formalmente el terreno, que la Congregacion

habia entregado en comodato a la organizacion Lelfunce. Este es el primer gijatun que realiza el maci
Augusto Aillapan.

Entonces la celebracion de este gijatin, de alguna manera, podemos considerario como un hecho
fundacional, porque es la ocasion que permite re-interpretar la practica de las tradiciones religiosas
desde un contexto campesino a un contexto urbano. Aunque la idea de los organizadores, en
conversaciones posteriores, no fue establecer una practica religiosa en Santiago, sin embargo, la
persona que si tiene claridad de esto es el maci, quien desde ese momento asume esta causa como
algo personal. De esta forma el afio 1989, es solicitado nuevamente por ofras personas, para un
gijatin en el mismo lugar (Seminario de la Florida). Fue en esta ocasion que se produjo una primera
ruptura entre tradicion e innovacién, ya que unos, validaron la realizacién del gijatun, mientras otros, le
negaron validez abandonando el recinto. Al parecer ésta crisis, fue el principal motivo que llevo al maci
a formar una comunidad ritual a partir del afio 1990 y que estara integrada mayoritariamente por
personas lafkences, oriundas de la Zona de Puerto Saavedra, con quienes se reunira desde el primer
momento en su propia casa. Esta comunidad sera su principal aliado para llevar adelante su proyecto
religioso, para lo cual hizo todo un periodo de formacion del cual dimos cuenta exhaustivamente.

En la primera época, en que tenia todo bajo su control, puso las bases para que surjan las
autoridades mapuce en la ciudad: el lonko, el werken y el sargento, quienes, desde el primer momento
estaran bajo su autoridad. Este sistema de organizacion posteriormente entra en profunda crisis
terminando en una ruptura definitiva el afio 1996, entre dirigentes y maci. A raiz de esto hubo una re-
estructuracion de la directiva, con lo cudl se definen nuevamente los roles: se elige una directiva al
estilo winka, es decir, como lo exigen los estatutos de las organizaciones funcionales de la

90



municipalidad y de la CONADI. El ambito en que debe operar esta directiva es todo 1o que tiene que
ver con la administraciéon publica estatal y municipal. En forma paralela se cred otro centro de poder
compuesto por el lonko, sargento y los ancianos, cuya principal funcidon es velar por todo lo

relacionado con las practicas religiosas culturales de la organizacion, sean estas: gijatun, we xipantu,
palin y gvlamtuwvn. Esta forma de organizacion perdura hasta hoy.

En lo que se refiere a la practica de las tradiciones religiosas en Santiago, es importante sefalar
que hasta el afno 1996, se establecieron tres rewe o tres centros religioscs, donde sin duda el aporte

de Meli Rewe fue fundamental. Estos centros se ubican en Pudahuel, La Florida y La Pintana, donde
la celebracion del gijatun ya tiene carta de ciudadania.

Finalmente, hemos de recalcar que el hecho de vivir en la ciudad, por un lado, facilita el
proceso de awinkamiento, sea por la participacién en las diversas instituciones o por las
relaciones sociales en que prevalece lo winka o por la influencia masiva de los medios de
comunicacion, llamese radio o television; por otro lado, la ciudad ofrece mayores posibilidades de
comunicacién y encuentro, incluso en algunas ocasiones, permite tener acceso a los medios de
comunicacion, como pasé en la organizacién Meli Rewe con las primeras filmaciones artesanales,

que posteriormente se veian comunitariamente y que servian para evaluar los resultados de una
actividad.

Todo esto nos indica que el caminar de los mapuce, hoy tiene una direccion, un objetivo, una
meta: recuperar la integridad personal y comunitaria, la armonia interior y exterior, ser en el fondo
un mapuce moderno: un poco mas secular pero creyente, un poco mas tradicional pero moderno,
chileno o argentino pero mapuce, incluso para algunos, cristiano pero mapuce.

En este caminar no faltan los sabios que con su grito profético denuncian y animan:

"... rume winkaui ta ce... nuestra gente ha asumido costumbres winkas
afalulei dugu... parece que lo nuestro llega a su fin
welu jwiflowixatuaifi!... pero no jNos levantaremos!
ikineutuaifl... jy seremos uno!
iMapuce ta incinl... {Porque somos mapuce, gente de la tierral”
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ANEXO |

ANOTACIONES ETNOGRAFICAS ESCRITAS COMO UNA HISTORIA DE SITUACIONES VIVIDAS Y
REFLEXIONADAS, PRIVILEGIANDO LA VIDA DE UNA COMUNIDAD MAPUCE EN LA COMUNA DE
PUDAHUEL - VILLA PARQUE INDUSTRIAL

[

INICIO : 18 DE JUNIO DE 1992
TERMINO: 25, 26 Y 27 DE OCTUBRE DE 1994

INTRODUCCION

Desde que me integré a la comunidad, tenia conciencia de que yo no era un integrante cualquiera, por
eso, desde el primer momento me esforcé por armonizar mi condicién de mapuce, miembro de un grupoy
mi condicion de investigador. Lo segundo era una experiencia nueva que me hacia andar con mucha cautela
para no quemar etapas.

Mis primeras dudas giraron en torno a la conveniencia de explicarle o no al grupo cuales eran mis
intenciones y si estaban dispuestos a colaborar. Dudé, pensé y ante la posibilidad de que me nieguen
abiertamente toda forma de colaboracién, decidi en conciencia integrarme como uno mas, ya que por lo
demas estaba seguro que lo que emprendia redundaria en bien de los mapuces urbanos.

Zanjado este problema, me esforcé por participar en todo y en plenitud, con sinceridad y convencido de
‘la causa’, por lo que fui haciendo mis anotaciones y reflexiones después de cada acontecimiento que
consideraba importante. Dichas anotaciones he tratado de ordenarias procurando un maximo de fidelidad
alos acontecimientos. Las intervenciones de los dirigentes, que he logrado reconstruir casitextualmente iran
entre comillas.

Estos apuntes los completaba en casa, enla misma tarde o al dia siguiente en algun horario de trabajo.

¢, Como y por qué elegi este grupo?
Desde que me vine a Santiago®s, enero del 90 me propuse como objetivo ser consecuente con lo que
siempre habia dicho y compartido con mis hermanos campesinos y mapuces del sur*®:
“hay que participar en las organizaciones, no basta vivir encerrado en las cuatro paredes
de la casa. Hay que comprometerse, hay que ser activos, hay que trabajar para cambiar
esta sociedad”.

Desde esta perspectiva, apenas lliegué a Santiago, durante todo un afo recorri diversas organizaciones
observando y viendo las posibilidades de integrarme y participar activamente. Anduve en Folilche, en
Lelfinche, visité dos veces a Ad Mapu Metropolitano, pero en ninguna parte senti que me acogian. Por lo
demas era desconocido en el ambiente santiaguino.

Pero seguia buscando y participaba en todas las actividades culturales y religiosas que hacian las
organizaciones.

Hasta que un buen dia, era la primera quincena de Mayo, no recuerdo exactamente la fecha, hubo en
la Comuna de Pudahuel, un campeonato de Palin organizado por la CEPI en conjunto con la Municipalidad,
al que fui como uno mas con toda mi familia.

Fue en esta ocasion que nos reconocimos, por primera vez con el maci Augusto Aillapan. Antes nos
habiamos visto en Puerto Saavedra, cuando su hermana Rita, que es maci también, organizé un gijatin en
Julio del 88.

389. Miestadiaen Santiago era consecuencia de una drastica determinacion en mivida, ya que antes estuve ejerciendo el sacerdocio catdlico.
Llegué a Santiago en enero del 90, para iniciar una nueva vida, lo que en la practica siempre lo he considerado un “cambio de trinchera”
porque “la causa” es la misma.

390. Puerto Saavedra, lugar donde ejerci el sacerdocio cuatro afios, del cual guardo muy buenos recuerdos.
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Después de un breve intercambio de saludo, al mas cercano estilo mapuce, le conté que ahora vivia
en Santiago con mi nueva familia, ante lo cual me dijo:

“feula mai kurengetuimi... que bueno, que te has casado

felei ta rnogen... asi es la vida

femnkei ta wenxu... asi hacen los hombres

kvmei tati... jesta bien!

cumgelu kvmelayafui, pi... porqué va estar malo, dijo

feipienu... me dijo”.

Después de terminar estos saludos rituales, seguimos conversando acerca de Puerto Saavedra, su
tierra (Rolonce) y sobre su familia que yo conocia muy bien.

Al despedirnos me invité formalmente a una reunién en su casa para el dia I8 de Junio, ya que segin
me adelantd, pensaba sacar un gijatun para el 12 de Octubre. A mi me parecié excelente la idea pero no
entendia porqué tenia que ser justo en esa fecha, sin embargo acepté gustosamente y me comprometi para
apoyarle en todo.

Asi las cosas, cuando presenté mi primer Proyecto de Tesis en la Universidad, a fines del primer
Semestre del 92 comparti parte de estas experiencias con mis compareros y profesores con lo que se aclard
mas laidea de que mi Proyecto deberia estar en estrecha relaciéon con “lo mapuce urbano”. Asi surgid el tema
que a lo largo de un ano fui acotando con los aportes de mis companeros y profesores.

De estaformatodas las anotaciones etnograficasintray extra comunitaria, deben entenderse en funcion
del Tema de Investigacion: Dar cuenta de LOS CAMBIOS CULTURALES Y LOS PROCESOS DE RE-
ETNIFICACION ENTRE LOS MAPUCES URBANOS, pero también por este esfuerzo hermenéutico de!
comprenderme a mi mismo. ' .
XAWVN, 18 DE JUNIO 1992 i
MACI NI RUKA MEU
PRIMERA REUNION

Mi participacion en esta primera reunibn, yo sabia que era clave para el futuro de mis planes. Recuerdo
que fui contento, decidido a jugarmelas.

Al llegar no conocia a nadie fuera del maci, por eso, hice mi ingreso saludando a cada uno, después
me dieron la palabra para hacer mi presentacion oficial. Dije mi nornbre y el lugar donde vivia, aclarando que
mi presencia se debia a una invitacion personal del maci. Manifesté mi alegria de saber que estaban
organizando un gijatun por lo que debi improvisar un breve discurso en mapudugun:

“ince ka rume ayvkefin feici dug... yo también soy muy partidario de eso (refiriéndome al gijatun),

pu mapuce nieir taifi kicuke ifi religion... los mapuces tenemos nuestra propia religion”.

Noté que estas palabras fueron muy bien recibidas. Después la reunidn siguié su rumbo.

Algunas ideas mas importantes de esta reunion:

- El gijatin es “herencia nuestra, costumbre mapuce. Es bueno cuando alguien quiere lo suyo, coopera”

- “El gijatun es delicado, hay que hacerlo con carifio y respeto. Es una forma de celebrar
nuestra herencia”.

- “Lo importante es que haya union entre nosotros y que hagamos bien las cosas. Irresponsables hay
en todas partes, por eso, hay que tener paciencia”.

- “Los jovenes estan equivocados, no saben, quieren olvidarse de sus costumbres”.

Todas estas opiniones en general eran del maci, mientras que la asamblea sélo se limitaba a comentar
afirmativamente. :

En esta primera reunién pude darme cuenta que el grupo ya tenia un camino recorrido. Se reunian
periédicamente, por lo que se notaba un ambiente bueno, agradable. Se respiraba un clima fraterno, se
echaban tallas mutuamente, se reian de buena gana, pero no habia un orden en el tema de conversacion,
por lo que con mucha facilidad pude darme cuanta que el tema principal era el gijatun de Octubre del 92.
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Las primeras palabras que escuché del maci fue que el “gijatin es un trabajo dificil, necesita mucho
sacrificio. Es algo serio, por lo tanto, hay que prepararlo y prepararse bien”.

La preparacion consistia fundamentalmente en mantener al grupo unido, alegre y fervoroso, dandole
vuelta siempre al mismo tema: el gijatun. Opinando con mucha libertad, pero sobre todo escuchando las
opiniones y directrices del maci.

En esta primera reunién me qued6 sumamente claro, que la autoridad del grupo era el maci, todo gira .
en torno a su persona. El convoca, él organiza, él manda, él decide.

Desde el primer momento, intenté grabar en mi mente todo lo que se conversaba, pero eran tantas
cosas, que muchas de ellas seguramente, por ser una experiencia tan hermosa, marcaran mi vida pero no
lograré fijar todo por escrito ya que ademas gran parte de las reuniones se hacen en mapudugun.

Ya en esta primera reunion me percaté que el discurso del maci tenia un sesgo espiritualista, ya que
repetia insistentemente que *“para mi lo espiritual es lo que vale”, queriendo decir que, lo material, lo
politico no le interesa. Pero también lo entendi como una clara advertencia de que la politica esta vedado en
el grupo.

Antes de finalizar la reunion, el maci consulta por ultima vez a la asamblea, unas 15 personas, si estan
todos de acuerdo con sacar el gijatin para el dia 12 de Octubre. Hubo unanimidad y por lo tanto, desde ese
momento ya no se discute si habra o no habra gijatun. Ademas recuerda que estando en la ciudad el gijatan
supone mas gastos que en el campo, como queriendo decir “sale caro ser mapuce en la ciudad”, por lo tanto
¢ de donde vamos a sacar dinero? fue su pregunta, pero la solucién también estaba: una cuota de $ 1.200
mensuales, que todos aceptaron.

Aunque la reunién giraba en torno al maci, pude darme cuenta que habia una especie de dlrectnva
integrado por: un fvcace (anciano) que hacia de lonko, su nombre era Julio y que, aunque malamente,
intentaba dirigir la reunién; ademas habia uno que hacia las veces de secretario y tesorero, era el pefi
Agustin.

La dinamica de la reunion era: poca participacion a viva voz, sin embargo, quién quiere hablar, pide la
palabra al maci y hace su discurso sin importarle el tiempo.

XAWVN 25 DE JUNIO
MACI NI RUKA MEU

En esta reunién habia un anciano llamado Francisco y aunque estaba de visita, no tuvo reparo en pedir
la palabra y fuera de todo contexto, dijo:

“nuestros antepasados lucharon mas de 400 anos. Mvlei wueican, hubo guerra. Aqui en
estatierra nosotros deberiamos mandar. Lautaro perdio la guerra, pero nosotros debemos
seguir. Yo recuerdo que antes me decian: seras gente, buena gente jqué vamos hacer!
Dios nos ayudara decian los antiguos, pu ceskui. Nos ayudaran pu alwe. A mi, unos wikas
me querian echar de mi tierra, pero no pudieron, solo se enemistaron conmigo. No
pensaba estar hablando con uds. welu ince ka kejuan, pilen, dijo.

Termind su discurso diciendo: “Soy de Loncoche”.

Con este discurso el ambiente gird para el lado politico, por eso, el maci rapidarnente tomo la palabra,
comenta brevemente lo dicho y astutamente pone las cosas en su lugar. Dice que ha conversado con un
hermano del Consejo de Pudahuel y que en el fondo le habian sugerido que estudien la posibilidad de cambiar
lafecha del gijatin, ya que ese dia, segln le comentaron los dirigentes del “Consejo”, habra una granmarcha
de los mapuces por la Alameda, para protestar, ya que para nosotros el 12 de Octubre

“es un dia de duelo... gvman dugu
me dijeron, dijo... pigen pi”

El comentario del maci fue “no somos politicos, no estamos para protestar ;para qué andar
provocando? Eso es puro hacer desorden, hay apaleos, se enojan los carabineros, toman preso. Es
malo lo que hacen la gente”.
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Ante esta opinidn no pude resistir la tentacion de hablar algo sobre el significado del proximo 12 de
Octubre. Primero manifesté mi opinién de que estaba complietamente de acuerdo en lo referente al gijatun,
utilizando los mismos argumentos del maci, agregando que “nosotros los mapuces tenemos nuestra
propia religion y que debemos recuperar lo nuestro aqui en Santiago” manifestando acatar todos los
acuerdos de la asamblea. Hasta aqui noté que al maci le parecié muy bien mis palabras. Pero enseguida pedi
que me escuchen bien y que no me mal interpreten. Dije mas o menos lo siguiente:

“el comentario del fvcace me parece bien, estoy de acuerdo ... y en cuanto ala sugerencia
del Consejo, de cambiar la fecha del gijatun, me parece que debemos considerarlo porque
el 12 de Octubre es una fecha triste para nosotros. No es el dia de la raza sino que es el
inicio de la invasion de nuestras tierras. Si hoy somos pobres, no es porque seamos flojos
inos han empobrecido! nos han quitado nuestras riquezas, por eso, todas las organiza-
ciones indigenas de América van a salir a marchar, a protestar en este dia, por lo tanto
seria bueno que nosotros participemos en esos actos y hagamos el gijatun el fin de
semana siguiente”.

Noté que en general mi discurso no agrado y el ambiente se puso tenso, por eso, apenas terminé se
escuchd la voz otro fvcace, que firmemente sostenia:
“la palabra no se cambia. EImapuce es de una sola palabra. No se puede cambiarlafecha
del gijatun porque ya se dieron los avisos a los familiares y amigos del sur”.

En otras palabras yo entendi que quiso decir “quienes quieran ir a protestar que vayan jnosotros en lo
nuestro! Tenemos gente”. -

Esta reunién fue buena. Hubo mucha participacion comentando que el gijatin no se cambia. Mis
impresiones las podria resumir de la siguiente forma:

- El grupo se nota compacto. Su mundo se limita al trabajo, familia, gijatun. Otras preocupaciones
no interesan.

- El grupo esta constituido en torno al maci, él es la autoridad.

- Todos los miembros estan relacionado con el maci por cuestion de enfermedad de algun familiar

- La composicién del grupo es homogénea, casi el 100 por ciento son adultos hombres y mujeres

- Los hombres en su mayoria son panaderos.

- Noté un alto grado de ecumenismo y tolerancia frente al catolicismo y protestantismo. Al parecer la
mayoria participa en la Iglesia Catolica. Hablan siempre con mucho respeto de los pastores y de los
sacerdotes

- Aparentemente son “acriticos”, sin embargo, mi percepcion es que tienen una claridad en sus

objetivos “vivir una vida mapuce en la ciudad”. Eso es lo que importa y para lograr esto no hay que
hacer tanto boche.

Se maneja una politica de doble standar hacia los wikas y sus autoridades. Da la impresion que el
principio basico es “que nos dejen vivir y punto”, de ahi la importancia de mantener una buena imagen. El
maci se preocupa de recordar que no hay que dar escandalos ante los demas. Para todos es sumamente
claro que no somos un grupo politico, por lo tanto, nada de protestar. Lo tnico que se reivindica es la
posibilidad de recuperar las tradiciones religiosas aqui en Santiago. Otras preocupaciones no interesan.

CELEBRACION DEL_WINOL XIPANTU, 27 DE JUNIO 1992
LA FLORIDA - LELFUNCHE

Recuerdo que en la segunda reunién, en algin momento sugeri celebrar el Ao Nuevo Mapuce,
tratando de explicary motivar lo mejor posible, pero sinceramente no me ‘agancharon pa’'na’. Por estarazén,
para esta fecha me fui a La Florida, invitado por la gente de Lelfiinche a celebrar el WINOL XIPANTU.

Alla me reencontré con viejos amigos, entre ellos Jose€ Painequeo y Abelino Quilaqueo.

Por las caracteristicas de Lelflinche, con quienes habia participado en varias reuniones, me fui dando
cuenta que era una organizacién que habia nacido bajo el alero de la Congregacion del Verbo Divino y que
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en este momento estaban viviendo una crisis interna muy interesante, en cuanto a su relacién con la Iglesia.
Al parecer decididamente querian ser mas independiente.

Pero eso no fue un obstaculo para aceptar la invitacién, por lo que fui al lugar de la celebracién. Me
encontré con varios conocidos, entre ellos el presidente de la organizacién con quien habia sido compaiiero
de curso en San José de la Mariquina.

Segun me comento el presidente de Lelflinche, la celebracion del Ailo Nuevo Mapuce lo hacian por
primera vez. Yo tenia gran expectacion ya que en rnitierra sélo se recordaba la fiesta de San Juan. Recuerdo
si, que todo el mundo mataba su chanchito hubiera o no Juan enla casa. Lo cierto es que en este tiempo habia
fiesta en el campo. i

Debo dejar en claro que, esta fue mi primera celebracion de Ao Nuevo Mapuce. Estaba contento.
Recuerdo que llegué a la fiesta con una filmadora que habia conseguido a un cuiiado y logré filmar algunas
cosas con el permiso del presidente, que no me puso ningun obstaculo.

Participar en estos encuentros, para mi, desde un principio tenia un significado muy especial ya que me
permitia participar de celebraciones que en parte ya se han perdido en algunos sectores campesinos. Pero
Lelfiinche como organizacion me interesaba también porque me permitia “mirar” como en una ventana lo
que pasa realrnente entre los mapuces organizado de Santiago.

De esta organizacion puedo decir que es un grupo en que mezcian muy bien lo cultural y lo religioso
mapuce. Al parecer, por 1o menos para la directiva lo cristiano es conflictivo. Quieren recuperar lo propio y
por eso, segun la directiva la independencia de la Iglesia, es un paso necesario

Recuerdo que el P. Lucho, me decia que se reunen mensualmente para tener una “Misa Mapuce”y al
final el grupo hace su reunion convivencia. La iniciativa de la Pastoral Mapuce de la Congregacion; de reunir
a los mapuce santiaguinos a mi me parecia bien y estaba dispuesto a colaborar y asi se lo manifesté al P.
Lucho.

XAWVN 28 DE JUNIO 1992
KARUKATU MACI NI RUKA MEU

|
Desde que nos reconocimos en el palin aquel, en el mes de junio, pensé que una buena amistad con
él me facilitaria mucho mis pretensiones, por lo que hice todo lo que pude en granjearme su amistad y
confianza, a su vez manifestarle abiertamente mi disposicidn de colaborar en todo lo que mas pueda.
En esta visita recuerdo que me insisti6 muchas veces que para él:
“lo espiritual es lo Unico que vale. Lo espiritual, es algo dificil, pero es lo que importa. Hay
algunos- me dijo- que son politicos, ¢ para qué? ¢ para que enemistarse con los winkas si
al final vamos a ir a tocarle las puertas, ellos tienen la piata, ellos dan trabajo”.

Sin duda esto fue una sefial de alarma para mi, pensé “debo andar con mas cautela”.
Con el tiempo pude darme cuenta que al integrarme al grupo, esa era una de las opiniones que se tenia
de miy en un clima de mucha confianza me lo dijo expresamente “algunos lo tenian por politico”, me dijo.
Como se trataba de una visita familiar, conversamos largamente con mucha franqueza hasta que pude
manifestarle mi desacuerdo sobre algunas de sus opiniones. Le dije:
“que a mi modo de ver, a Dios le importa toda nuestra vida, tanto lo espiritual como lo
material ya que ambas cosas son importantes para Dios”.

Finalmente no quedé tan claro el asunto y me convenci que no era bueno, cuestionar su posicion, que
yo consideraba demasiado “espiritualista” y un poco alejado de la tradicién mapuce. Pero, pensé que su
opinion representa e interpreta a muchos mapuces por lo que, en mi calidad de Investigador no debia insistir
demasiado. En fin me parece, en realidad una postura bastante respetable.

Recuerdo, que fruto de esta conversacion, le propuse organizar un taller de idioma, cultura y religion
mapuce. Percibi que no se interezd absolutamente nada, sin embargo, me manifestd su conformidad,
haciéndome ver que no me entusiasme demasiado, que vaya lento, que él veia buenas intenciones en mi
pero finalmente me decia “vea ud.”. '

Al acabarnuestra conversacion, comounaformadeinsinuarle mis pretensiones, referente amislabores
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investigativas, le manifesté que de vez en cuando yo escribia algun articulo sobre temas mapuces. Ademas
le manifesté mi intencién de hacer algunas grabaciones. Aunque no me lo dijo abiertamente, noté un cierto
aire de disconformidad y como dice el dicho “quedo con la bala pasa”, es decir, de alguna forma preocupado,
por eso se limité a decir “jvamos a ver! dijo el ciego”.

En lo que a mi respecta quedé muy conforme de esta primera conversacion amistosa y volvi a casa
dispuesto a planificar un Taller.

11 DE JULIO DE 1992 )
UNA VISITA A LA COMUNIDAD LELFUNCHE

A partir de Mayo, recuerdo que por algunas conversaciones que tuve con los profesores en la
Universidad, mi tema de investigacion, se fue presentando cada vez mas como un desafio personal, pero a
su vez fueron apareciendo los primeros problemas. Esta es una de las razones de por qué buscaba estrechar
vinculos con Lelflinche.

Recuerdo que cuando me invitaron a una reunion, en su sede de Pio Nono 34, cuando me dieron la
palabra dije mas o menos lo siguiente:

“En estos ultimos 10 afos la cuestién mapuce ha estado en el tapete. Hemos salido del
silencio. Debemos aprovechar todo lo que se hara sobre los 500 afios para darnos a
conocer, para que nosotros tomemos la palabra. A mi modo de ver los temas mas
importantes en que deberiamos centrar nuestro trabajo en colaboracién mutua son: lo
cultural- religioso, lo lingUistico (insinuando la necesidad de aprender el mapudugun) y lo
socio-politico”.

Varias veces repeti que es necesario reconstituir la comunidad tradicional como tugar de encuentro. Por
comunidad tradicional estaba entendiendo el solo hecho de formar grupos que hagan posible el “encuentro”.

Lelfiinche era un grupo compuesto de rnapuces cristianos por lo que manifesté que uno de los aspectos
que deberiamos reflexionar es “el tema de la religion mapuce, en un contexto ecuménico”, formulando
algunas preguntas “¢ nuestra religion vale o ya es cosa del pasado? ¢,se puede ser mapuce y cristiano a la
vez? ¢ silos catolicos y evangeélicos ensefan su religion, porqué nosotros no podriamos hacer algo parecido
con nuestra gente?”. Pero no hubo respuesta. ‘

Estas preguntas las formulaba con una cierta intencién, debido a que el Programa Mapuce del
Medellin®!, institucion en la cual trabajo, tenia mucho interés en articular un debate en este campo
aprovechando toda la movilizacion del V° Centenario.

Al terminar mi intervencion se hizo un silencio profundo que bien podia interpretarse como un “no se
oye padre”. Finalmente unos se maostraron de acuerdo, entre ellos parte de la directiva; otros fueron
abiertamente suspicaces "¢ quienes organizan eso? ¢para qué?” Y por ultimo uno dijo: “no es bueno que los
winkas conozcan mas de los mapuces”.

Personalmente creo que logré sembrar alguna inquietud, quiza tqmbién algun desconcierto en vistaque
manifesté abiertamente una valoracion positiva, en igualdad de condiciones entre la religion mapuce y el
cristianismo. Esta opinion no lo esperaban de mi.

11 DE JULIO 1992
MACI KVPAI TANI RUKA MU

Sorpresivamente el maci vino de visita a mi casa, pero como no me encontro, dejoé un recado con
Mariluz, mi sefiora, a la que le habia manifestado su interés por el Curso de Idioma y Cultura Mapuce, que
yo habia propuesto en una reunion anterior. Esto significaba tener el maci a mi favor, por lo tanto, podia
proponer algo mas concreto.

391. ElCentro Ecuménico Diego de Medellin (CEDM)es unainstitucién ecuménica, interdisciplinaria formada por profesionales: tedlogos (as),
antropologos e investigadores y pastores que prestan apoyoy colaboracion a diversas iglesias e instituciones, pero no es una institucion
de Iglesia propiamente tal. Yo trabajo en el Programa Mapuce, lo que me permite en algunas ocasiones participar en actividades de
caracter pastoral como Asesor o invitado.
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Resulta que cuando propuse la idea, claramente €l no mostrd ningtn interés, sin embargo, ahora el
mismo se habia encargado de entusiasmar a un grupo de jovenes, entre los cuales estaban dos de sus hijos.
Por lo tanto, al dia siguiente, del trabajo pasé derecho a su casa.

12 DE JULIO 1992
RUPAN MACI NI RUKA MEU
i

Eran como las 20.00 horas cuando estaba en la casa del maci tirando del cordel y haciendo sonar la
campanilla que avisa la llegado de wixan. Esto a mi me traia muchos recuerdos.

En cuanto toqué senti ruido y pasos, era su sefiora que me acogia amablemente “kompage... pase me
dijo” y me ofreci6 asiento. De inmediato nos pusimos a conversar, me pregunté sobre mi familia y sin darme
cuenta en un dos por tres ya estdbamos tomando mate, lo que hizo que la conversacion fuese mas
interesante. Asi entre mate y mate pudimos conversar largamente con el maci y su farnilia.

Locierto es que entre tantas “conversas yvisitas” yahabiamos entrado en un clima de muchaconfianza,
por lo que me atrevi a preguntarle sobre su ‘'vocacion’ y no tuvo ningln reparo en decirme:

“...de nino sentia algo especial, que no me dejaba vivir tranquilo. Cuando cuidaba los
animales bailaba el purin. De esta forma como a los 20 afos descubri mi vocacién de
maci. Decidi viajar a Santiago como para olvidarme. Sin embargo, fue imposible, vivia
enfermo, Trabajaba de copero en un Restaurante en Providencia, pero Dios pudo mas,
hasta que acepté ser maci”.

Por las circunstancias de la vida, le conoci una hermana que también es maci, que vive en Rolonche,
cerca de Puerto Saavedra, con la cual también somos amigos. Me manifestd que con ella no se entienden
y que con su cuiiado no se ven la suerte. Dice que intentd hacer su vida en el campo, pero no pudo debido
a problemas familiares.

Tiene clara conciencia de que su vocacion es algo divino, espiritual. Reconoce que aqui en Santiago
le han criticado pero él dice: “Dios llama a quien quiere, de chico o de grande, hombre o mujer”.

Insiste que él es maci por obra y misericordia de Dios, que esta para hacer el bien pero no para meterse
en politica. Me hizo todo un discurso para aconsejarme y darme muchas razones de porqué era bueno estar
bien con los wikas “ellos tienen la plata”. Es insistente en recordarme “que solo o espiritual es lo que vale”.

Este dia me conté que hay una seiiora, no mapuce, que estaria dispuesta a trabajar conmigo en el
“Taller de idioma y cultura mapuce”. Al final de nuestra conversa entendi que su intencion era que el curso
esté en sintonia con las reuniones y me lo dijo con estas palabras “lo que ud. va hacer hermano debe servir
para preparar a los jovenes para el gijatin de Octubre” lo que por lo demas yo compartia plenamente.

A raiz de esta visita pude darme cuenta de dos cosas: me habia ganado su confianza y a sus vez él
estaba de acuerdo con el Taller. Para mi esto fue sumamente importante. A partir de esta fecha me senticon
mas confianza en el grupo.

De esta forma con su “visto bueno” confeccioné durante toda una semana un mini curso piloto coneste
nombre:

TALLER DE REFLEXION SOBRE CULTURA 'Y RELIGION MAPUCE

Destinatarios: solo mapuces con experiencia religiosa en su comunidad, en lo posible.

Objetivo: A partir de la experiencia de cada uno reflexionar nuestra fe mapuche y dar razén de ella.

Pensaba usar como texto base las oraciones recopiladas por don Martin Alonqueo, en su libro:
Instituciones religiosas del pueblo mapuce.

Este pequeino Programa lo presenté formalmente a la comunidad el 18 de Julio.

XAWVN 18 DE JULIO 1992
MACI NI RUKA MEU

Cadareunion tiene una dinamica muy parecida: un discurso de bienvenida, donde se presentaenlineas
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gruesas los principales ejes en torno al cual girara la conversacion. Todos escuchan atentamente.

Esta vez el discurso lo hizo el Presidente, que al parecer no tenia absolutamente nada preparado.
Improvisé un discurso muy pobre en contenido, para terminar pidiendo a la secretaria que rinda cuenta del
dinero recaudado y que nombre publicamente quienes no han pagado sus cuotas.

Sudiscurso podria resumirse en: “hay que cooperar, hay que ayudary hay que cumplir el compromiso”.

La reunion empezo bastante flojita, no habian opiniones ni a favor ni en contra de lo que se habiadicho,
por lo que el maci debid tomar las riendas de la reunién. Repite brevemente lo que dijo el Presidente para
terminar diciendo “ya escucharon”. Dicho esto pide la palabra un fvcace llamado Francisco, que es paciente
del maci, dice:

“yo hice como una manda, donde hayan mapuce voy a estar, dije. Estaré siempre que
Dios quiera. Tengo promesa de ayudar, por eso, estoy”.

En esta reunion, se encuentran presente tres delegados del Consejo de Pudahuel®?, quienes piden la
palabra y explican los motivos de su presencia. Empiezan diciendo:

“nosotros queremos participar en el gijatiin de uds. pero no podemos estarendos partes
José LLancapan como presidente dice: “para nosotros, es muy importante que estemos
en la marcha de las organizaciones, el dia 12 de Octubre, ya que es una fecha triste para
nosotros, pero queremos estar también en el gijatin, pensamos sacar ramadas siempre
que cambien la fecha”.

En esta ocasion el maci se habia mostrado de acuerdo con cambiar la fecha del gijatin, porque le
interesaba un maximo de participacion de los mapuces, sin embargo, al consultar a la asamblea se‘escuchd
un rotundo “no”. A continuacién un anciano toma la palabra para decir “'si se cambia la fecha, me retiro
definitivamente™. Esto provocé un desconcierto, por lo que finalmente se optd por mantener la fecha y el
maci confirmé que def nitivamente no habra cambios: ~

“no se puede estar en todas partes. Unos hacen una cosa, otros otra. Yo estoy para lo
espiritual, con buen sentimiento. Aqui no corre la politica, eso divide. Haremos el gijatiin
el 12 de Octubre y vamos a rogar para que no les pase nada a los mapuces que saldran
a protestar”, refiriéndose a quienes ese dia estaran en la marcha.

Definitivamente la mayoria de los miembros de esta comunidad “no estan ni ahi con el Quinto
Centenario”. Para ellos es un acontecimiento sin importancia, fiesta de los winkas, por eso, la mayoria dice
“;hagamos nuestro gijatin! el que quiera ir a protestar que vaya”.

Fue al término de esta reunidn, que pedi la palabra para informar el inicio del Taller, con la siguiente
introduccion:

“Por la celebracion de los 500 afios, el tema indigena esta de moda. Debemos sacarle
provecho, para dar a conocer lo nuestro. Si hablarnos de religién mapuce no basta decir
que el gijatun es bueno. Debemos saber dar razén de nuestras creencias. Es cierto que
todo lo que hoy sabemos de nosotros es por lo que han escrito los wikas, sin ernbargo, eso
no quiere decir que todo lo que ellos dicen, es verdad. Hay un espacio que no hanlogrado
penetrar en profundidad y es el tema de lo religioso. Personalmente creo que es lo
fundamental en la vida mapuce. Por eso, es un desafio para nosotros el pensar nuestra
fe desde una perspectiva creyente. Asi como cualquier profesional mapuce puede poner
sus conocimientos al servicio de la causa mapuce, yo, quiero aportar con un granito de
arena’”.

Nadie me contradijo ni comentd lo que yo dije. Al final quedé nuevamente con la sensacion de que nadie
me entendid.

392. En adelante: CdP.
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XAWVN 16 DE AGOSTO 1992
MACI NI RUKA MEU

Este dia vino muy poca gente a la reunidn. Por supuesto el tema de conversacion es reiterativo, todo
gira en torno al gijatin. Estavez se comenta la posibilidad de darlo a conocer porlos medios de comunicacion,
segun la propuesta lanzada por los del CdeP., sin embargo, para la mayoria esto no tenia absolutamente
ninguna importancia ya que

“el que quiere o suyo coopera, se sacrifica, por lo tanto, el que quiera venir que venga”.

La dinamica de la reunién giré en torno a dos temas: el gijatuwe, y la invitacion de una maci del sur.
El asunto es que el maci por su cuenta se estaba “carteando” con la maci Margarita, de Puerto
Saavedra, para que le venga a ayudar. Ya habia pasado bastante tiempo, por eso esta vez lo primero que
dijo fue “tengo una muy buena noticia”. Toma un sobre, saca una carta que lee puablicamente. La maci decia
en lacarta que vendra con tres ayudantes. Lo Unico que pedia era que le envien los pasajes y que le aseguren
atencion y alojamiento para ella y sus acompanantes. La noticia fue una gran alegria para todos.
Respecto al gijatuwe, el maci varias veces manifestd que:
“aqui las cosas no son igual gue en el campo. No tenemos gijatuwe, campo sagrado. Yo
deseo mucho tener un terreno propio pero jcuando! a no ser que me saque la polla gol.
Pero igual podemos hacer el gijatun en una cancha, ya que la fe es la que vale, pero
debemos hacerlo con respeto”.

Después de estas palabras, comunica que la solicitud de la cancha®? va por muy buen camino y que
éles amigo del encargado quien le manifestd que “no habra ningtin problemay que esté tranquilo nomas,
me dijo”, dijo.

Al término de la reunion se fija un dia de ensayo, el Domingo 28 de Septiembre alas 14.00 horas. “Se
ruega puntualidad”, fueron sus ultimas palabras.

El ensayo tenia por finalidad conocer el terreno y dar la ubicacién de las ramadas.

DIA DEL ENSAYO 28 DE SEPTIEMBRE 1992
CANCHA DE FUTBOL

El encuentro se habia fijado para las 14.00 horas, sin embargo, los hermanos empezaron a llegar sélo
a partir de las 16.00 horas, para iniciar el ensayo pasado las 17.00 horas.

Todo se hizo con mucha solemnidad.

Primero nos juntamos, conversamos. Después recorrimos la cancha. Nos pusimos de acuerdo en
detalles como: poner un cerco de alambre, la ubicacion del Rewe y las ramadas.

Terminado estos detalles hicimos un “pici gijatun”, es decir, un momento de oracién pidiéndole de
corazon “al Pikum Fvca y Pikum Kusce que nos acompanen el dia del gijatin, para que todo salga bieri”.

El momento cumbre fue cuando el maci entré en trance e hizo de dugumacife su propia esposa la Sra.
Carmen y el hermano Agustin.

Entre las 6rdenes que dio recuerdo lo siguiente:

- Hablé sobre la ubicacion del Rewe

- Recordd que debe haber “calin”

- Insisti6 en el 6rden y seriedad

- Pidié que se nombren las ultimas comisiones

- Finalmente recuerda la puntualidad y el ejemplo en todo, de parte de los duefios del gijatun (Ios
gijatufes)

- Insistié en que no hayan excesos, que se evite el alcohol para que no demos escandalos ante los
winkas.

393. Se trataba de una cancha de futbol ubicado en La Vilila Comercio, Comuna de Pudahuel,
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11 DE OCTUBRE 1992
PADRE LAS CASAS
ANTE UNOS 200 JOVENES

Recuerdo que, por asunto de trabajo no pude estar presente en El primer dia del gijatun, ya que viajé
a P. Las Casas, para participar de panelista en un Foro, organizado por la JUFRA (Juventud Franciscana),
con ocasidn de su encuentro nacional.

Los panelistas éramos: Mons. Hourton, el Provincial de los Capuchinos P. Miguel Angel Ariz y yo.

Hablé ante unos 200 jévenes sobre la religidon mapuce limitandome a hacer un comentario sobre una
oracion de gijatun, que fue muy bien recibido por el publico.

Recuerdo que el Panel fue en la mafana, asi que a las 13.00 horas ya estaba viajando de vuelta a
Santiago. Llegué como a las 12 de la noche. Fue un viaje muy aburrido y cansador por lo que no me atrevi
pasar el resto de la noche en el gijatuwe, ya que ese habia sido el compromiso.

Al otro dia, a primera hora me presenté al maci y terminé de arreglar mi ramada. El se notaba cansado,
pero contento.

12 DE OCTUBRE 1992
DIA DEL GIJATUN

Entre “conversa y conversa” pude enterarme que el primer dia el gijatun, estuvo bastante apagadito.
Al decir de algunos “mas o menos” ya que faltd mas entusiasmo de parte de los gen gijatin. Pero lo
interesarite es que la gran mayoria alojé en su ramada cumpliendo de esta forma el compromiso.

El gijatun se inici6 a las 09.00 horas.

Este era el dia mas solemne y llegaron muchos wirkas a mirar. Como me habian designado sargento
de orden, daba las indicaciones para que no se acerquen demasiado. A cada uno que llegaba pacientemente
le decia “quien quieraintegrarse que pase con todo respeto”. Muchos se integraron de buena gana, mientras
que otros a regaiadientes debian permanecer a distancia.

Por supuesto que todo esto no fue un obstaculo para expresar la piedad y devocion de los “gen gijatun”.

En general las comisiones funcionaron bastante bien. Y no hubo ningun problema que lamentar.

Pienso que el papel que me dieron lo desemperié bien ya que traté de responder a todas las preguntas
que hacia la gente y por supuesto que aproveché de pasar todo tipo de aviso sobre nuestra forma de vivir
la fe mapuce.

Entre el publico participante habian muchos winkas, percibi un aire de alegria y extraneza, como
diciendo “jcdrno es posible que aun se den estas cosas!”

Mi impresidn respecto al gijatun, cornparado con otros que se han realizado aqui en Santiago, es muy
positivo. Este de lejos es el mejor. Todo salid de acuerdo a lo planeado, por lo tanto, las reuniones no fueron
en vano. Lo unico que criticaban algunos, era la actitud del maci que en algin momento de la ceremonia
estaba casi fuera de si jmuy enojado! porque el puriin estaba saliendo desordenado.

Resulta que varias veces en medio del gijatin, se salia para ordenar a la gente. Al ver esto pensé que
necesariamente deberia ser un tema de conversacién en la primera reunion, ya que si el maci, en estas
ocasiones no delega mas responsabilidad, las comisiones nunca van a asumir su papel.

Recuerdo que el responsable del orden era el pefii José Galindo.

Sobre el movimiento del purln, en la practica, a peticion del maci, seguin orden del espiritu, se hizo de
norte a sur. En el lado norte habia un “pici rewe” y un tiesto con agua. Mientras que en el lado sur solo habia
un “pici rewe”.

La verdad de las cosas que en un primer momento no lograba entender la distribucion de los simbolos
en el gijatuwe. Lo normal es que el rewe y los “pici rewe” estén ubicados de oriente a poniente. Aqui era
totalmente al revés. ,

Pensando enlos simbolos, de pronto recordé laidea del equilibrio y la armonia y aqui estaban. Mediante
el tiesto con agua se pedia el agua justa y necesaria. Ni mucha agua ni mucha sequia. Lo justoy necesario
para los sembrados, para los animales y para los hombres. Estabamos empezando !a primavera.

En mi calidad de sargento de orden, me tomé la atribucién de hacer algunas filmaciones. Como no habia
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pedido autorizacion, lo hice asumiendo toda responsabilidad en caso de que me llamaran la atencion.
Recuerdo que nadie se molestd por mi actitud. Claro que filmé sélo la parte final: un poco de gijatun, el calin,
parte del almuerzo y varios baile de coike.

Entre los ritos mas significativos, fuera de la ceremonia del gijatin mismo, fue el “calin”, que es el saludo
oficial a las visitas. Los que resguardabamos el orden pedimos que todos los presentes hagan un gran circulo
alrededor del gijatuwe para recibir el saludo oficial de los “gen purin”. Hecho el circulo, todos al compas de
los instrumentos pasamos saludando uno por uno a las visitas. Yo noté que este gesto gustdé mucho a los
presentes.

Enrealidad este gestotiene el sentido de saludar fraternalmente a los amigos deseando paz y todaclase
de bienestar econdémico.

A continuaciédn del calin se hizo la “convivencia” en donde cada uno invitd a sus amigos y familiares,
ya que no habia “mvxvm”, invitados oficiales. En todas las ramadas se veian rostros mapuces no
santiaguinos. Esto se notaba por la vestimenta y por la forma de conversar. Eran “surefios” que compartian
con nosotros felices y contentos. Yo tenia de visita a mi madre que vino expresamente a ayudar en la cocina,
ya que Mariluz mi esposa estaba en los 8 meses de embarazo.

Después de almuerzo, antes de hacer la uitima oracion se eligié “democraticamente” una nueva
directiva que quedd compuesto por los siguientes hermanos: José Galindo, Agustin y Bartolo Malo como
lonko. Ademas se nombra como delegado a José Paillal, uno de los pocos jovenes del grupo. Enseguida se
hizo la primera convocacion oficial para el proximo gijatin, que seria el fin de semana mas cercanoal 12 de
Octubre del 93.

Hasta este momento no estaba muy claro el papel del delegado, solo se sabia que era parte de la
directiva.

Una vez que se hizo la ultima oracion alrededor del Rewe, el broche de oro lo pusieron unos bailarines,
oriundos de Galvarino que con mucha destreza y elegancia nos deleitaron con varios tipos de coike purun.

Realmente fue una muestra maravillosa de la riqueza cultural mapuce. Los coikes bailaron maravillo-
samente bien era jincreible la forma como bailaban! La gente estaba admirada y como no sabian si aplaudir
0 no, miraban con gran expectacion y respeto.

El grupo de musicos estaba compuesto de un kulxuntufe y varias cantoras. Yo no he visto una forma
tan hermosa de cantar y bailar. A

Después del uitimo coike, como por arte de magia, antes de una hora ya no habia huella alguna de
ramada. Era como si no hubiera pasado nada.

No pude resistirme a la tentacion de elevar una siguiente oracnon

Wenu Fvca... Anciano de las Alturas

Wenu Kuce... Anciana de las Alturas

Wenu Wece... Joven de las Alturas

Wenu Vica... Mujer joven de las Alturas

fvreneafimi taifl maci... que concedas todos los favores necesario a nuestro maci

ka taifi kom pu ce... y a nuestra gente

gijatupalu tvfa ci mapu meu... que vino a “orar” en esta tierra

Felepe mai... que asi sea”

XAWVN 8 DE NOVIEMBRE 1992
MACI NI RUKA MEU

Este dia nos juntamos en la casa del maci por tres motivos:

- Conversar acerca del gijatin en plan de hacer una evaluacion

- Tener una convivencia

- Ver el video

Respecto al primer punto, todos estdbamos muy contento. “El gijatin salié bien” era el comentario
unémime “Todos colaboraron y cumplieron su mision” decia el maci, felicitando a todos. Terminé diciendo

‘isacamos un lindo gijatun!”.
Enseguida se conversd sobre el acuerdo que se hizo al final del gijatun, donde habiamos convenido
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celebrarlo cada dos afios, sin embargo, esto se reconsiderd y por unanimidad se optd por:

R st ot ks

‘... los catdlicos se reunen todos los Domingo, los evangélicos casi todos los dias,
nosotros ¢,c6mo no seremos capaces de juntarnos una vez al ano”.

Por lo tanto, este dia quedé muy claro que todas las reuniones en adelante tendran un solo objetivo
“preparar el proximo gijatin”. Y este sera el motivo de por qué nos seguiremos reuniendo mensualmente.

En cuanto a la convivencia, esta se desarrollé en un clima festivo, de triunfo. Las cosas habian salido
bien, por lo tanto, habia motivo suficiente para celebrar. Recuerdo que cada socio llevd algo de comer,
ademas se reuni6 un poco de dinero con lo cual alcanzé para hacer un pollo arvejado, que en un dos por tres
ya estuvo faenado. El dinero alcanz para comprar unas bebidas y unas botellas de cerveza “jpara no perder
la costumbre!”, decian algunos en sorn de bromas.

Respecto al Video, habia una gran expectacidn. Estuvimos toda la tarde jviéndonos! jfijandonos en
detalles! jriéndonos de nosotros mismos!. Todos me felicitaron por la filmacién y me reprochaban el no haber
filmado todo.

En realidad fue un momento muy rico para todos. Yo estaba contento y senti que me habia anotado “un
buen poroto” con lo cual ahora estaba seguro de tener respaldo para cualquier iniciativa.

Todos felicitaban a los bailarines que también estaban presente, quienes hacian sus propios comen-
tarios, diciendo: .

“... teniamos los pies hecho tira pero no sentiamos la espina ni las piedrecitas que nos
hicieron mucho dafio, lo importante es que salié bien y no le aflojamos hasta el final”.

Yo pensaba entre mi, siimprovisando, nuestra gente baila tan bien ;qué sera si tuvieran oportunidad
de entrenarse profesionalmente?

Conclusidn: jun siete para todos!

Fue en esta ocasidn, que por primera vez sugeri la posibilidad de obtener personalidad juridica como
grupo, pero la mayoria se mostro reacio a la iniciativa.

Expliqué que esto era como tener un carné y que podiamos conseguir muchas cosas, claro que es
obligacion pagar una cuota mensual. Yo diria que en parte la gente no me entendié pero también es verdad
que hay mucha suspncacua El maci pregunta

i para qué? ;0 sea que ahora vamos a depender de los winkas? ¢ es tan necesario la
personalidad juridica? ¢ asi no podemos hacer las mismas cosas?”

Estas y otras preguntas eran un signo claro de que preferian ser ‘auténomo’ en todo, por lo que
simplemente no mostraron interés. Sin embargo, yo pensaba entre mi “insistiré en otra ocasién”.

De esta forma terminamos la reunién felices y contentos de haber revivido una celebracion tan
importante para nosotros.

16 DE NOVIEMBRE 1992
VIAJE A PARAGUAY !

Mi viaje a Paraguay fue para participar en un Encuentro Ecuménioo de Pastoral Indigena a nivel de Cono
Sur, donde tuve oportunidad de conversar y compartir mi experiencia vivida en Meli Rewe. Por lo tanto, de
alguna manera pude plantear el tema de los indigenas urbanos.

Mi testimonio, creo ayudo a los agentes pastorales a tomar conciencia de esta realidad, aungue debo
decir que la cuestion indigena es muy diversa de un pais a otro.
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29 DE NOVIEMBRE 1992
KARUKATU MACI NI RUKA MEU

En la reunién del 22 de Noviembre por motivos obvios estuve ausente, por eso, en cuanto regresé, fui
a saludar al maciy su familia. Si bien es cierto que era un saludo de cortesia, en el fondo también queria
enterarme de co6mo estaban las cosas en la cornunidad y a contarle algunos detalles de mi viaje.

Al salir no me percaté de la hora, por eso, al llegar a su casa me 'di cuenta, en “mi mentalidad un tanto
winka”, que habia llegado a una hora “inoportuna”, ya que con su sefiora estaban almorzando.

Desde el primer momento se mostrd muy contento con mi visita, mientras que yo estaba un poco

nervioso. | :
En un dos por tres su sefiora ya tenia un “feroz plato” de comida en la mesa, con lo que no me quedé
otra cosa que almorzar con ellos. Para mi fue un gran honor, una muestra de aprecio y carifio, pero al mismo
tiempo pude comprender que entre los mapuces no existe el “momento inoportuno”, todo momento es bueno.
Lo que importa es el encuentro “la visita”. Y esto lo aprendi con este hermoso gesto.

La verdad de las cosas mi intencién era hacer nada mas que un calin, pero por el carifio del maciy su
sefiora pude saborear un rico plato de cazuela “caeltu mai Cau, caeltu mai Nuke”.

En esta visita el machi me manifestd que, lareunion estuvo muy buena. “Hay gente nueva en el grupo”,
dijo, y otros al parecer se retiraron. Dijo que me echaron de menos y que de mi parte esperaban mas
aclaracién sobre la posible personalidad juridica. Dice que la mayoria ahora esta de acuerdo, pero algunos
tienen sus dudas.

Reflexionando en mi interior esta vez, me senti un tanto inseguro de mi propuesta. Pensé si ¢ no seria
mejor seguir asi tal como estamos, sin personalidad juridica? De hecho, tiene muchas ventajas. Claro que
depende también de la proyeccidn del grupo. Si hay deseo de continuidad indefinida, yo veo que la
personalidad juridica es un instrumento muy importante para posibles solicitudes, asi como lo hemos estado
pensando. Ya que la verdad es que necesitamos un local, aunque hasta el momento la casa del macile da
un aire mas “mapuce” a las reuniones. Veo que todo el mundo se siente a gusto y el maciy su familia saben
acoger muy bien a todos, sin hacer ningun tipo de diferencia.

Cuando le pregunté si habia venido aquel profesor que nos habia ofrecido TV. y Video en su Colegio,
me manifestd que personalmente:

“... prefiero codearme con la Municipalidad ya que ahi hay mas futuro. El Colegio es muy
complicado, los winkas se pueden aprovechar, dijo. Que el aseo y otras cosas nos pueden
acarrear problemas”.

Me pidié que en la proximareunion explique mas lode la personalidad juridicay si es posible que redacte
una carta al Sr. Alcalde para que nos ayude a conseguir una sede comunitaria.

XAWVN 13 DE DICIEMBRE 1992
MACI NI RUKA MEU

Este encuentro se habia programado como una forma de continuar con las reuniones periddicas, pero
también a peticion de los que no habian podido ver el Video sobre el gijatan, por lo tanto, los que estaban
presente tenianinterés s6lo en el video yla convivencia, porlo que la reurién pasé completamente asegundo
plano. :

La casa del maci una vez mas se hizo chica.

En esta ocasién, José Paillal, que ya habia visto el video y que ahora era parte de la directiva, desde
el primer momento se mostro partidario de hacer la reunién y asi lo manifestd . Por eso, cuando se anuncio
que hariamos una pequefia comida comunitaria para posteriormente ver el video, él se sintié muy molesto
y dijo: . .

“... no estoy para perder tiempo, porqué carnbian las cosas, hoy teniamos reunién y no
convivencia”.

Dicho esto se marchd enojado y abandond la reunién. Yo traté de detenerlo y calmarlo, diciéndole “no
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puedes hacer esto, eres parte de la directiva, la gente se va a sentir con tu actitud”, a lo que me respondié:
“me voy, tengo que hacer, no estoy para perder el tiempo”

Y se fue.

La actitud de José no caus6 mayor problema en el grupo, pero al maci y al resto de la directiva nos
parecié muy mal “una falta de respeto, casiimperdonable, porque como era parte de la directiva ya le habian
servido su plato de comida y su actitud de rebeldia fue interpretado como un desprecio”.

En el fondo esto era claramente la manifestacion de un conflicto generacional. Por un lado, para los
adultos la reunidn soélo tiene sentido en cuanto es lugar de encuentro y de conversacion, donde se pueda
compartir y contar chistes. Después de todo las reuniones siempre son entretenidas, se pasa bien. Esto de
reunirse con un tema fijo para aprender no les calienta “pa’'na”, no hay interés.

Mientras que los jovenes y en especial a José le interesa sacarle provecho a la reunién para “aprender
mas”.

Al parecer a José claramente no le gusta la dinamica del grupo por eso, en una conversacion aparte
de directiva dijo:

.. las reuniones son una pura pérdida de tiempo, no se aprende nada y siempre se da
vuelta en las mismas cosas”.

El poco tiempo que quedé para hacer reunion se aprovechd para conversar y aclarar un poco mas lo
de la personalidad juridica. Me pidieron una vez mas que explique, lo hice, pero al final me di cuenta que a
la mayoria, esto le tiene sin cuidado. Aun mas, mal interpretaron lo que yo dije y lo expresaron muy bien en
el comentario que hicieron los fvcace:

“eso esta demas, puras complicaciones pa'qué. ¢ asi que ahora hay que pedir permiso al
Alcalde para hacer gijatin?”.

Una vez mas la mayoria dio su opinién en contra de la personalidad juridica. Sin embargo, percibo que
también al maci, finalmente poco le importa. .

Ya casi al término de la reunion se ley6 una carta dirigida al Sr. Alcalde para solicitarle ayuday asi tener
una sede propia, pensabamos construir una sede en la plazuela ubicada frente a la casa del maci.

Fue en esta reunién que surgid una propuesta de ponernos nombre como organizacién y después de
un largo momento de risa y discusion finalmente nos pusimos “Meli Rewe"” como queriendo profetizar que
con el tiernpo, en plena ciudad habra un Rewe en los cuatro puntos cardinales.

A partir de esta fecha las reuniones se haran en la Sede de la junto de vecinos.

La reunion termina con una propuesta del maci: hacer un paseo el dia PRIMERO DE ENERO, camino
a Talca cerca de un rio. Por primera vez noté que nadie dijo “ni fu ni fa”. No hubo mayor interés tanto porla
distancia como por el costo que esto podia tener, ya que suponia arrendar una micro y ¢con qué plata?

Se fija la préxima reunién para el dia 17 de Enero.

16 DE DICIEMBRE 1992 )
PIO NONO 34 - SEDE DE LELFUNCHE.

La intencién de mi visita a José Painequeo, es rehacer viejas amistades. Estudiamos juntos la
ensefianza media en el Liceo Seminario de San José de la Mariquina. Pero al mismo tiempo me interesa
conocer de fuente directa lo que esta pasando en Lelfiinche.

Nuestra conversa con José gird en torno a un relato de experiencias personales hasta entraren unclima
de mayor confianza. Le conté todas mis andanzas y noté que me escuchd con mucha atencién y respeto. El
también me contd muchas cosas.

Toda nuestra ‘copucha’ lo amenisamos con un sencillo y sabroso almuerzo: una cerveza, dos tomates,
tres panes y un poco de puré con guatitas. Finalmente una tacita de cafe.

Respecto a mi condicion de trabajador del MEDELLIN y mis relaciones con la Iglesia, aunque no me Io
dijo expresamente, le produce sospecha.

Yo le insisti que por mi experiencia podia aportar mucho en el desarrollo de las organizaciones y que
los encuentros en que he participado a nivel latinoamericano me han dado una visién mas amplia del
problema indigena. Esto le parece interesante pero mantiene sus reservas.
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Le manifesté ademas que estaba dispuesto a cooperarle en todo lo que sea respecto al grupo, pero la
verdad de las cosas que no “me infl6 mucho”.

A todo esto cuando ya estaba por venirme, llega otro hermano que es también de la directiva, quien se
integra a nuestra conversacién sin mas problema y fue con él que surgié una idea super buena: ¢ porqué no
promover un encuentro de intelectuales mapuces? Dimos nombres posibles pero “ahi quedd”.

3 DE ENERO 1993 )
LA FLORIDA - SEDE DE LELFUNCHE

EIP. Luis Rodriguez, SVD, es el encargadode la pastoral mapuce en su Congregaciony susintenciones
en parte son: reunir a los mapuces catolicos dispersos. El es uno de los fundadores y el mas entusiasta
colaborador de Lelfiinche y sin duda que esta desconcertado por los conflictos internos de la organizacién.

Este diame invitd a una Misa, en la Florida, en el terreno que la Congregacion tiene en arriendo a dicha
organizacion. Hubo muy poca concurrencia.

El encuentro termind con un pequeiio “agape”. El P. Lucho fraternalmente compartié con riosotros un
pavo que le habian regalado el dia de su santo.

7 DE ENERO 1993
MACI KVPA| TANI RUKA MU

Finalmente estrenamos el Ailo Nuevo Winka cada uno en casa, con su familia. No como lo habia
propuesto el maci: hacer un paseo como grupo. ’

El dia séptimo, muy avanzada la noche, llega de visita a mi casa con un sobrino. Me trae un escrito a
maquina. Era un Articulo referente a la Nueva Ley indigena, que hablaba, segun él sobre el “Respeto del
campo santo (gijatuwe) y reconocimiento de la religion mapuce”.

Estaba muy contento. Decia:

“ahora si, legalmente van a tener que respetar el gijatuwe”.

A raiz de esto le conté que el afio 91 hice unas Cartilas sobre la Nueva Ley Indigena, que en esos
momento estaba en el Parlamento. Dichas cartillas tenian el propésito de facilitar la participacion y discusion
de los mapuces. Este habia sido un trabajo que me encomendo el Sr. José Bengoa, cuando era Director de
la CEPL

En cuanto a la visita del maci claramente teniia otros objetivos, por eso, después de este preambulo me
dijo:

“hermano hay gente que quiere ver nuevamente el video sobre el gijatun para el dia 17
de Enero. ¢Porqué no lleva el video?". '

Yo feliz y contento le manifesté mi entera disposicion. Después seguimos conversando y me pidié
formalmente que meintegre ala directiva como “delegado” del grupo. Hasta el momento hacialas veces de
“Asesor”. Como esperaba una respuesta afirmativa de mi le dije.

“silagente aceptay meelige ¢ porqué no?... De todas maneras prefiero pensarlo un poco”.

Fue en esta ocasién que una vez mas me confidencié, que al principio, cuando me integré al grupo, la
gente, dijo:
“lo veian mas bien como un politico, pero ahora es diferente, tienen confianza en ud.”.

Para mi estas peticiones y confidencias eran signos de mucha confianza de parte del maci hacia mi
persona, por lo que me propuse corresponderle de la misma manera.

106



10 DE ENERO 1993
PASEO DEL CONSEJO DE PUDAHUEL
LAGUNA KAREN

No me acuerdo exactamente cuales fueron los motivos del paseo familiar que hicimos a Karen. No
conocia el lugar. Ademas como buen surefio estaba acostumbrado a lugares hermosos: con playa, arboles,
agua limpia donde bafarse, etc., por eso mi primera impresion de Karen fue deprimente. Todo seco, sin playa
y una pequena laguna que parecia mas bien un pantano, lugar de ranas y de coipos. Pero con esto del “peor
es na”, igual habia mucha gente lo que nos obligd a arrimarnos a un arbolito donde preparamos algo de
comer. Cuando salia caminar senti unos gritos y ruidos de kulxun. Me acerqué hasta darcon el grupo. Grande
fue mi sorpresa ver como los hermanos del “Consejo de Pudahuel” estaban en pleno, compartiendo y
disfrutando de las pocas maravillas que ofrece karen.

Lo interesante del paseo de estos hermanos, es que se tomaron pacnf icamente un rincon de la Laguna,
y con mucho entusiasmo tocaban la xuxuka y el kulxun. Ademas un grupo de jévenes, a un costado
organizaban pequenas competencias de “palin”. Jugaban nifios y adultos. Era un espectaculo jextraordina-
riol. Muchos winkas se acercaban a ellos para observar lo que hacian. En los rostros de estas personas se
podia distinguir un cierto aire de desconcierto que no podian verbalizar a viva voz pero estaban maravillados
y consternados, como diciendo “agachense que vienen los indios”.

11 DE ENERO 1993
VISITA AL PRESIDENTE DE LELFUNCHE

Recuerdo que fui primero a la Libreria Nuevo Mundo ubicado en Pio Nono 33 y de vuelta pasé a saludar
a José Painequeo, que estaba en la sede.

Apenas iniciamos nuestra conversacion, me contd que estuvieron en reunidn casi todo el finde semana,
practicamente de Viernes a Domingo ya que estaban haciendo la rendicién de cuenta a la Comunidad. Dijo
que tenian varios proyectos por delante. De hecho para Foyeco, zona de Galvarino, consiguieron agua
potable, por eso, muy orgulloso me decia “ya lo inauguramos”. El que hace de técnico en esta materia es
un miembro de la organizacion.

De mi parte le conté algunas cosas que ocurrian en Meli Rewe, sobre todo el impase que estabamos
viviendo respecto a la personalidad juridica. Le dije que la mayoria no apoyaba la iniciativa, ademas el maci
dijo “hasta ahora no necesitamos personalidad juridica, siempre hacemos todo lo que queremos hacer, las
cosas se logran igual”.

Su comentario fue “la gente defiende su autonomia pero a su vez hay mala comprension de esto, ya
que la personalidad juridica en la practica es como un carné de la comunidad”.

Su comentario me parecio pertinente.

12 DE ENERO 1993
KARUKATU MACI NI RUKA MEU

Este dia, de acuerdo a lo que me habia solicitado pasé a su casa a hacerle un calin, ya que me habia
pedido expresamente, que pase durante la semana para conocer el terreno que podriamos solicitar a la
Municipalidad.

El por propia iniciativa esta solicitando un terreno ubicado entre Bonilla y la Estrella.

Sus intenciones son tener un terreno propio como grupo destinado para el gijatin. Por supuesto todos
los tramites los inici6 en forma personal. El es un hombre muy inquieto, busca, lucha. Es practico como que
su motivacién siempre fuera “el que la sigue la consigue”.

En cuanto llegué me contd lo siguiente:

“la semana pasada fui a la Municipalidad de Pudahuel a obtener informaciones sobre el
terreno que queda enla pasarela, de allame mandaron alaMunicipalidad de Lo Prado...en
todas partes me atendieron bien, pero jestos winkas rno saben siquiera donde estan
sentados!”
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Esto lo dijo porque de Lo Prado, lo mandaron nuevamente a la Municipalidad de Pudahuel con todas
las instrucciones. Le aconsejaron que se hiciera un mapa del terreno y asi lo hizo.
A todo esto dijo:
“entre contento y cansado, por el camino me acordé del Presidente de la junta de vecinos
con quien tengo muy buenas relaciones y que en repetidas ocasiones ‘me ha prometido
todo tipo de ayuda’, asi que fui a su casa y le plantié el problema”.

Segun él, este se comprometié en brindarle todo su apoyo. Lo Gnico que me aconsejo, dijo: “saquen
su personalidad juridica a la brevedad posible”.
Yo, aproveché el momento para explicarle porenésima vez esto de la personalidad juridica. La conversa
con el presidente de la junta de vecinos al parecer le hizo bien.
En su viaje ala Municipalidad le habian pedido un mapa, por eso, en cuanto llegué me mostro el terreno.
Debo decir que el mapa estaba bastante bien hecho.
Muy feliz me dijo:
“...hay esperanza de tener un terreno propio hermano. Es que andamos en algo bueno,
por eso, que Dios nos esta ayudando.

Recuerdo que lo felicité deseandole éxito en los demas tramites”.
Al despedirme me pidié que en la reunion del préximo Domingo llegue temprano para que alcancemos
a ver una vez mas el video y podamos hacer la reunion.

XAWVN 17 DE ENERO 1993
SEDE JUNTA DE VECINO

Como era de esperar habia mucha gente. La mayoria venia solo a ver el Video, eran todos familiares
y amigos de la comunidad. Ni siquiera en los socios habia ambiente de reunién, por 1o que nos dedicamos
realmente a “disfrutar el Video”. Con los comentarios de siempre jque lindo! ¢ porqué no filmé todo?. Nos
reiamos de nosotros mismos porque nos veiamos muy simpaticos. Algunos decian “parece una pelicula”.
A partir de esta fecha, a peticidén del maci, producto de una serie de suefios, las reuniones se haran en
unlugar neutral, porlo tanto, &l mismo se encargo de conseguir la Sede de la Junta de Vecinos, sector Parque
Industrial.
XAWVN 24 DE ENERO 1993
SEDE JUNTA DE VECINO

Fue la primera reunién formal, que se hizo fuera de la casa del maci. La Sede como que nos quedaba
un poco grande, se habia perdido esa aire tan familiar, aunque al parecer, algunos se sentian mas libres.

Se inicia la reunién con la ausencia de un miembro de la directiva, el pefii Agustin, pero estaba el lonko
y el delegado (Bartolo y Jos€). ;

Hasta el momento la directiva ya no funcionaba. Galindo habia desaparecido, Agustin venia tarde mal
y nunca. Entonces Bartolo que habia sido elegido Lonko en el gijatin de Octubre del 92, por renuncia del
fvcace Julio, ahorale correspondia ademas asumir la presidencia de Meli Rewe. De esta forma asume ambas
funciones, concentrando toda la autoridad en su persona.

Al momento de su nombramiento dijo:

“prefiero ser solo lonko, porque para ser presidente se necesita mucho tiempo”.

Esto lo decia en vista a los posibles tramites que hubiera que hacer en la Municipalidad, respecto a la

personalidad juridica.

XAWVN 24 DE MARZO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

Al iniciar la reunion de este dia, Bartolo dice unas palabras en mapudugun y castellano, en un tono un
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tanto dramatico y lamentoso: ;
“nien kifie dugu:.. tengo algo importante que decir
taifi maci, feipieneu... nuestro maci, me dijo 4
eimi lonkoleimi tvfa ci dugu mu... td, ya has asumido una responsabilidad
presidentegeaimi, pieneu... seras presidente, me dijo
felei, feipifin... asi sera, le dije f
welu rakiduamvn taifi ruka mu... pero lo he pensado en mi casa
ka feipififi taifl pefii José Galindo... también lo conversé con mi hermano Galindo
mejor renunciayan, pin... voy a renunciar, le dije

Acepté el cargo cuando me eligieron, pero después pensé que era mucho compromiso. Se necesita
mucho tiempo y hay que tener entrada con las autoridades. Si sacamos personalidad juridica voy a ser un
dirigente definitivo, pero hay que ser buen dirigente. Yo no tengo mucho tiempo”.

Dicho esto, manifestd su intencién de continuar sélo como werken o como fidol del “conjunto cultural”
(siempre habla de conjunto cultural, para referirse a la comunidad). Seguramente porque cuando expliqué
lo de la personalidad juridica dije que la ley no permite una organizacion mapuce y que si sacamos la
personalidad juridica lo haremos bajo la forma de “Centro Cultural - Comunidad Meli Rewe”.

En este momento, al ver que Bartolo estaba decidido pedi la palabra para decir lo siguiente

“... segun la costumbre de las comunidades mapuces, (refiriéndome a las comunidades
campesinas), las autoridades que existen son: maci, genpin, iiidol y lonko, por lo tanto, si
el hermano quiere renunciar al cargo de presidente de la Comunidad tiene muchas
cualidades para ser el Nidol”.

Lo que a Bartolo le parecié muy bien.

Dije esto, porque como lo veia tan decidido, pensé “antes de perder pan y pedazo” mas vale que se
quede donde el quiere, es decir como “lonko- fidol”.

Sin embargo, la asamblea pensaba lo contrario y asi lo manifesté Galindo: “te hemos elegido, por lo
tanto, debes continuar...es verdad que después de la eleccidn, en la ultima reunidn, conversamos y ahi mi
herrmano rmanifestd que estaba un poco arrepentido y que'no iba a tener mucho tiempo, entonces yo le dije,
‘nadie vive si no trabaja’’- en el sentido de que el trabajo no puede ser un impedimento para aceptar un
compromiso, ya que todos trabajamos, ademas manifestd- yo siempre pensé que ésta directiva era para
sacar la personalidad juridica. No es bueno renunciar antes de tiempo, ya que la personalidad juridica sirve
mucho a nosotros”.

El maci también intervino diciendo:

“en la ciudad son importante los Documentos. Los papeles ya estan en la Municipalidad,
ya nos conoceny no nos podemos echar ‘pa‘tras, ademas ahora el resto ya sabe que usted
es el presidente y todas las cartas llegaran a su nombre. Entonces como que no puede
renunciar”.

Las opiniones iban y venian. En este tira y afloja faltaba la opinion de las mujeres. Asi que de pronto
se escucha la voz de la lamgen Rosa Cuminao, que un tanto timida y silenciosa dice: “tiene que seguir
adelante, lo mas importante es dificil, pero es lindo”. )

Ante esta opinidn, a Bartolo, no le quedd otra solucién que aceptar el desafio que le encomendaba la
comunidad.

Una vez que se calraron los animos, seguimos con la segunda parte de la reunion.

Pedi la palabra e informé sobre los acuerdos que se habia tomado en la reunién del dia 11 de Marzo,
en la sede de Lelflinche, donde habia participado en calidad de miembro de la directiva.

Hasta este momento todavia era “asesor” del grupo, pero en la practica significaba ser miembrode la
directiva y asi lo veia la gente. :

Mi informe consistid en contar algunos detalles de la reunién y anunciar oficialmente que estamos
invitados en calidad de “mvxvm” para el gijatun de Abril que han programado los hermanos de Lelfiinche.

109



Dije que “esto era un compromiso muy grande, que hay que preparase muy bien y no tenemos mucho
tiempo”.

Ante este anuncio el mas feliz era el maci, pero sin duda, todos estdbamos contentos. Terminé mi
informacién diciendo que iremos juntos con el Consejo de Pudahuel y el grupo de la sefiora Maria Huichalao
y que como mvxvm, nos van a atender con comida y ramada.

Por supuesto que el tema de conversacidn gird en torno a este anuncio. Los principales comentarios
fueron “como invitados solo debemos ir el segundo dia.

El maci dice:

“... debe haber un Rewe mas chico para los mvxvm... asi se hacen las cosas, porque no
podemos llegar y entrar al gijatuwe, tiene que haber un recibimiento oficial y esto se hace
en el pici Rewe. Kujifi reke keca kompulayaif.... no podemos entrar como un piio de
animales”.

Mostrando alarde de ser experto en organizar estos eventos, agrega:

“... el dia antes, es decir, kon gijatin mu, nosotros también debemaos gijatukar en nuestro
“campo santo” por lo tanto hay que pedir con anticipacién la cancha (se trata de una
cancha de futbol). Lo nuestro sera un gijatin chico. Ellos seran mvxvm cuando nosotros
hagamos nuestro gijatin. Debemos llevar nuestras propias banderas. Se proponen los
siguientes colores: azul, blanco y negro, ya que estan mas de acuerdo al tiempo”.

En mi calidad de asesor del grupo, al final de la reunidn pedi conversar en privado con la directiva unos
5 minutos. Esto lo hice porque veia que Bartolo, no estaba del todo convencido en su cargo y en privado les
enfrenté a cada uno (Bartolo, José, Galindo), si seguian 0 no en sus puestos. El chico José, que es el nuevo
secretario dijo que no tenia absolutamente ningun problema y que estaba muy interesado en que el grupo
crezca,; José Galindo dijo que el seguia como tesorero (aunque en la practica era el maci quien recibia el
dinero). Mientras que Bartolo seguia indeciso.
A todo esto se acerca el maci con la siguiente propuesta, dirigiéndose a Bartolo, dice:
“acepte ser presidente hermano, “nosotros” (incluyéndome a mi) le ayudamos yo le
reemplazo cuando sea necesario... no se haga problema, siga adelante”.
De esta forma me comprometié a mi también y Bartolo finalmente aceptd.

24 DE MARZO 1993
VISITA A LA COMUNIDAD LELFUNCHE

Como ya habia un compromiso con la gente de Lelflinche, pensé que era bueno estar al tanto de cdmo
van los preparativos para el gijatun. Por eso, el motivo de mi visita era saludar al presidente, José Painequeo
y a su vez informarme un poco sobre la marcha del gijatun.

Enla conversa me did a entender que estaban apareciendo unos pequefios problemasy que al parecer
la CEPI (Comisidn Especial de Pueblos Indigenas) queria integrarse a la celebracién ofreciendo publicidad,
lo que a mi entender, era darle a esta celebracion una clara connotacioén “politica” y de alguna forma una
intencion de “manipulacién” de la cuestion indigena urbana. Esto ultimo lo pensé para mis adentro, ya que
tenia claro que ellos eran los duefios del gijatun y tenian derecho a buscar aliados.

Aproveché de decirle a José, que la situacion en Pudahuel esta clarisima y aunque ain no hemos tenido
reunion con las otras dos organizaciones (Consejo de Pudahuel y Maria Huichalao), la participacion de Meli
Rewe esta mas que segura.

Noté que era la noticia que esperaba por lo tanto, su comentario fue “la palabra de los lonkos es la
palabra definitiva, es la palabra que vale y de acuerdo a eso hay que trabajar. Por lo tanto, no habra cambios
y hay que quitar todo tinte politico al gijatun y respetar la palabra de los dlrlgentes Dandome a entender que
con la CEPI no pasaria nada.
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24 DE MARZO 1993
XAWVN MACI, BARTOLO, RAMON

Enlatarde de este dia, fui donde el maci para ver que pasaba, ya que me habia llamado en formaurgente
por teléfono. Cuando llegué a su casa, grande fue mi sorpresa al ver a Bartolo.

Noté que habia un cierto malestar por lo que pedi que me cuenten inmediatamente ¢ qué estaba
pasando?

El macitomala palabra para decirme que algo estaba pasandoentre el CdeP.y el grupodela Sra. Maria
Huichalao, dandome a entender que, ellos, estan negociando con la CEPI y ademas quieren llevar la
delantera en todo lo referente a nuestra participacién como mvxvm, en el gijatun de Abril.

En estaconversa con el maciy el presidente, dejamos en claro que noiremos como directiva alareunion
que esta convocando el CdeP., ya que Meli Rewe fij6é un calendario de reunién con participacion de las tres
organizaciones.

Para mi el asunto es claro: en cuestion de gijatun, el unico que tiene autoridad es el maci. El sabe todo,
por lo tanto, es Meli Rewe quien debe llevar la batuta.

Terminada esta conversa, me fui a casa y por el camino me encontré con la sra. Milenka. Ella no es
mapuce, sin embargo, es parte de la directiva del Consejo de Pudahuel. Conversamos y me recordé lo de
la reunion para el fin de semana. Le dije claramente que Meli Rewe no participara en esa reunion ya que hay
una agenda fijada y se han dado los respectivos avisos. La noté un poco molesta, pero con muy buenas
palabras me dijo que el fin de semana pasado habia ido a la Sede, donde se retine Meli Rewe, pero que no
habia nadie y que araiz de eso ellos fijaron una reunién. No tenia idea de la reunion del 4 de Abril que la habia
convocado Meli Rewe. Yo le recordé vy le dije que fueran y en eso quedamos.

Lo cierto es que hubo una confusion, venida de no se dénde, respecto al dia en que nos pondriamos
de acuerdo las tres comunidades. Estos pequefios problemas finalmente agudizaron las tensiones entre los
mvxvm.

XAWVN 4 DE ABRIL 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

La reunidn se inicia como a las 17.00 horas. Habiamos 15 personas. El presidente estird lo mas que
pudo la espera por si alguien llegaba a ultima hora, pero como el tiempo avanzaba comenzé la reunién
diciendo:

“une caliwuain... en primer lugar les saludo

mari, mari pu lamgen... muy buenas tardes

Pici informayair... les vamos a informar un poco

cumgeci fii amulen tvfa ci dugu... como va este asunto

Mvlealu gijatun feipiuifi ga unetu... les dijimos que hay un gijatun”

De esta forma recuerda brevemente lo conversado en la reunién anterior.
Después dice: i

“enlaultima reunion, yo habiarenunciado a la directiva pero recapacité y ahora estoy firme
nuevamente, aceptan taci puesto, fei mu la vez pasada amuin kifie xawvn mu, Pio Nono
pvle, welu mari konci Abril ka mvlealu xawvn... para ver cdmo nos van a recibir... ya que
no podemos ir al lote. Nosotros seremos visita, nos van atender, ya que no podemos tener
dos gastos al ano. Nosotros vamos a tener gijatun a fin de afo y ahi vamos a devolver la
mano, ya que el pan que se comparte no es por una fiesta sino por el gijatun, pero hay que
responder”.

Después, Jose Paillal, toma la palabra para decir:

“si vamos al gijatun debemos ir a orar de verdad. No vamos por la comida que nos van
adar...debemosir con fe, asi como los winkas van a su Iglesia...los organizadores querian
hacer un gijatun tipo xawvn, pero no se puede hacer asi. Ahora lo importante es que nos
animemos y veamos qué hacer para que la gente se comprometa mas. Nosotros no
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tenemos problemas, pero los dernas ¢ responderan? No vamos sélo de visita, debemos
ir de buena gana. El 10 de Abril sabremos definitivamente como nos van arecibir, ya que
debemos organizar algo bueno”.
Bartolo insiste sobre la responsabilidad diciendo:
.. los dirigentes sin apoyo de la asamblea no hacen nada”.
José a su vez dlce ‘
. Nosotros como mvxvm no podemos imponer nada, aunque sepamos mas que ellos.
Hay que dejar que hagan nomas”.
Un miembro del grupo dice: ,
"“debido a que lamayoria somos panaderos, podriamos ir lo mas temprano posible, yaque
en la tarde hay que ir al trabajo. Ademas hay que madrugar, para pedirle disculpa al
Senor”.

Como soy parte de la directiva (Asesor) también me dieron la palabra y restringi mi participaciéon dando
unos saludos internacionales, ya que habia estado toda una semana en una reunién con tedlogos,
antropdlogos y agentes pastorales en la Casa de retiro Tomas Moro, aqui en Santiago. Ademas insisti que
“nuestra participacion debe ser con fe”.

Nuevamente el presidente interviene diciendo:

“... no somos koje (mirones), debemos ir bien organizados. Yo tengo fe en el gijatin,
aunque he tenido suefios no muy buenos: sofie que “kife kuce domo mvxvmpaeneu, welu
weca pauman. Pen kuceke pvjv. Sofié también conagua. Mvlei epu kuceke pvjv, anvleigvn
inal ko. Gordas eran las kuceke pvjv...”
Después como haciendo una reflexién dice:

“...muere el cuerpo pero el almavive, siempre digo esto con mi propio pensamiento. Tanto
tiempo que no haciamos gijatun. Ahora lo estamos recuperando. Hay que darle animo
para que siga adelante”.

El maci por su parte dice:

“después del 10 de Abril nos vamos a ordenar ya que tenemos que ir ordenado como un
profesor con su alumno. Me gustaria un Rewe para nosotros, pero si no es asi no importa.
Hay costumbres diferentes. Lo importante es que vayamos con buenas intenciones”.

Finalizando ya la reunién se asignan algunas funciones y se pide a José Galindo Painequeo que sea
sargento mayor y que busque ayudante entre los jovenes. Los dos que indica él mismo, no aceptan dando
miles de explicaciones. En la practica las designaciones se haran en la préxima reunién.

Yo aproveché de sugerir |la posibilidad de filmar la parte nuestra lo que fue aceptado por unanimidad.

10 DE ABRIL 1993

ASAMBLEA GENERAL DE LAS ORGANIZACIONES
REUNION PREPARATORIA AL GIJATUN

SEDE LELFUNCHE - PIO NONO

Esta reunion se hizo en Pio Nono 32, sede de Lelfiinche con la participacion de las siguientes
organizaciones: Consejo de Pudahuel, Meli Rewe, Lelfiinche, una representante de CONACIN y las demas
organizaciones involucradas no participaron (se ausento Felilche, el grupo de la lamgen Maria Huichalaoy
Xaun Ruka).

El presidente de Lelfiinche, José Painequeo pide al lonko Abelino Quilaqueo, que haga el discurso de
rigor.Este dice mas o menos lo siguiente: “estamos reunidos para preparar bien el gijatdn. Hablemos} todos
y escuchémonos”.

Lareunion se desarrolla en un clima de mucha espontaneidad, por eso, eI primero en hablar fue el maci,
quien pide la palabra y dice:

“kicuinvitauwvn (me invité solo), paraestar con uds. y escuchar y opinar para que el gijatun
salga bien. Es bueno dejar todo claro ¢,no sé como nos van a recibir? A mi me gustaria
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que hubiera un pici rewe para nosotros, donde podamos llegar”
Clara, representante de Conacin, dice:
“ince kejukonkvlen (yo he venido a ayudar)... y me gustaria que los duefios de casa dijeran
coémo lo van a hacer para que el resto pueda opinar y preguntar...(fei mu inaramtuafuin)”.
José Painequeo, como presidente de Lelfiinche informa de su viaje al sur en busca de la maci, dice:
“la maci llegara un dia antes. Va a venir acomparada con unas 5 6 10 personas, pide un
cordero para que esté presente en la cancha, quiere reunirse antes con los dirigentes...
Cuando llegué, dijo, que se habia sofiado un dia antes con mi visita. Los acuerdos ya se
han tomado con ella. Los dirigentes todos deben gijatukar”.

Inmediatamente surgieron diversas preguntas: ¢cémo hacemos con el cordero? ¢quienes van a
gijatukar? ¢ tuntengeal pu wixan? ;qué haremos con los koje?

Se aclara por ultima vez lo siguiente: los gen gijatun son: Lelfiinche, Folilche y CONACIN. Los mvxvm
son: Meli Rewe, Consejo Pudahuel y el grupo de Maria Huichalao, mientras que Xaun Ruka desaparece
completamente del esenario.

José Llancapan, dirigente del CdeP., dice, dirigiéndose a los gen gijatun:

“... no se hagan problema por la comida, ya que cada uno llevara su cocavi y ollas para
cocinar ya que en general el reparto de comida es algo simbdlico”.

Esto pareciéd muy mal a los gen purln y se presto para la discusién. Pide la palabra Abelino Quilaqueo
para decir:

“... la comida no tiene nada de simbdlico. Es muy raro que las visitas vayan a cocinar en
el gijatun ajeno. Habra comida para todos, que cocinen lo menos posible. Que se respeten
las normas de quienes organlzan el gijatan. Debemos buscar mas autenticidad, en el
campo los mvxvm no cocinan”.

Inmediatamente se escucha una voz de mujer, era Clara que dice: “fvreniemuaif, queriendo decir, por

favor nagan casodelo que nanacordado los Jen PUI’UH". D@SPUQS fomala P2||2Df2| Jose Paillal de Meli R@W@,

(1 e 1 e  opner. e

“no por serjoven uno no sabe, l0s rnayores tampoco saben todo, lo bueno es que se quiere
tomar en serio lo nuestro. Estamos en la ciudad, no es lo mismo que en el campo. Lo que
mas se necesita es colaboracion”.

Con esto queria dar a entender que hay que acatar las normas de los gen gijatun.

Los dirigentes, manifestaron su preocupacion por la hora de inicio, en el dia mas importante (segundo
dia), por eso, el lonko Abelino de Lelfliinche dice “ojala lleguen temprano”, a lo que Bartolo Malo, lonko de
Meli Rewe, responde:

“llegaremos temprano, estaremos antes de que salga el sol”.

Ante esta opinién el maci pide la palabra para decir:

“kvdaugei fii xawvam, es dificil juntarse muy temprano. No podemos pedir mucho. Aqui en Santiago no
se puede andar tan temprano, es peligroso

‘mvlei ta wedake winka... hay winkas malos

asaltangeafuifi... nos pueden asaltar

feici ce perdonakelai... esa clase de gente no perdona”

Esta opinidn desautorizé la propuesta de Bartolo y asi finalmente se acord6 estar en el gijatuwe, a mas
tardar a las 09.00 horas del segundo dia.

Dentro de los acuerdos también se habld sobre la posibilidad de pintarse el rostro con tinta o con sangre
de cordero, segtn costumbre de algunas comunidades. De hecho esta propuesta la hicieron los gen gijatun,
pero no encontrd acogida especialmente en Meli Rewe, ya que el maci habia advertido en una reunién que
él no estaba de acuerdo con pintarse la cara porque “es burla, motivo de risa y el gijatun es algo serio”.

Asi las cosas, para los gen purtn, no estaba del todo tan claro. Siendo duefios del gijatun, temian ser
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muy exigentes conlos mvxvm. Sin embargo, la peticion formulada por el maci, eso de que hayaun Rewe chico
paralas visitas se aceptdylos duefios se comprometieron en plantarlo oportunamente y en el lugar apropiado.

XAWVN 11 DE ABRIL 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

Hasta el momento la directiva ya tenia una cierta estabilidad, habian pasado varios meses que no habia
renuncia y cambio, porlo tanto la directiva en pleno se componia de: Bartolo, lonkoy presidente; José, werken
y secretario; Ramén era werken y asesor; el maci, la autoridad religiosa y tesorero, ya que Galindo estaba
perdido.

Se inicia la reunion con el ritual de siempre: un saludo en mapudugun y después el lonko dice:

“pici nvxamkayaif... primero conversemos un poco

deu kimnieimvn... uds. ya estan al tanto

mvlealu gijatun... habra gijatin

mvxvm geifl ta incii”... nosotros somos los invitados oficiales”

A continaucién pide que los demas dirigentes estén junto a él, dando la cara a la asamblea por lo que
con José debimos pasar adelante.

Enseguida informa sobre la reunién y los acuerdos que se tomaron en asarnblea con las demas
organizaciones, diciendo:

“ayer fuimos a reunidén a Lelfinche para ponernos de acuerdo. Hasta ahora no hay
problernas. Los mvxvm, no pueden cocinar, seran atendidos. Ahora sera mas ordenado
que antes, claro que debemosllegarantesdela 09.00 hrs... habra un cordero, un pici Rewe
para nosotros, una ramada ‘pu lonko gijatupe pi ta maci, ka atendengeain, ka mvlealu
pintan’ (la maci que va a oficiar ha dicho que los lonkos deben gijatukar junto a ella, nos
van a atender, habra pintura de rostro)”.

Como se trataba de una de las ultimas reuniones antes deir al gijatun, esta vez habia muy poca gente,
por lo que José Paillal toma la palabra para decir:

“hay gente que esta respondiendo bien otros no. Calculamos unas 23 cabezas de familia,
unas 60 personas en total, pero aqui ¢ cuantos habemos? Después si tenemos gijatin
¢responderan?”.

Ante estas inquietudes, el maci toma la palabra diciendo:

“donde dos o tres se reunen, yo estoy dice el Sefor”.

Esto lo dijo para animar a los presentes ya que segun José, la mayoria no estaba presente

En este momento, el peni José Galindo, que estaba de vuelta, toma la palabra para manifestar su
descontento

“antes, no era asi. Eramos siempre unidos, siempre habia gente en la reunion, ahora no
¢qué pasa?”.

Esta reprension iba dirigida a la Directiva pero muy especialmente a Bartolo, con el cual hace tiempo
que las relaciones eran tensas.

Al parecer, Galindo, se sintié desplazado como dirigente, por eso, continuamente reprende a Bartolo.

XAWVN 18 DE ABRIL 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS |

Esta vez se hizo la reunién sin la presencia del presidente. Yo debi improvisar una disculpa. Dije,
“Bartolo tiene una reunion en el Sindicato, por eso, hoy no estara presente”.

Resulta que este peiii, es miembro de la Directiva de uno de los Sindicatos.de panificadores, y recuerdo
muy bien que por teléfono me dijo que no “estaré en la reunion”.

Su ausencia motivé reacciones airadas de Galindo por lo que nos pusimos de acuerdo con José para
ver quien dirigia la reunion. Le pedi expresamente que él dirija.

José empez6 criticando la ausencia de la mayoria y la poca participacion de los presentes, diciendo
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“parece que los demas no toman en serio las cosas”.

En esta reunioén se notd claramente que algo andaba mal en el grupo, hay problemas personales en la
directiva, mucha inasistencia y para colmo el pefii Agustin se retira oficialmente del grupo como socio activo,
pero dice “en los gijatunes siempre estaré”.

Esta fue una de las pocas reuniones en que el maci llego tarde.

Los acuerdos tomados fueron los siguientes: el dia Sabado, la directiva ira a reconocer la cancha de
gijatan, en la Florida y conversara con los dirigentes, ‘pu gen gijatun’ sobre los Ultimos detalies del dia mas
importante. Se anuncia que el arriendo de la micro tiene un valor de $ 12 mil pesos y que saldremos a las

07.30 horas de la mafana, sin falta y en punto.
t

24Y 25 DE ABRIL 1993
DIA DEL GIJATUN, LA FLORIDA

DIA SABADO

Antes debo recordar que por las tensiones que se vivieron con el CdeP., finalmente cada organizacion
opté por ir en forma independiente y por sus propios medios.

Asi las cosas, cuando llegé el dia, de acuerdo a lo convenido entre los dirigentes de Meli Rewe, fuimos
el primer dia para conocer el lugar del gijatin. Nos pusimos de acuerdo en la hora y un grupito de 6 personas
nos hicimos presente en el gijatuwe, cuando eran las 16.00 horas.

Nuestra primera impresion, de o que pasaba, fue muy negativa. El comentario unénime fue “hay muy
poca gente, donde estan los gen gijatun”. Como no sabian de nuestra visita, nos acercamos lentamente,
pensado que nos vendrian a saludar, ya que Abelino y José Painequeo, nos vieron, pero no pasé nada.

A unos 15 metros del grupo que estaba gijatukando, nos dimos cuenta que no habian mas de 10
personas y casi todos eran gente de Temuco, acompanantes de la maci. De Lelfiinche estaba Abelino, José
y unalamgen. No habia gente de Folilche ni de Conacin. Por lo tanto, ante la escasés de gente, no nos quedd
otra alternativa que integramos. ’

Después de estar en el purun una dos horas, decidimos volver, pero antes nos acercamos a saludar
a los dirigentes y hablar un momento con ellos, por si habia alguna novedad.

Nuestra preocupacioén era -de acuerdo a las instrucciones del maci, pero también por los acuerdos
tomados en asamblea general - s donde van a plantar el pici rewe? Hasta ese momento no veiamos nada.
Ademas nuestra preocupacién era ¢ por ddnde vamos a hacer la entrada oficial? ‘

Bartolo se encargd de hacer estas preguntas. Abelino, respondié diciendo: “por orden de la maci, no
habra pici Rewe. Ademas habra pintura en el rostro”.

Ante esta respuesta nuestra actitud fue de profundo desconcierto y preocupacion ¢ qué paso con los
acuerdos, para qué nos reunimos el 10 de Abril? Enla practica los acuerdos se echaron al olvido. El ambiente
se puso tenso por lo que decidimos apartarnos un momento de ellos, para conversar y calmarnos un poco.
Bartolo estaba furioso, José también, porque ademas sabian que esto al maci no le agradaria en absoluto.

Teniamos una gran duda ¢,sera cierto que la maci prohibié un pici rewe? Nos parecia raro, pero esaera
la respuesta que nos dieron. Estdbamos preocupados ¢qué vamos hacer, hay que conformarse, nuestra
gente quiere venir, estamos preparados, total ellos son los duefios del gijatun y nosotros invitados. Asi
conversabamos.

Finalmente dijimos, aunque no muy convencidos no podemos exigir que todo se haga a nuestra pinta.
La gran preocupacion de Bartolo era “qué le vamos a decir al maci, esto no le va gustar”.

Con esta inquietud nos despedimos de Abelino y José, cuando eran como las 18.00 horas. Hasta ese
momento no divisamos gente de Folilche ni de Conacin.

Por el camino, le pedimos al secretario, José, que pase a la casa del maci y le informe detalladamente
de todo lo visto y oido. .

DOMINGO, 25 DE ABRIL

El segundo dia de gijatin, es el mas solemne y el mas importante.
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Para estas cosas la gente de Meli Rewe es super entusiasta y puntual. Todos se juntaron en la casa
del maciy el bus salié alas 08.00 horas, parallegar antes de las 09.00 horas a la Florida. Como fui en vehiculo
particular, me descuidé de la horay llegué atrasado; en cuanto llegué ala Florida, hice los respectivos saludos
protocolares al maci, a la directiva y a los mas adultos. Noté en el maci mucha preocupacién. Después, en
privado pude informarme de algunos detalles delviaje. José me confidencid que “el macinoqueria venir, esta
muy desanimado” me dijo. Sin embargo, la gente esta contenta y feliz. Me contaban que por el camino se
vinieron tocando la xuxuka y que dentro de todo, llegaron sin novedad.

El movimiento de gente era un espectaculo maravilloso. Daba la impresion que estdbamos en pleno
campo. Solo faltaban algunas carretas y gente a caballo, porque en cuanto a traje tipico, nuestras lamgen
estaban impecables: vkvja, camal, xarilonko, cintas. Decia entre mi “jqué hermosas son nuestras mujeres!”.
Mientras que los hombres como siempre ‘sencillos’: con makud, xarilonko, xuxuka, pifijka. Todo era alegria
y gozo.

De pronto pude darme cuenta que en un rincén estaban los hermanos del Consejo de Pudahuel. Eran
mucho menos que nosotros, pero igual felices y contentos.

Pensaba entre mi ¢ se juntaran los grupos?

Mientras conversabamos, iba pasando la hora pero al mismo tiempo estabamos preocupados ¢a qué
hora nos vendran abuscar? Mientras tanto las mujeres unas con otras se arreglaban los atuendos, los hombre
tocaban la xuxuka, el sargento mayor ordenaba la gente. En fin previo a la entrada al gijatuwe habia un
ambiente festivo. Hasta el maci ya estaba mas animado.

Después de unalargaespera, los gen purtin no daban sefiales de vida. Con todo ya estabamos inquieto.
Por fin la directiva decidio ir en pleno, a conversar con los duefios de casa. Apenas nos vieron, se acercaron
para saludarnos.

Hablaron los lonkos. De inmediato noté que falté el discurso de rigor. La conversa fue breve, con mucha
diplomacia de parte de ellos. Lo tnico que alcancé a escuchar claramente fue “kvmei tamvn kvpan”, como
queriendo decir jles estabamos esperando! Decia entre mi jmanerita de esperar! jya estdbamos aburridos!.

En realidad todos teniamos una actitud bastante critica, por eso, cualquier cosa que veiamos mal lo
comentabamos “poca gente de Lelfiinche, de Folilche no se veia nadie” y a todo esto ya eran como las 10.30
de la manana. ,

Ambas directivas no dejaban de conversar, en eso escuché a Bartolo que decia:

“taii maci epe kvpalafui... nuestro maci no queria venir

jadkvi... estaba muy apenado |

Respetangelaii, pi... no nos respetaron, dijo

cumgelu am mvleai pici Rewe, pimvn... ;donde esta el pici rewe? que prometieron

acordaifiga cumvl, feula mvlelai... fue, acuerdo de la asamblea ¢ donde esta?

feimu ta rume jadkvi taiil maci... nuestro maci, esta triste

epe kvpalafui... estaba decidido a no venir”.

Con estas palabras los gen gijatun se sintieron muy molestos. Clara Antinao, de Conacin que habia
llegado momento antes, dice con un tono de enojo:
“¢ eimvn anta mandaalu feula... acaso uds. quieren mandar, ahora
kam tamvn maci doi mandai?... o es el machi de ustedes quien quiere mandar mas
nieifi maci... tenemos nuestra maci
fei mandaalu fau... ella mandara aqui”.
La verdad de las cosas que los animos se elevaron al maximo. Para colmo de los males, a Bartolo le
dijeron:
“¢ acasotu eres mozodel maci? Tu ereslonko, tu debes mandar, el maci debe obedecerte.
Por favor respeten nuestras decisiones. Somos gen gijatun. Ustedes no pueden mandar
en casa ajena. La maci dio esa orden. Ella manda”. '
Ademas de lo que habia dicho, la lamgen Clara agrega
“por favor seamos unidos -refiriéndose a Bartolo le dice- ordene a su gente, tu debes
mandar”.
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Ellos habian traido una maci de Temuco. Una viejita muy simpatica y amorosa, pero no sé si por el
cansancio o por su caracter- cuando nosotros llegamos estaba muy apagadita y el gijatin tenia mas bien
“color a funeral”.

Después de este largo dialogo, nos fuimos en busca de nuestra gente.

De acuerdo a la Asamblea General, nosotros esperabamos un recibimiento diferente, pero no fue asi,
por eso, a una voz del Sargento Mayor nos pusimos en marcha caminando muy desordenadamente en
direccion al gijatuwe. De pronto llegan unas personas ordenando e indicando donde debiamos ir. Eran Clara
Antinao mas dos dirigentes de Foliiche que recien habian liegado.

Notamos que estaban molesto con nuestra actitud, pero al mismo tiempo no esperaban tanta gente de
nosotros. Eramos mucho mas que ellos y teniamos mas instrumentista, por lo que metiamos mas ruido.

Nos indicaron laramada, donde dejarnos nuestras cosas y de pronto se oye las voz de nuestro sargento,
dandonos orden de integrarnos sin mas al gijatuwe, diciendo:

“kecakonpuii mvten... entremos, aunque sea desordenadamente”.

Por supuesto nuestra presencia opacé a la maci y su gente lo que produjo un claro desconcierto y
desorden.

Sin embargo, estAbamos muy consciente que nuestra presencia le di6 el tono necesario al gijatun pero
como habia que adaptarse a la manera de los gen purtn, mientras tocabamos los instrumentos, de pronto
se sintid un grito “jorden! jorden! jHagan caso a nuestra maci por favor!”. Como éramos mas que ellos, en
la practica nos tomamos el gijatuwe y en todo llevabamos la voz cantante.

Notamos preocupacién en la maciy la directiva, pu gen gijatun. Entonces Abelino habl en voz alta para
interrumpir el gijatan, hasta que se produjo un profundo silencio. En este momento recién nos saludaron
oficialmente. Abelino dice algunas palabras y la lamgen Clara lo demas, recalcando que hay que abedecer
ala maciy a los gen gijatun.

De esta forma nos integramos plenamente a la celebracion.

Como a las dos de la tarde, se detiene la cerernonia para hacer el rito del calin y a continuacion el
almuerzo.

Laverdad de las cosas, después de lareunidn que tuvimos el 10 de Abril, nosotros esperabamos alguna
atencion especial como mvxvm, ya que nos habian dicho expresamente “habra comida para todos”. En la
practica no pasé nada. Ni siquiera toda la directiva recibié una atencion.

En relacion a la comida, a nuestro modo de ver fue de lo mas desordenado. Al parecer los gen gijattn
se dedicaron a atender a sus amigos, pero el acuerdo no habia sido asi. A nosotros con Bartolo finalmente
nos atendieron en una mesa especial junto a otras personas.

Nuestra gente comentaba:

“menos mal kvpalii kofke, mate sino rume gviivafuifi tati...menos mal que llevamos pan
y mate, si no habriamos pasado mucha hambre”.

El gijatun se terminé como a las seis de la tarde. Sin mayor protocolo nos vinimos felices y contentos.
Hasta el macivenia satisfecho, porque en la practica si salid bien el gijatun fue gracias a nuestra participacion.

XAWVN 23 DE MAYO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

La reunién estaba programada para el dia 16 de Mayo, pero se'traslado para esta fecha. ¢qué habia
pasado? .

Resulta que el Domingo 9 de Mayo, el maci habia logrado contactarse con la mayoria de los miembros
del grupo y los habia entusiasmado para ir en auxilio de los damnificados por el temporal de fines de Abril.
El mismo organiz6 una colecta. Se juntaron cosas, especialmente comestiblesy la idea erair a un albergue,
entregar las cosas a nombre de la comunidad y animar a los damnificados con unos bailes de coike.

A mi me parecié una idea genial, pero por otros compromisos que tenia con anterioridad me fue
imposible ir con ellos. Asi que el maci por su cuenta se averigud un lugar de albergados y arrendd una micro
con el dinero del grupo. El viaje se hizo el dia acordado.
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Mas tarde, en una Jornada de Capacitacion de Comunicadores Mapuce®*, donde también esta José,
me confidencié lo siguiente:
“fue unviaje lindo, todos ibamos muy entusiastas, unos tocando la xuxuka otros la pifilka,
pero desgraciadamente no resulté segun lo planificado, porque la informacién acerca del
lugar de los albergados, no fue buena. Andabamos perdidos. Ni siquiera nos querian
atender los curas”.

El maci se habia dado el trabajo de averiguar personalmente donde habia un albergue. Segun él, le
dieron una direccién en San Ignacio, en el Colegio de los Jesuitas. Sin embargo, cuando llegaron le dijeron
que ahi no habian albergados, por lo que ni siquiera le querian recibir las cosas: zopaipillas, pan y un poco
de mercaderia, que para la gente esto significaba mucho, ya que “en lo poco que daban, daban todo lo que
podian” en un gesto muy tipicamente mapuce, sabiendo que lo mas importante era el ‘gesto’ que se
acompariaba con una muestra de masicay bailes mapuce. La motivacién del maci era “vamos a llevarle un
poco de alegria, hay que ir animar a la gente”.

Con todo no les quedd otra que devolverse entre “frustrados y enojados”. Los mas adultos estaban
furiosos, seguin José, y haciendo sus comentarios decian “como si no tuviéramos qué hacer, andamos puro
perdiendo tiempo y dinero”.

Este bochorno fue una de las principales razones de porqué el maci, posterg6 la reunidn para el dia 23.
Era necesario que se calmen los animos.

Eldiadelareunionyatodoeraalgo “del pasado” y hacian bromas diciendo ¢, cuando va a ver otro paseo
por el centro de la ciudad?”.

Asi, ytodo se evitd hablar abiertamente del mentado viaje y nos fuimos al grano de inmediato. Tenlamos
que evaluar nuestra participacion en el gijatin de La Florida y este era el motivo de la reunion. Habia buena
asistencia.

Esta vez el lonko como primer punto de conversacidn cuenta algunos entretelones del gijatun.
Resaltando en todo momento que:

“los gen gijatun no cumplieron los acuerdos, nosotros éramos mas, estaban muy
apagados cuando llegamos, era un desorden, pero cuando tengamos nuestro gijatin les
vamos a ensenar”.

Ademas i  mime lamron  aienein. Me djeen

“eimi lonkongeimi... tu eres lonko
cumgelu mandalaimi, pigen,... por qué no mandas.

Es el lonko quien debe mandar y tomar las decisiones en la organizacion y no el maci, me dijeron...
Ademas me dijeron que yo era como mozo del maci".

Esto creo un clima muy tenso en la asamblea, ya que todos sospechaban lo que venia después.

Con mucha serenidad el lonko se desahog6 ya porque atn estaba ‘sentido’ por lo que le habian dicho,
por eso, termina el discurso, poniendo a disposicion su puesto si no estaban conforme con su actuacion.

Al parecer Bartolo no queria renunciar, lo que él buscaba era otra cosa. Este era el momento oportuno
para aumentar su cuota de autoridad ante el maci. En el fondo reivindica, en presencia del maci, su autonomia
como dirigente.

Al presentar su renuncia, toda la asamblea se manifest6 abiertamente a su favor y le pidieron que siga
adelante porque lo estaba haciendo muy bien y se sentian representados por él.

Esto sin duda fue muy positivo para Bartolo, ya que recibe el reconocimiento a viva voz de la asamblea
y su confirmacién como autoridad dentro del grupo.

El maci estaba en silencio. Este dia no dijo nada al respecto. Sin embargo, Ia gente estaba contenta con
su participacion en el gijatdn y comentaban:

“éramos mas que elios, teniamos mas xuxukatufes, andabamos corno corresponde (las

394. Respectlo a la capacilaciéon de comunicadores mapuce, era una iniciativa que contaba con el respaldo de la Congregacmn del Verbo
Divino, pero la responsabilidad recaia en mi. Mas adelante explicaré dicho Proyecto.
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mujeres con sus atuendos y los hombres con manta), nosotros levantamos el gijatun, la
maci que tenian no era maci, no animaba a la gente”.

Con estos comentarios también se queria resaltar el papel de nuestro maci que si estuvo muy bien. Su

presencia animé a la gente.

Finalmente la critica se centré en la comida:
“Dijeron que nos atenderian, no nos atendieron, nosotros le vamos a ensefiar como se
hace un gijatun y los vamos a atender como corresponde para que aprendan”.

Este fue el comentario unanime.

Al término de la reunién propuse la idea de hacer una celebraciéon del WE XIPANTU, Afio Nuevo
Mapuce. Noté que mi propuesta no encontré mucho eco, por lo que pedi al lonko que me conceda la palabra
para explicar mas este tema. Empecé preguntando “;,qué saben del We XipantuMapuce? y para mi sorpresa,
la primera impresion fue que no tenian ni la mas remota idea. Yo decia jno puede ser! Sin embargo, cuando
pregunté ¢,cdmo celebraban el dia de San Juan? ahi aparecieron cosas muy interesante. Todo el mundo
opinaba y coincidian en estos detalles: “dicen que antes los mapuces se bafiaban a media noche... que el
agua era bendita”.

El papa del maci, un fvcace de unos 70 afos, hablando un poco en mapuce y castellano, dijo:

“ince newe recordalan... yo no recuerdo mucho g
welu mvlekefui fiesta... pero habia fiesta

cambio de Rewe mvlekefui...habia cambio de rewe

anvmrewen ka mvlekefui...’plantacion’ de rewe también habia

kuifi mvlekefui koncotun... antes habia koncotun

pentukun ka mvlekefui.... pentukun también habia

pigekefui, welu mvte recordalan... dicen, aunque yo no recuerdo mucho”.

La verdad de las cosas, aunque sin mucho entusiasmo, al final de la reunion acordamos juntarnos para
preparar nuestra fiesta. Claro que si el maci no se hubiera manifestado a favor, quiza no habria pasado nada.

XAWVN 6 DE JUNIO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

El objetivo de esta reunion era preparar la celebracion del Ailo Nuevo Mapuce. Hubo muy poca
asistencia. ‘

Como no llegd el lonko, una vez mas animé a José para que dirija la reunidn. Este en actitud seria y
solemne empezé recordando los acuerdos de la reunion anterior y aunque éramos poco, igual se tomaron
los compromisos respectivos. ‘

A peticidn de José Galindo Painequeo se comprara solo carne de chancho, yaque en sonde bromadice:
“comemos polio todos los dias, hay que variar el menu, ya estamos ‘ortigados’ ** de tanto
pollo”.

Esto causé mucha risa y relajé el ambiente por lo que cada socio se comprometid en una médica cuota

de $ 1.000 paracomprar 15 kilos de carne para mas de 40 personas. Lo demas se hizo en base a donaciones.

El segundo tema que propuso José, fue el gijatun. Dijo:

“ya se nos viene encima y hay que ir pensando cémo lo vamos hacer”.
Ante esta iniciativa el maci toma la palabra para decir:
“eso déjenmelo a mi...".
En el fondo quizo decirle a José, que no se meta en cosas que no le corresponde, él es joven y no sabe.

Vi que no era necesario intervenir ya que José lo estaba haciendo muy bien y a pesar de la respuesta
del maci, dijo:

395. Entiéndase hastiados.
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“es necesario invitar a una reunion a los del Consejo de Pudahuel y tomar contacto con
la sefiora Maria Huichalao. Nuestras intenciones son hacer un buen gijatin, para
ensefiarles a los demas”.

Esto altimo, lo decia en clara referencia a Lelfinche, donde segun él, “todo fue muy desordenado”.
Opinién que compartiamos todos.

Como éramos poco, se acordd una préxima reunion para el dia Domingo 13 de Junio.

Fue en esta reunion que anuncié oficialmente el inicio de un Programa Radial Mapuce, en Radio
Nacional de Chile. Iniciativa que fue muy bien acogida. Pedi todo tipo de colaboracién. Debo confesar que
senti mucha alegria al escuchar que estaban dispuestos a colaborar en lo que sea: canciones, entrevistas,
etc.

Esta disposicidn nos animé mucho a nosotros con José, que en el fondo estabamos comprometidos en
este “proyecto” y ademas nuestra intencién era participar como representantes del grupo. Lo que fue muy
bien visto. Yo di a conocer que en el equipo también estaba la lamgen Clara Antinao.

Respecto al programa radial, como estaban muy interesados, di el siguiente informe:

1. Hemos logrado conseguir apoyo para tener un programa radial mapuce en Radio Nacional de Chile.
El apoyo lo conseguimos por medio del P. Lucho Rodriguez, un curita que era mas 0 menos conocido por
la mayoria.

Todo eso lo expliqué mas 0 menos de la siguiente forma:

“aqui en Santiago habemos muchos mapuces. Quizas tanto como en el sur. En Temuco,
ustedes saben, existen programas bilingte, (Todos me mencionaron la Radio Bahai). Yo
he conversado con unos amigos, quienes después de meditarlo largamente decidieron
apoyarnos en todo ¢ qué les parece? Pregunté. Todos comentaron en silencio, conversan-
dounos con otros, esperando que yo les entregue mas detalles. Desde el primer momento
insisti queremos que los programas tengan la maxima participacion de ustedes. Ojala nos
colaboren en todo”.

Finalmente dije: es la Congregacion del Verbo Divino, que nos respalda en esta iniciativa.

La verdad de las cosas que habia tomado contacto con algunos sacerdotes amigos: el P. Fernando
Diaz, P. Armando Schnydrigy el P. Luis Rodriguez, quienes tienen una sincera preocupacion por “lacuestion
mapuce”. Fernando me animo en todo momento y me dijo que tome contacto con el Equipo de Pastoral
Mapuce de su Congregacién. Me pidieron una Solicitud por escrito, donde deberia aparecer claramente los
objetivos del programa.

Demas esta decir que en mi recayo toda responsabilidad de los programas por lo que me las jugué por
entero.

Mi primer gran problema fue encontrar gente que se atreva a participar en un Proyecto de estanaturaleza
y que reuna ciertas condiciones. Primero hablé con José Paillal y Fresia, su hermana, no me entendieron
mucho pero “agancharon de inmediato”. Noté en ellos confianza y disposicion. La otra persona eralalamgen
Clara Antinao, con la que desde el principio, yo estaba consciente que iba a ser muy dificil formar un equipo,
en parte debido a su caracter pero sobre todo por su posicion frente a la Iglesia.

Esto lo superamos de la siguiente forma: desde el inici6 dejé en claro al equipo, que se trataba de un
programa que en todo momento estaria en nuestras manos, que el apoyo de la Congregacion del Verbo
Divino era de alguna forma “incondicional”, es decir, no nos ponian condicidn, lo unico que pedian era
responsabilidad de nuestra parte.

Asi las cosas nos preparamos durante cuatro meses y el Domingo 26 de Junio saliamos al aire con
nuestro primer programa, siendo los animadores: Clara Antinao y Ramén Curivil.

Una vez aceptado el proyecto, formado el equipo, mi problema fue ;cémo obtener el respaldoe del
Medellin? ya que, por un ladc no queria correr con colores propios, sino comprometerme con apoyo
institucional. Convercé esto con el P. Lucho, quien a nombre del Equipo de Pastoral Mapuce de su
Congregacion elevé una Solicitud al Medellin pidiendo expresamente mi “asesoria en comunicacion”. Con
esto me senti al otro lado porque me legitimaba para conseguir una sala donde reunirme con el Equipo. De
esto siempre estaré agradecido del Medellin porque “un poco en contra de sus tradiciones” nos facilataban
salones de reunion para hacer nuestras jornadas en fines de semana.
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XAWVN 13 DE JUNIO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

Como nunca la reunién fue muy breve. Habia poca gente y el motivo principal era afinar los ultimos
detalles de la celebracién del Winol Xipantu.

27 DE JUNIO 1993
CONVIVENCIA

Esta vez hubo mucha puntualidad. Cuando liegué, tipo 15.30 horas ya estaban las primeras tiras de
carne en las brasas. El que estaba a cargo del asado era el pefii Alfredo Paillal, papa de José. Se veian varias
“cajitas de 120", cervezas y bebidas.

En total éramos unas 40 personas. Nosotros con José nos encargamos de animar la fiesta. Al principio
el ambiente estaba bastante frio. Todos querian estar fuera mirando elasado y tomando unos tragos. Nuestra
intencion era hacer algo antes: cantar, reir, conversar pero dentro de la sede. Invité para que todos pasen
pero nadie se inmutd. :

Al parecer el maci se dié cuenta que no nos hacian caso, por eso, se puso de pie, dijo dos o tres palabras
y en un dos por tres todo el mundo estaba en la Sede.

Atodo esto el asado ya estaballegando ala mesa. Las mujeres estaban ordenando laloza, los hombres
distribuyendo las sillas. En fin en todos habia un ambiente de fiesta.

Nosotros con José, queriamos hacer algo diferente, pero no nos resulto. _

Por fin pedimos a Bartolo que diga algo como lonko, €n esto el maci por propia iniciativa dice “ya apuen
pici puruaifi” y asi empezé la fiesta.

Antes de corner bailamos purln en la sala, tocamos xuxuka, danzamos alrededor de la mesa, que ya
estaba servida. Esta parte fue de lo mas lindo, habia mucha espontaneidad. El maci cantd algunas canciones
y llegado el momento el lonko invita a sentarse a la mesa para servirse algo.

La comida fue sobria: un pedazo de asado a cada uno, unas papas, ensalada en abundancia, bebida
0 un vaso de vino.

Después de la comida se improvisaron unas canciones y cantaron las siguientes personas: Bartolo,
Galindo, Alfredo, Francisco y otros. Después se contaron algunos chistes y cuentos. Fue una tarde de mucha
alegria y fraternidad. Grabé algunas canciones pensando en los programas de la radio. Este romento fue
lo mejor de la convivencia.

Antes de terminar recibimos la visita del P. Luis Rodriguez, que a mimodo de ver fue muy bien recibido.
En su honor se cantaron algunas otras canciones y se improvisaron nuevamente algunos discursos y
después cada uno para su casa.

Resumiendo diria que fue una fiesta con gusto a poco. Recuerdo que la noche anterior estuve con los
de Lelflinche en la Florida. Sin embargo, lo que se hizo en Meli Rewe de lejos fue mucho mejor. Alla faltd
espontaneidad, habian muchos winkas fotdgrafos y camardgrafos que echaron a perder el ambiente.

XAWVN 11 DE JULIO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

Esta reunion tenia por objetivo agilizar los trarnites para conseguir el terreno donde celebrar el gijatun
que habiamos fijado para el mes de Octubre.

En esta reunion, Bartolo llevé un amigo winka. Llegado el momento, antes de iniciar oficialmente la
reunion, dice que quiere presentar a su amigo. Después de presentarlo le pide que hable. Este dijo mas o
menos |0 siguiente:

“yoles conozco a uds., tengo amigos mapuce, y me siento muy identificado con uds. Estoy
dispuesto ayudar en todo, tengo buenos amigos, podria ayudar a agilizar la personalidad
juridica si fuera necesario”.

La gente escucho atentamente y le parecio bien. Sin embargo, en todos habia una gran interrogante
iquién es realmente este invitado?
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Debo mencionar que es el tiempo en que estamos en plena campaia politica. El amigo este, estuvo
en toda nuestra reunién pero después nunca mas aparecid y nadie pregunto por él.

Después de sus palabras, la reunién continua y se da lectura a una carta hecha por el director de un
colegio en que solicita el terreno a nombre de Meli Rewe. Leida la carta, el lonko, pregunta si estamos de
acuerdo. Toda la asamblea se queda en silencio, como manifestando un sentimiento de no aprobacion.

Pedi la palabra y expresé mi opinidn en los siguientes términos:

“dicha solicitud debe ir a nombre de la comunidad y no a nombre del Director...;acaso no
somos nosotros que estamos pidiendo tierra? Ya somos grande no necesitamos papito.
Ademas lo que podemos hacer nosotros ¢ porqué debe hacerlo éI?. Esto en parte era
también una clara advertencia al amigo de Bartolo”.

Mis palabras fueron bien recibida por la asamblea. Pero ademas propuse que si era necesario fuera
acompanada con una carta de respaldo del Director ya que aun no tenemos personalidad juridica. Todos
estuvieron de acuerdo con esta sugerencia por lo que una vez mas pasé mi aviso sobre la importancia de
éste tramite.

Acabadalareunién, la directiva en pleno se fue al lugar donde se retne el Consejo de Pudahuel, en una
casa particular de una de las socias. El objetivo de nuestra visita era tener una primera reunién de directiva
referente al gijatun y otros. Nos atendieron con café y unos sandwich en un clima fraterno y amistoso.

La conversacion fue bastante informal, sirvié para ponerse de acuerdo en pequefnas cosas referente al
gijatuny para superartoda suspicacia y malos entendidos que venia desde nuestraida al gijatun de la Florida.

XAWVN 19 DE JULIO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

El sentido de este encuentro era hacer “una completada” para reunir fondo. Previo a eso hubieron
algunos avisos, sobre todo en lo referente al avance de los tramites sobre la solicitud de terreno para el gijatun.
El asunto es que, esta vez por algunas dificultades del encargado de la cancha de futbol con el resto
de la directiva o con los deportistas, se nos comunico oficialmente que para este afio no habia ninguna
seguridad de contar con el terreno. Ademas, dijo el maci:
“estan poniendo muchas condiciones, las ramada hay que hacerla fuera de la cancha, a
un costado, en fin, claramente estan poniendo trabas”.
Ante esta situacidén acordamos iniciar las gestiones para conseguir un predio particular, que segun la
mayoria reunia todas las condiciones.
Para hacer estos tramites se form6 una comisién encabezada por el maci, el secretarioy el lonko. Estos
después de dar con el duefio, hicieron las primeras conversaciones y de esto se informé lo siguiente:
“la tierra que se pensaba conseguir es de una sucesion y que en principio no habria
problema pero es necesario firmar un documento Notarial”.
El maci toma la palabra y dice:
“en el fondo esto significa mucho compromiso y que lo mejor era realizar el gijatin donde
mismo, es decir, en una cancha, ya que las puertas aun estaban abiertas. Lo unico que
las ramadas no se pueden hacer en circulo sino a orillas de la cancha. Ademas tenemos
luz eléctrica, dijo”. ‘
Después de este irforme, hubieron varias opiniones discordante, entre ellas la de José Paillal, quien
dijo: ‘
“hay que agotar todas las posibilidades por conseguir un terreno aunque sea en otra parte,
pero que sea un lugar mas privado, alla (en la cancha) se juega a la pelota, el terreno no
tiene privacidad... si queremos recuperar lo nuestro tenemos que sacrificarnos... en el sur
no se tiene luz eléctrica y aqui seguramente vamos a tener”.

Yo también manifesté mi opinion, insisti en que era necesario agotar las posibilidades ya que el Consejo
de Pudahuel andaba por 1o mismo.
Sin duda estas opiniones dividieron un poco la asamblea, sobre todo cuando José habld de “recuperar
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lo nuestro”. Al parecer el maci se sintid tocado en su autoridad. A raiz de esto, en lareunibn siguiente, surgira
un decreto promulgado por el maci.

XAWVN 1 DE AGOSTO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

El objetivo de la reunién era tener una “convivencia- completada” para reunir fondos en vistas del
gijatun. En total unas 30 personas.

La dinamica de la reunién fue la siguiente: unas palabras del lonko, para informar sobre el estado de
la marcha del gijatuan. Dijo que el terreno ya estaba listo y que seria donde mismo se hizo afios anteriores,
es decir, en la cancha.

Mientras que el maci dando a entender que los tramites, las andanzas en diferentes oficias ya lo tenian
bastante cansado, dijo:

“lo espiritual es dificil, es trabajoso pero si Dios quiere todo va a salir bien”.

A continuacién se dio paso a la convivencia y en forma espontanea una socia, la lamgen Maria
Huentecura, dijo que a beneficio de la comunidad regalaba un “osito de peluche” para rifarlo y reunir fondo,
lo que fue recibido con un caluroso aplauso. Mientras que Mariluz Araneda regalé una “tartaleta” que también
fue muy aplaudida.

Alfinal de la reunién llegd a mis manos una especie de Estatutos, mas bien un Decreto promulgado por
el maci, endonde tomaba decisiones muy drasticas respecto a José expresamente pero en donde yo.también
estaba involucrado implicitamente.

En mi calidad de asesor del grupo pedi conversar privadarnente con él. Le manifesté que no estaba de
acuerdo con las determinaciones que habia adoptado y le pedi una reunién a puertas cerradas con toda la
directiva.

Sin duda esto puso tensa las relaciones personales con el maci. El me trataba de explicar diciendo:

“que no lo tome a mal que eso es solo respecto al gijatuny que José es muy joven todavia
y que hay gente que no esta de acuerdo con él”.

Asi las cosas el maci nos invit6é a su casa para que nos podamos reunir y aclarar el asunto.

Lo que yo reclamaba era que este tipo de decisiones no lo podia tomar uno solo, menos si se trataba
de hacer callar a miembros de la directiva. Ademas yo reclamaba que como asesor deberia estar al tanto de
estas decisiones.

El Decreto decia mas o menos lo siguiente:

“se nombra a Bartolo, lonko del gijatun ‘él sabe, debe mandar y ordenar’. Se nombra a
José como werken y secretario, pero no debe opinar en las reuniones, solo debe anotar
todo lo que se conversa, esa es su tarea”.

Mientras que a Ramén no se le menciona, pero no se le toma en cuenta para nada en las decisiones
del gijatun.

Al pedir explicacion por esta drastica determinacion, dice:

“los que encabezan el gijattiin son siempre personas que saben y entienden y hablan
mapuce y saben gijatukar. Ustedes, refiriéndose a miy a José, dice: no saben”.

A todo esto ya estaba de muy mal humor y asi sin querer dar mas explicaciones dice:

“yo sé todo, no me voy a calentar la cabeza, el que quiera que se retire. Yo tengo migente.
Sobre el gijatin nadie me va a ensefiar”.

Esta reunion fue muy tensa. Tanto el maci como Bartolo pensaban lo mismo.

José manifestd su opinién en forma muy enérgica, aclarando que:

“jarnas ha querido tomarme mas atribuciones, no he pretendido imponer nada ala
asamblea, he sido claro, cuando he querido manifestar algo lo he hecho en mi calidad de
dirigente y que el manifestar la opinidén sea corno dirigente o como miembro de la
comunidad es algo que se da en toda organizacién, sea de tipo winka o mapuce y por eso,
no me pueden negar la posibilidad de opinar y esto no es falta de respeto a nadie”.
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Después, sobre la participacién del Consejo de Pudahuel dijo:
“no se puede estar jugando con ellos, si las cosas ya estan decidida (por uds.) qué

participacion se les dard, ya que ellos también entraran como duefio del gijatan”.

Esta pregunta de José no tuvo respuesta.

Los animos estaban calientes y es claro que no nos estabamos entendiendo y que la conversacion se

ponia cada vez mas tensa. Enseguida Bartolo torna la palabra para volver a decirnos:

“estas cosas del gijatin deben encaberzarlo solo dos personas: el maciy el lonko, porque
son los que saben y los jovenes no tienen autoridad ante los mayores. Por eso, el papel
de José debe limitarse a ser un buen werken y secretario del grupo y nada mas”.

“Mas claro echarle agua”, por lo tanto, para bajar la presién del ambiente manifestamos estar de
acuerdo con las decisiones que ellos tomaron y que nuestras opiniones no tenian la intencion de boicotear
las decisiones sobre el gijatin. Ademas manifestamos expresamente nuestro deseo de colaborar en todo lo
que podamos.

En el fondo, nosotros estabamos convencidos que las decisiones eran del maci y el lonko solidarizaba
con ély asi quedo claramente delimitado nuestro papel para el gijatun “estar a sus 6rdenes, ya que ellos son
los expertos, los que saben”. Por lo demas lo que molestaba al maci eran nuestras opiniones disonantes
respecto a la forma como se estaba programando el gijatun, para él lo mas importante era el sometimiento
“hay que someterse” nos dijo y asi repite siempre.

XAWVN 8 DE AGOSTO 1993
REUNION DE DIRIGENTES

Hubo primero una reunién comunitaria en la cual yo estuve ausente, por lo tanto, solo fui a la reunién
de dirigentes en la casa del maci. Esta reunion tenia como objetivo ponernos de acuerdo, como dirigentes
de Meli Rewe y dar por superado definitivamente la discusién del Domingo pasado. Necesitabamos estar
plenamente de acuerdo antes de encontrarnos con los peiii del Consejo de Pudahuel.

En el fondo teniamos que dejar en claro qué asuntos podiamos negociar con ellos para que no
compliquen nuestras decisiones. Estaba clarisimo que laintencién del maciy del lonko era pedir colaboracién
en “asuntos practicos’”: comisiones de ordeny servicios, pero enloreferente a la forma cdmo hacer el gijatin
que “nos dejen a nosotros, somos los expertos

XAWVN 11 DE AGOSTO 1993

REUNION CON LOS DIRIGENTES DEL CONGEJO BE PUBAHUEL.

Esta vez me vine directo del trabajo. Cuando llegué a la reunién ambas directivas estaban en los
aspectos protocolares: un café y un sandwich para cada uno y una conversacion muy espontanea.

Saludé a cada uno personalmente y me integré a la mesa y a la conversacién.

De parte nuestra el objetivo de la reunion estaba claro “necesitamos sargentos (los que llevan las
banderas) y guardias (los que mantienen el orden) y nada mas”, porque lo del gijatin estaba claro que
dependia del maci y del lonko. A su vez los objetivos del Consejo de Pudahuel era intercambiar opiniones
y superar toda suspicacia y malos entendidos, y asi trabajar lo mas unido posible ya que “el gijatin es algo
sagrado, serio. No es una rogativa cualquiera” (Milenka). En estos términos la reunién fue buenay ambos
grupos cumplieron sus objetivos.

Hasta el momento en todas las reuniones que realizamos en Meli Rewe, con el permiso expresode la
asamblea, tanto José como yo hacemos entrevistas para nuestro programaradial. Nunca nadie nos dijo nada
en contra, mas bien siempre recibimos apoyo.

Sin embargo, en esta reunion, que para mi eraimportante compartirlo con los auditores, por primera vez
me llamaron la atencidn al ver mi grabadora. La secretaria del Consejo de Pudahuel, expresando su malestar
dice: “no estoy de acuerdo en que se graben cosas tan sagrada como el gijatun. No puede ser, el gijatin es
algo sagrado”. Esta reprension para mi fue como un balde de agua fria. No me lo esperaba.

Después de dar mis excusas correspondiente apagué mi grabadora y noté que el ambiente se puso
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tenso. Hubo unlargo silencio. Yo esperaba que alguien de Meli Rewe diera su opinién al respecto. De pronto
el lonko de Meli Rewe, pide la palabra para decir “asi hemos empezado mal” para manifestar su solidaridad
conmigo, después dijo “ojala podamos continuar la reunién”.

Después que se calmaron los animos, la reunion continud sin problema.

La conversacion se pudo continuary nos pusimos de acuerdo en otras cosas: hacer la invitacidn formal
a los mvxvm, forma de recibimiento, ramada, carne, etc., ya que para la parte interna del gijatun, el maci es
la persona que sabe.

Varias de las intervenciones hicieron mucho hincapié reconociendo al maci como la persona clave del
gijatun y que él sabe todo y que los demas debemos estar a su disposicion (asi Milenka, José Llancapan,
Bartolo Malo). Esto, sin duda le parecié muy bien al maci que en todo momento se mostré muy contento y
conforme.

Cualquier detalle se le consultaba a él.

Las pocas veces que intervino insistid mucho que ojala seamos unidos y que hagamos un buen gijatun.

Finalmente se acordd una proxima reunidon de ambas directivas. En cuanto a la fecha y lugar del
“konpurun” o “elantvn” se propuso Karen para el dia 10 de octubre.

Después hubieron dos reuniones mas en que no pude participar.

XAWVN 15 DE AGOSTO 1993
SEDE JUNTA DE VECINOS

Hasta el momento el asunto del terreno para el gijatun no estaba saneado. Habian grandes incognitas,
por esta razén, ambas directivas, cada una por su cuenta se estaban movilizando para buscar un terreno mas
apropiado.

El Consejo de Pudahuel, habia logrado conseguir terreno en la Laguna karen, fuera de Santiago.
Mientras que Meli Rewe, después de agotar todas las posibilidades, por supuesto con el maci delante,
definitivamente se decidio que el gijatin no se haria en la cancha de futbol, como afios anteriores, ya que al
parecer el encargado de la cancha se “estaba corriendo”.

Asi las cosas, el maci, entre todas sus gracias fue a la Municipalidad de Pudahuel, a solicitar
personalmente un terreno para realizar el gijatun. Contra todo prondstico las cosas le estaban resultando
mucho mejor de lo que esperaba, por eso el dia de la reunién estaba muy feliz.

Guande €mpeze a informar sabre sus andanzas, lo primero que dijo fue:

“Dios es grande...tenemos tierra y mucho mejor que la cancha, hay privacidad, es como
estar en el campo”.

Todo el mundo le felicité ya que, segun él le facilitaron el terreno para todo el tiempo que quiera.
Dicho terreno esta en el interior del Estadio Modelo de Pudahuel, que en palabras del maci lo tinico que

se necesita es limpiarlo y emparejarlo, por esta razén se organizé un pequefio mingako para limpiar y hacer
el Rewe en el nuevo gijatuwe.

KVDAU 5§ DE SEPTIEMBRE 1993
ESTADIO MODELO DE PUDAHUEL ’

Elacuerdo habia sido, llevar herramientas e ircon animo de trabajo. Los que podian debian llevar hacha,
azadon, picota, pala y sobre todo muchas ganas de trabajar.

Lo cierto es que el trabajo no fue del todo bueno. Los poquitos que fueron andaban en otra, cada uno
mas bien preocupado en limpiary arreglar el terreno donde instalar su ramada. Ademas como era un dia tan
caluroso, con malas herramientas no daban ganas de trabajar. ‘

Latarea principal erahacer el Rewe. El maci habia encontrado un tronco deeucaliptos de unos 2 metros,
que a estas alturas estaba duro como piedra. Para labrar este tronco teniamos una miserable hachita y un
cerrucho que el maci habia comprado con dinero del grupo. Asi nuestro trabajo no rendia y en la practica solo
lograbamos rasguiar el tronco.

Por supuesto el machi estaba desesperado, ya que pensaba terminar el Rewe y dejarlo listo para

125



plantarlo el dia 11 de Septiembre y ‘no pasé nada’. Como no pudimos terminar nuestro trabajo acordamos
volver a reunirnos un dia de semana con mejores herramientas.

9 DE SEPTIEMBRE 1993
KVDAU

Enla practica unos pocos lograron juntarse este dia. Yo avisé con antnmpacnon que no podia ausentarme
de mi trabajo, lo que aceptaron de mala gana. i

Después supe que en este dia como llegd muy poca gente, el maci por su cuenta pagéd a unos “winkitas
amigo” que le ayuden a terminar la limpieza del gijatuwe, porque asi como ibamos, el tiempo nos estaba
pillando y ni el terreno ni el Rewe estaban en condiciones. El Rewe a duras penas, finalmente lo terminé solo.
Segun supe que, el maci se sentia muy solo, pero la verdad de las cosas que la mayoria no podia dejar su
trabajo botado. ?

10 DE SEPTIEMBRE 1993
MACI KVPAI TANI RUKA MU

Este dia eran como las 22.00 horas, yo recién habia llegado del trabajo, senti que alguien estaba
‘golpeando la puerta’. Sali a ver qué pasaba y era él con su sefnora.

Era una visita breve, me lo dijo:

“kifie lef amuan... de carrerita iré

tani hermano mu pin...donde mi hermano dije

feimu kvpan, pi... por eso, estoy aqui

jay! jmvna cansalen!.. cansado

mvna kvdaungei taci dugu... que trabajoso es este asunto

pero ya estamos listo hermano, me decia

welu peuman...he tenido un suefio

wile pigen... mafana me dijeron

anvmain rewe. Mafiana a primera hora vamos a plantar el rewe”

Lo que me dijo en el fondo fue que el ‘espiritu’ le ordend que debia plantar el Rewe a primera hora del
dia Sabado y este era el motivo de su visita.

11 DE SEPTIEMBRE 1993
ANVM REWE Y ELANTVN

Era un dia Sabado. Una vez mas no pude estar presente por motivos de trabajo, ya que tenia hora de
grabacién en la Radio a las 10.00 de la mafana.

Segun me contaron después, la ceremonia del Anvm Rewen se hizo con muy poca gente. En el fondo
estaba ély su familia y algunas mujeres que le acompaiaron. El resto no pudo estar por motivos de trabajo,
a mi modo de ver jtotalmente comprensible! Aunque el maci no opinaba lo mismo.

Para él, el asunto es facil, dice:

“esto es una sola vez afno, que mas cuesta pedir uno o dos dias de permiso, no es dificil,
‘ se necesita voluntad”.
Esto lo ha dicho en varias ocasiones.

En la practica la mayoria nos integramos a la celebracion después de medio dia. Cuando llegué noté
al maci muy cansado y un poco triste. Se sentia solo.

Sin embargo, la ceremonia del Konpurun se hizo con mucho entusiasmo a partir de las 15.00 hrs. Los
que estabamos éramos todos de Meli Rewe, mas cuatro de Lelfliche, representante de los mvxvm.~

Al iniciar la ceremonia el maci pidi6 a todas las mujeres que andaban de pantalén, que por favor no
participen, porque la orden del espiritu es “seriedad y respeto a las tradiciones”. En realidad fue una
ceremonia muy linda.
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XAWVN 26 DE SEPTIEMBRE 1993
ESTADIO MODELO DE PUDAHUEL

Esta reunién se hizo en ellugar del gijatuwe y el objetivo era afinar los Gltimos detalles. En esta ocasién
se esperaba la visita de las demas organizaciones “mvxvm"” pero no se hicieron presente. Al parecer faltd
mas comunicacion.

Al inicio de la reunién, el lonko toma la palabra para decir “ya estamos muy préximo a nuestro gijatun
es importante prepararse bien ya que se trata de algo serio”.

El maci también toma la palabra y me indica preguntandome cémo me ha ido en mis diligencias.
Refiriéndose a los encargos que me habia encomendado, entregar dos cartas: uno al lonko Abelino
Quilaqueo y la otra para la organizacion Millelche. Mi respuesta fue: “me fue mas o menos, entregué la carta
solo a Abelino, en la sede de Millelche no habia gente”.

En esta reunidn se habld de las ramadas. A estas alturas ya todo tenian marcado un lugar, faltabamos
solo nosotros con José y la ramada de las visitas.

Se hicieron las primeras comisiones: los encargados de recibir a las visitas (el maci habia invitado al
Sr. Alcalde) y periodistas (por si venian) estaria a cargo-de: Sra. Milenka y José Llancapan, ambos del
Consejode Pudahuely Ramon Curivil de Meli Rewe. Otras comisiones en la practica ya estan listas: guardias,
sargentos, Nankan etc.

Una vez que se converso todo lo relacionado con el gijatun, cada uno encendié su fogén para calentar
agua “pal’mate’ y asi la conversa se estird hasta muy tarde la noche. Como siempre estos momentos son
los mas ‘sabrosos’. Se conversa del sur, se comparten las costumbres, se recuerdan aventuras, aparente-
mente cosas superficiales, pero entre risa y broma se conversa en profundidad.

2 DE OCTUBRE 1993
MACI KVPAI TANI RUKA MU

i

Entre todos mis compromisos, este dia fui a participar de una reunién con ex capuchinos®*, en Catedral
2345. Al volver a casa me estaba esperando el maci. |

Suvisitafue unagrata sorpresa. Me explicd que habia conversado con la gente del Consejo de Pudahuel
y que lo del terreno va viento en popa, pero ellos desearian que nosotros nos integremos en su organizacion
como una forma de apoyarlos, ya que en la Municipalidad le dijeron que era mejor que nos unamos, de otra
forma “perderiamos pan y pedazo”. '

Al parecer los del Consejo ya tienen un terreno que le cederia la Municipalidad en comodato y que esta
ubicado entre Bonillay La Estrella, donde ellos podraninstalarse con una Sede con posibilidad de vender toda
tipo de artesania. El mas entusiasta de esta idea es José Llancapan, el presidente.

El maci me consultd cual era mi opinidn: si aceptaba unirme al Consejo de Pudahuel o que por nuestra
cuenta agilicemos los tramites para la personalidad juridica.

Le expliqué primero lo siguiente:

“lo mas importante es tener un terreno, sea cual sea la organizacion que lo obtenga, en
la practica a todos nos va a servir. Sin embargo, loideal es que nos movamos para obtener
personalidad juridica como grupo”.

Al manifestarle esta mi opinidn se mostré muy contento ya que en el fondo se sentia interpretado y eso
de juntarnos con los del Consejo no le parecia del todo bien.

Asi las cosas me insistié que no falte a la reunion del Domingo ya que ahi podia explicar una vez mas
atodos los hermanos el asunto de la personalidad juridica. Siempre me dice “ud. sabe pues hermano, su
opinion es importante”.

396. En la “escuela franciscana” vivi uno de los momentos mas hermosos de mi vida, conoci muy de cerca al “Hermano de Asis”, del cual
siempre decia que "tiene una mentalidad mapuce” sobre todo por su amor y respeto a ia naturaleza.
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XAWVN 3 DE OCTUBRE 1993
ESTADIO MODELO DE PUDAHUEL

El dia anterior con la visita del maci comprometi mi participacion a esta reunién, aunque tenia un
compromiso familiar (cambio de argollas de una de mis hermanas).
Después de la ceremonia familiar, invité a un tio que andaba de visita y llegamos a la reunién como a
las 17.00 horas. Por supuesto que ya habian empezado.
En cuanto me vio el maci y el lonko se alegraron mucho, me hicieron pasar adelante y me dieron la
palabra de inmediato. Después del saludo protocolar que hice en mapudugun, dije mas o menos lo siguiente:
“el ano pasado anduvimos haciendo este trAmite, de sacar la personalidad juridica.
Hicimos muchas reuniones, cuando teniamos todo listo alguien tir6 ‘pa la cola’y ahi quedé
todo. Actuamos en forma irresponsable y perdimos tiempo. Yo no quiero que esto pase.
Ahora andamos en lo mismo, queremos sacar personalidad juridica porque no queremos
andar de allegados al Consejo, lo que me parece bien, pero decidamonos de una vez por
toda. Tener personalidad juridica es como tener carné, asi nos tomaran mas en cuenta”.

Después de este pequeiio discurso segui explicando como podiamos actuar frente al Consejo de
Pudahuel y qué implicancias tendria para nosotros si les apoyamos con firmas. Al final todos quedaron de
acuerdo en iniciar seriamente los tramites para la personalidad juridica.

Después la reunion siguié como de costumbre con mucho entusiasmo. Sin embargo, habia una
preocupacion, el gijatuwe no estaba aln en forma, lo que falta es terminar con las ramadas. Por lo que se
decidié hacer un ultimo esfuerzo el Domingo siguiente.

Terminada la reunion cada uno se fue a surincon para estrenar la cocina que aun le faltaba techo. Todos
hicieron fogatas y en un dos por tres estabamos mateando, conversando y riéndonos de nosotros y de medio
mundo.

10 DE OCTUBRE 1993
MINGAKO

Este dia nos juntamos para terminar las ramadas y continuar con el arreglo de la cancha, ya que los
winkitas aquellos no habian terminado. No avanzamos mucho por falta de herramientas y materiales: no
contabamos con poste ni madera para la rarmada y como todos estamos recargados de trabajo, el maci, por
su cuenta decidio contratar una vez mas a estos amigos para que terminen la limpieza del gijatuwe.

A mi me llamé mucho la atencidn ver a unos jovenes del barrio del maci, que trabajaban como negros,
pero tampoco se termind en este dia y por eso, se acordé por unanimidad juntarnos el dia Jueves a medio
dia. .

13 DE OCTUBRE 1993
MINGAKO

)

Este dia se termind definitivamente la limpieza del guatuwe que era lo mas importante. Ademas se
improvisaron dos “mekvnuwe” (banos).

15 DE OCTUBRE 1993
TERMINO DE LAS RAMADAS

Este dia como a las 18.00 horas un hermano del grupo, que trabaja en una barraca se comprometié en
conseguir postes y madera y dejarlos en la cancha para que lo use quien quiera. Asi lo hizo. La madera que
llevd alcanzé para todos.
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16 DE OCTUBRE 1993
PRIMER DIA DEL GIJATUN

Este primer dia fue muy agitado. En la mafana cada uno haciendo los ultimos arreglos en su ramada.
Acomodando las cosas, ordenando. Era todo un hermoso espectaculo ver como llegaban camionetas
cargadas de cosas: mesa, asientos, ollas, lefia, parrillas, etc., otros en triciclos o carretillas. Era un dia de
fiesta. |

Este dia se organizé en dos partes:

- A las 12 del dia una delegacion ira a buscar al maci en su casa, donde se realizara una pequefa
ceremonia: discurso, oracion, toque de instrumentos, purun.

- A'las 15.00 horas inicio del gijatan

Como estaba autorizado parafilmar, empecé mitrabajocomoalas 10.30 horas. Por medio delalamgen
Clara Antinao me contacté con José Cariman, que es un arqwtecto mapuce, quien se ofrecidé de muy buena
gana para filmar.

Como estaba de acuerdo con él nos juntamos en calle La Estrella con Bonilla a las 10.30 horas.
Conversamos, nos pusimos de acuerdo y enseguida me presenté un amigo. Era un antropdlogo francés,
alumno de mapudugun de Clara Antinao.

Debo confesar que en general soy muy poco amigo de integrar winkas en estas cosas. Traté de disimular
lo mas que pude mi descontento, porque intuia que eso fue una movida de Clara. El se presenté como
ayudante de Cariman. Pensé entre mi jque diablos! jno queda otral.

Iniciamos la filmacion de acuerdo a lo planificado. Yo tenia un pequeno libreto bastante lmprowsado
asi que estuve a punto de no decir nada en ningun momento de la filrnacion, ya que estaba seguro que este
material podia ser mal usado.

¢ Por qué la filmacion?

“Debo confesar que mi interés por filmar no tiene absolutamente nada de comercial o
aprovechamiento de nada. Mi interés es disponer de algun tipo de material que pueda
ayudar a la reflexion sobre diversas tematicas mapuce entre los pefii de Santiago”.

Por eso, entre las cosas que dije en el libreto no hay nada de definitivo 0 absoluto, son a veces
apreciaciones muy personales que ameritan una mayor profundizacién. En el fondo esta es la intencién de
la filmacion. Lo interesante no es lo que digo, sino 1o que se puede decir a partir de este material”.

Continuando con el relato del primer dia del gijatun, a redio dia una delegacién fue en busca del maci
y hacia las 15.00 horas ya estaban en el gijatuwe.

La gente, los gen purun, nos integramos plenamente-a la celebracién y estuvimos purukando hasta las
18.00 horas. Hora en que el maci entrd en trance para dar las ultimas 6rdenes respecto al dia Domingo.

Toda la ceremonia terminé como a las 20.00 horas, después hubo tiempo para terminar los Ultimos
detalles: ramadas, mesa, comida, etc.

La inmensa mayoria pasé la noche en sus ramadas, como debe ser. Mientras yo y algunos otros nos
fuimos a nuestras casas, argumentando diversos motivos.

17 DE OCTUBRE 1993
GIJATUN SOLEMNE

La orden del dia era: iniciar el gijatun a las 09.00 horas y a las 10.00 hacer una primera interrupcion para

recibir alos mvxvm. Todos los que tenian algunaresponsabilidad habian sido advertidos por el maciy el lonko
_ “deben cumplir bien su mision”.

Sin embargo, no pudimos empezar a la hora por dos razones: el lonko estaba accidentado y los mvxvm
se atrazaron. Todo esto no era un buen augurio para el gijatun.

Lo del accidente del lonko habia sido en la noche del primer dia. Resulta que como es costumbre en
Meli Rewe, la noche del primer dia se vela el gijatuwe, es decir, todos pasan la noche en sus ramadas y cada
cierto tiempo hay toque de instrumentos y un poco de purun en el Rewe. Fue en una de estas que el lonko
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pisd maly se desconcert6*” un tobillo. El pobrecito andaba muy mal el dia Domingo. Adolorido y todo trataba
de caminar apoyado en un baston.

Yo por un lado, como estaba encargado de la filmacién, andaba “en otra”, de pronto me sentia un
espectador mas que un gen purun. Estando a distancia, todo lo que pasaba era un espectaculo maravilloso:
lamgen llegando a pie adornada con sus atuendos tipicos, otras llegaban en taxi a la misma cancha:
sonrientes, felices, contentas. Era un dia de fiesta.

En estas ocasiones son las mujeres las que se lucen con sus hermosos atuendos, ya que la vestimenta
de los hombres es mas sobria: un makuf, un xarilonko, un instrumento y es todo.

La ausencia del lonko se noté desde el primer momento. Aunque todos sabian qué hacer, sin embargo,
faltaba la orden del lonko.

Como alas 11.00 horas los gen purdin, van en busca de los mvxvm, que desde las 10.30 horas estaban
purukando en su Rewe (pici Rewe). Yo, que sabia como habiamos organizado todo, me di cuenta que no hubo
el calinritual derigor. No se si por falta de tiempo, pero esto fue demasiado breve. Solo se pusieronde acuerdo
entre los lonkos.

Nosotros que habiamos criticado tanto el desorden de la Florida, andabamos en las mismas.

Asilas cosaslos gengijatun fueron danzando en busca de los mvxvm. Cuando llegaron al pici rewe hubo
un saludo breve de bienvenida e inmediatamente se inicid el purlin alrededor del pici rewe, que estaba a unos
100 metros del Rewe mayor. Después de purukar lo que ordena el ritual nos vinimos bailando y tokando
instrumentos en direccién al gijatuwe.

Fue en este momento, que en mapudugun se dice ‘pu mvxvm epe kecakonpufuigvn'... los invitados, no
por culpa de ellos sino por culpa del sargento mayor, querian hacer la entrada al gijatuwe sin la.entrada
solemne. Porlo que el maci, bastante molesto dalas ordenes para que se haga la entrada como corresponde,
es decir, con cuatro vueltas alrededor del Rewe, con sus respectivos toques de xuxuka, pifijka, corneta 'y
kulxdn.

Para quienes no entienden estos ritos todo se realizé en forma impecable. Realmente un espectaculo
maravilloso. Mucha gente. Todo en orden. Se veian muchas lamgen con sus atuendos.

Los encargados del orden pudieron controlar en gran parte a los “koje y lelilelife o pu miupvdalu...gente
que solo va a mirar”.

Hasta medio dia el gijatun realmente fue un verdadero acontecitiento: rnucho animo, mucha alegria,
mucha fe y mucho sol.

A las 14.00 horas se interrumpe el gijatun para hacer el ritual del “calin oficial” a todas las visitas,
incluyendo a los “mirones”. Todos con mucho orden hicieron una gran ronda y los gen purtin, tokando sus
instrumentos pasaron saludando uno por uno a todos los presentes.

Terminado este ritual se invita a los mvxvmm que pasen a descansar a su ramada. Mientras tanto los
gen purun fueron a atender a sus amigos y visitas.

Una vez que los mvxvm arreglan sus cosas en la ramada le pidieron al lonko Abelino Quilaqueo que se
acerque con su gente a recibir el “wijpanilo...una ristrade carne” que llevaba mas o menos unas 80 ‘presas’.
Sin duda esto fue una sorpresa para los mvxvm. De parte nuestra habia un acuerdo de entregar dos o cuatro
presas de carne con su respectiva zopaipilla, por ramada. Toda esta carne se “enrristrd” para ser entregado
a los mvxvm.

Esto fue lo que no recibimos en La Florida, por eso, este acto tenia un significado muy especial para
nosotros.

Ellos lo recibieron con mucha alegriay algazara. Dieron una vuelta alrededor del Rewe, después dieron
los respectivos agradecimientos y buen provecho.

Sin duda nosotros teniamos gran curiosidad de saber que harian al recibir el wijpan ilo. Sabiamos que
si no daban las vueltas respectivas alrededor del Rewe, nos confirmaba una vez mas que “no entienden ni
conocen las tradiciones como nosotros”.

Conlo queles dimos, la directiva repartié un trozo de carney zopaipilla a cada miembro de su comunidad
y alcanzé para todos. Fue como la multiplicacion de la carne y la zopaipilla en pleno corazén de Santiago.

397. Entiéndase ‘torcié’ un tobillo.
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Terminado el almuerzo, se armé el desorden. Nadie daba orden para nada. Esto lo notabamos los que
habiamos preparado el gijatun, el resto “no estaba ni ahi”. )

Nosotros con José, como “no estabamos calificados para dar ordenes” nos hicimos los lesos. José era
parte de la directiva, yo era Asesor, pero, él mas que yo “teniamos sangre en el 0jo”. Nos habia dolido mucho
aquel Decreto en donde se nos descalificaba para opinar sobre la forma cémo organizar el gijatun. Pero aqui
hicimos falta.

Como alas 18.00 horas el maci va al gijatuwe, después le sigue la mayoria de la gente de Meli Rewe
y el resto en forma muy desordenada se iba acercando también.

El maci ante tanto desorden invité a hacer una uitima oracién.

Al final de la ceremonia, de parte de los gen purtn no habia quien hiciera un saludo de despedida, el
lonko “estaba pal gato”, no podia caminar. Galindo muy apagado, no se si por cansancio 0 qué, pero no
asumia. Por lo que el maci me pidié que yo tome la palabra. Sin hacerme de rogar dije mas o menos lo
siguiente: ‘

“mari, mari pu pedi, pu lamgen... muy buenas tardes hermanos, as

mari mari kom pu ce... muy buenas tardes todos los presentes

nentuaimi kifle nvxam pigen... me han pedido que dirija unas palabras

perdonamuan pu pefi pu lamgen... me van a disculpar:

newe advmlan ta i kewvn... no domino muy bien el mapudugun

fei mu mai pici winkadugun mu nentuan ta fi nvtram... por eso hablaré brevemente en winkadugun

y después dije: en nombre de los dirigentes de Meli Rewe y del Consejo de Pudahuel quiero agradecer
la participacion de todos uds. Acabamos de celebrar un gran acontecimiento. Hemos demostrado que los
mapuces estamos vivos en Santiago y que queremos recuperar nuestras tradiciones. Es lindo todo lo que

hicimos. Estamos cansados pero estamos tambien muy contentos, Que todes tengan ur muy buen regreso.
Muchas gracias”.

Asi de esta forma se da por finalizado este gran acontecimiento.

Sinceramente creo que si algo salié mal, solo nos dimos cuenta nosotros, para el resto todo fue una
maravilla. Lindo, lo mas lindo jjamas nunca visto en Santiago! Para la mayoria “fue el mejor gijatin, el mas
organizado, el mas ordenado”. Por supuesto, nosotros estabamos felices.

A continuacidn cada uno se fue a suramada para ordenar las cosas y en un dos por tres no habia ningan
alma en el gijatuwe. Todos, con triciclos, camionetas, otros al hombro acarreando sus cosas.

XAWVN 24 DE OCTUBRE 1993
ESTADIO MODELO DE PUDAHUEL

Este dia era el bautismo de mi hija Rayen. Fue el motivo principal de mi ausencia en la reunién.

Sin embargo, el dia 25 de Octubre, pasé muy temprarnio a la casa del maci para ponerme al tanto de las
noticias. Erancomolas 08.00 horas de la mafiana. Ely su gente aun no estaban en pie, porlo que debi esperar
un momento hasta que salié a recibirme amablemente. Nos saludamos y me pas6 dentro.

Desde el primer momento me dio a entender que hice falta en la reunién “hizo falta hermano, me dijo.
Hubo discusién... la gente queria renunciar, sobre todo la directiva”.

En tono de reproche me dijo “cumgelu amulaimi... porqué no fue”.

Por lo que me dijo, resulta que al lonko lo criticaron duramente, lo culparon de muchas cosas: “rume
faltai pigei, dijo. jAy hermano! Me decia. jel diablo metio su cola!”

De hecho hay problemas de liderazgo entre Bartolo y Galindo. Ademas al final del gijatun todos
quedamos un poco desconcertados “no se termind bien, faltd la convocatoria oficial para el préximo gijatun”,
en palabras del maci.

En esta reunion, que tenia la finalidad de evaluar nuestro “trabajo” al parecer se dijeron clara y
duramente las cosas. Recayendo la culpabilidad en el lonko y los demas dirigentes. Yo y José tambien '
salimos al baile.

Quienfue mas duro en sus criticas, segun supe, fue el peiii Galindo que se lanzd con todo contra Bartolo.
Le dijo, segun el maci: “hablaste mal del maci, maci mandalai, pimi. ince mandalen taci dugu mu”. Por
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supuesto que segun el maci, Bartolo negé todas estas acusaciones, pero Galindo le dijo: “si el tronco pudiera
hablar te repetiria todo lo que tu dijiste”.

El maci se notaba preocupado, pero dijo que acepto las explicaciones del lonko. Lo unico que dijo “si
alguien quiere renunciar que se retire, nosotros seguimos”.

Me conté que la renuncia indeclinable la hizo José Paillal, el secretario y werken.

De esto yo estaba al tanto, ya que él me lo habia manifestado con anterioridad. Traté de persuadirlo pero
no hubo caso. Los motivos que a mi me argumenté fueron: su trabajo, que le urgia hacer su practica ya que
estaba pasando mucho tiempo y por eso, veia que lo mejor era retirarse del grupo. Sin duda yo percibo que
“el Decreto aquel” es el principal motivo de su renuncia. Ya que asi,me lo habia comentado:

“algunos hablan mal de mi porque soy joven -no reconocen mi autoridad- y esto hallegado
a oido de mi papa y él también esta de acuerdo que me retire”.
Esto me lo habia confidenciado hace mucho tiempo atrés.

Al presentar su renuncia, dijo que lo hacia por motivos de trabajo, pero que en los gijatunes siempre
estara.

Después creo que habia presentado su renuncia en las mismas condiciones el lonko, pero no le
aguantaron, dijo el maci. Le dijeron que si una vez ya habia recibido el castigo de los gen fue porque no actuo
correctamente como lonko y si ahora renuncia o van a castigar con mayor razén. Ante esta advertencia al
lonko no le quedé otra cosa que aceptar y continuar al frente del grupo.

Esto de los gen se trata de lo siguiente: la noche del primer dia de gijatun, la mayoria se quedé velando
en suramada: bailando, cantando, purukando. Fue en esta ocasion que Bartolo se accidentd: se desconcertd
un tobillo. Hecho que fue interpretado como un castigo de los gen. Todo el mundo decia “mvlei gen tati,
kastikagei...en esta tierra hay un duefio, él 1o castigdé”. Esto de que hubiera gen en el gijatuwe le daba mas
confianza a la gente, ya que se trata de un terreno especial. El gijatuwe no es cualquier terreno. Esta fue la
leccion que todos aprendimos “hayfuerza, hay poder, hay espiritu en el gijatuwe”. Yo pensaba entre mi“como
no, si chile de Copiap6 al sur es terreno mapuce”.

Siguiendo la conversa con el maci, me dijo “Galindo también renuncié como sargento mayor de orden
pero no como socio del grupo”. Esto ultimo era muy importante para él, porque Galindo es una persona
valiosa. Sabe mucho “siempre me acomparia cuando tengo alguna ‘juntita’ en mi casa, dijo”, refiriéndose a
los macitunes. Le fue aceptado su renuncia, dijo.

Después de contarme todos estos detalles me pregunté cual era mi disposicion, si podia asumir 0 no
algun cargo en la organizacién.

De hecho, hace tiempo que era parte de la directiva. Teriia el cargo de asesor, por eso, ante esta
pregunta le manifesté que en principio no tendria ningun problema, pero me gustaria que se pronuncie la
asamblea. Esto lo decia con intencionalidad ya que no estaba dispuesto a aceptar un nombramiento sino que
preferia el apoyo de la asamblea.

Asi las cosas, la personalidad juridica nuevamente esta en veremos.

El rnaci también me manifestd que realmente aunque fue uno de los mejores gijatunes, hubieron
muchas cosas que no salieron bien, por culpa de los organizadores y que al final del gijatun nos
desordenamos.

En la reunion de evaluacion, dijo, hubieron algunos del Consejo de Pudahuel.

Al término de la conversacion, el maci me dijo: “estuvo bueno que esto haya pasado hermano. Todos
estabamos sano y bueno, asi se aclaran las cosas. jVamos a seguir adelante! jHay gente!”

Otros detalles que me conto en esta breve visita, fue su entrevista con el Sr. José Bengoa de la CEPI.

Recuerdo que varias veces me habia manifestado la intencién de que lo acompafie al sur para hacer
un “trabajo”, es decir un “macitun”. Me habia contado que una de su hermana “tiene un caso muy especial.
Al parecer le hicieron un “trabajo”, asi que es necesario grar con mucha fe”.

A todo esto me habia contado que uno de sus grandes problemas era como consegwrse algunos
pasajes para sus acompafantes. Decia “tengo 10 hermanos que me van a acompanar”.

Este era el problema que le plante6 al Sr. Bengoa, para lo cual previamente se consiguio una entrevista.
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“Es dificil de pillar a este caballero, dijo. Pero me atendié”. Esto ultimo lo decia con una gran
satisfaccion.
Por lo que me conto, planted el problema de la siguiente forma:
“Necesito ayuda para viajar al sur...hay un enfermo grave, se trata de algo espiritual.
Tengo que movilizar 10 personas. Bengoa me dijo que es la prirmera vez que se encuentra
con un problema de esta naturaleza y que la CEPI no se metia en esas cosas, pero que
en algun momento podia apoyar un gijatin y un palin, pero en esas cosas, refiriéndose al
macitun del sur, no se metia. Sin embargo, yo insisti, dijo, y le dije que no hace mucho
saqué un gijatun, pero para eso yo no le pido ayuda porque tengo gente, le dije, dijo. Este
caso se trata de algo grave, una enfermedad. Una persona vale mas que un palin. Hay que
ayudar antes que sea demasiado tarde. Si no ayuda puede pasar como con el nifio ese,
que llevaron a EEUU. pero que murio por el camino antes de llegar al lugar en donde iba
a ser operado, ¢ porqué? porque faltaba dinero. La salud vale mas. Necesito ayuda”.
Todo esto me contaba con una seriedad y una gran satisfaccion. Finalmente me dijo: “consegui lo que
queria, gracias a Dios, tengo los pasajes”.

A mi me dio una gran satisfaccion y una alegria muy grande. De esta forma, pude comprobar una vez
mas, que el maci es un hombre muy inteligente, que sabe moverse muy bien entre los winkas y las
autoridades. siempre sale con la suya.

Este dia me volvié a preguntar ¢ me acomparia hermano, necesito gente?, pero le expliqué que por
motivos de trabajo y por compromisos pendiente en la Universidad me era imposible, “perdone hermano, le
dije, sera en otra oportunidad”

Después de desearle buen viaje me fui al trabajo.

XAWVN 7 DE NOVIEMBRE 1993
ESTADIO MODELO DE PUDAHUEL

Se inicia la reunién siendo las 17.45 horas, con la presencua de 14 hermanos, pero se termin6 con 17
socios, ya que al final llegaron dos mas.

Los temas de conversa fueron:

1. Se renuevala directiva, yaque como es sabido por todos, el secretario renuncio, por lo tanto, después
de algunos tira y afloja se constituye la directiva de la siguiente forma:

Presidente y lonko: Bartolo Malo

Secretario y werken: Ramén Curivil P.

Tesorera: Elsa Barrera Painequeo, quien asumira sus funciones una vez tramitada la personalidad
juridica.

El hermano Augusto propone dos tesorero: uno legal (Elsa) y otro funcional que pueda disponer del
dinero que se reune con el aporte de cada socio, aunque esto no esta del todo claro, sin embargo, la mayoria
acepto.

2. El presidente informa de los tramites que se hizo enla Municipalidad, respecto a la solicitud de terreno
con el Consejo de Pudahuel. informa que el didlogo con el representante del Alcalde, el profesor Milcar, fue
positivo, hay buen animo y al parecer nos estarian facilitando en comodato por unos 10 o 15 afios el terreno
ubicado al interior del Estadio Modelo, donde se hizo el gijatun. Ambas directivas deberan moverse un poco
mas para que todo no quede en puras promesas.

3. Elhermano Pnlqwman pregunta ¢ cada cuanto tiempo haremos guatun’? La respuesta que mas se
oyo fue “ojala cada ano”.

Aunque faltaba mas del 50% de los socios, los presente acordaron por enésima vez tener un gijatun
anual. Sin embargo, falta tomar el parecer del Consejo de Pudahuel, ya que en lo que respecta al gijatin
“somos uno solo con ellos”.
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4. Se tomd acuerdo también respecto“a las cuotas: los socios deben ponerse al dia con $ 1.000 a partir
de la préxima reunion, que sera el 21 de Noviembre en la Sede, donde se vera el Video sobre el gijatun.
Mientras que la cuota, una vez que se tenga la personalidad juridica sera de $ 300 mensual.

5. Hubo uninforme que hice yo. Se trataba de lo siguiente: hay una invitacién de la CEPI para participar
en una serie de foros sobre la nueva ley y la insercién laboral que se realizara el proximo Sabado, 13 de
Noviembre. El presidente se comprometié participar. Al mismo tiempo se dio lectura a otra carta que venia
de Xaun Ruka. Era unainvitacién a participar en un Foro arealizarse en Lira 320, sobre el tema “Etnia y clase
social”. Compromete su participacién Ramén Curivil.

6. Pero habia otra correspondencia que venia de Lelfunche, donde nos invitaban a participar en un
“purun palin” harealizarse enla Florida. El acuerdo fue iren grupo. El punto de encuentro fue la casa del maci
a las 12.00 horas para estar en la Florida tipo 14.00 horas.

7. El maci da cuenta del fondo que se dispone. Entregd detalle de gasto, por lo tanto, quedan $ 36.200.
La asamblea manifiesta su aprobacién.

Después del informe econémico, el hermano Pilquiman propone hacer algun gesto solidario con el
lonko, ya que por el accidente le dieron mas de 20 dias de licencia. La iniciativa se conversa en la asamblea,
después de dar casi todos su opinién, manifestaron su total acuerdo, ya que nadie esta a salvo de cualquier
desgracia y en estos casos para cualquier tramite todo es puro gasto. De esta forma con la aprobacién
absoluta de toda la Asamblea se acordé sacar del fondo solidario la suma de $ 30.000. El lonko emocionado
por este gesto da los agradecimientos respectivos diciendo “debemos ser uno para todos. Este gesto lo
tendré siempre presente. Mil gracias a todos los presente y ausente, ya que el dinero es el aporte de todos”.

8. Varios:
- Se integra un nuevo socio, el hermano Luis Huentecura Pilquiman, quien ademas ofrecié la casa del
papa para ir a ver el video.
- Se propone una convivencia para fin de ano.
- Respecto al “purun palin”, el maci manifiesta, que:
“siendo el gijatun algo tan delicado, no se puede mezclar con el palin. Eso es malo y es
una burla para Dios, no es bueno mezclar las cosas”.
Ante esta opinion pedi la palabra para decir:
“mezclar las cosas no ofende a Dios. Dios quiere vernos contento. El se alegra cuando
jugamos. Esta en todas partes. Lo importante es que haya seriedad en lo que se hace”.
Mientras tanto la asamblea queda en un profundo silencio y nadie opina.
El ambiente se pone tenso. El fvcace, papa del maci, sale en defensa de su hijo con un “felei tati”,
queriendo decir, que lo dicho por su hijo es la verdad.

- Se levanta la sesion a las 19.50 horas y a continuacién cada uno prepard algo de comer. Tomamos
mucho mate.

19 DE DICIEMBRE 1993
CONVIVENCIA - ESTADIO MODELO DE PUDAHUEL

El5 de Diciembre hubo una reunién en la cual no pude estar debido a que por cuestiones de trabajo viajé
a Panama como delegado a un Encuentro Ecuménico sobre “teologia india”.

En esta reunion, que no estuve, se fij6 la fechay la cuota para la convivencia del dia 19 de Diciembre.
Lugar: Estadio modelo de Pudahuel.

Algunos detalles de la convivencia: |

1. El acuerdo habia sido llegar al estadio antes de medio dia, nadie llegd excepto José Galindo y su
familia. Yo llegué hacia las 13 horas cuando ya estaba la mayoria. El resto llegd como a las 16 horas.
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Como siempre en estos encuentros masivos cada uno viene con toda su familia. Esta vez como nunca
habian tantos nifios entre ellos Aukany dos nifiitas que llevan por nombre Rayen, que jugaban alegremente
mientras nosotros haciamos lo nuestro.

2. En cuanto llegué, se acerca el lonko para saludarme y al mismo tiempo me dice que lo acomparie
a buscar al maci. Como no tenia otra alternativa fuimos en vehiculo. De vuelta ya habian llegado casi todos
los hermanos.

Era realmente un espectaculo ver tanta gente a todo sol alrededor de dos inmensos braseros, tapados
de carne.- A todo esto no habia ni rastro de ramada. La que dejamos la desarmaron unos “winkas”
maldadosos-. Con el puro olor bajaba el apetito y la inmensa calor hacna bajar la sed. Teniamos comida
abundante, bebidas, algunas “cajitas" que no se notaban mucho pero “habia mas de lo que se veian”. Lo
de las cajitas se trataba del vino que cada uno trataba de disimularlo al maximo.

3. Como alas 16 horas se siente una voz que dice “a la mesa, cada uno con su plato y cuchara”. Eran
las palabras del lonko y asi nos sentamos a almorzar. Cada uno recibi6 un feroz plato de asado con maju poii
(papas cocida) y ensalada abundante. Tragos ‘pa qué decir’. Total era una forma de despedir el afio.

4. Mientras comiamos bajo la poca sombra de un pequefo arbolito, aparecié un grupo de deportistas,
corredores y detras otro grupo en bicicleta que se acercaban a nosotros en plan de dar vuelta alrededor de
la cancha. Debian de pasar delante de nosotros.

Nuestra preocupacioén era “; ceupvle rupayaigvn?... ¢ por donde pasaran?. Los primeros al llegar ante
nosotros pararon la carrera, miraron y pasaron con mucho respeto, haciéndole el quite al fuego, al asadoy
alas ollas. Luego aparecen dos mas trotando y de entre las mujeres se escucha nuevamente el comentario
“ceu pvle konaigvn tvfa ci pu winka... por donde pasaran estos winkas”. Al parecer las mujeres algo
sospechaban.

Estos para no hacerle el quite ni al fuego, ni al asado ni a las ollas “patudamente dieron un solo salto”.
No alcanzamos a decir mas que “jay foxv mvna weda! jLa weda winka!... jcarambal ojala mueran estos
winkas”. Nunca nos imaginamos tanta falta de respeto. Los hombre le gritaron unas cuantas cosas y le
amenazaron que si volvian a pasar jvan a ver lo que es bueno! pero no pasaron mas.

5. Después de terminado el almuerzo, para bajar la cornida nos pusimos a bailar purdn y otros bailes
mapuces que improvisamos. Fue un momento muy rico ya que al son del kulxun haciamos una mezcla de
cumbia y purun. El que animaba “el baile” era el maci.

6. “La once” nos lo servimos como a las 19 horas. Al terminar, el lonko, que ya estaba bastante
“charnuscado”, improvis6é unos discurso de agradecimiento a cada socio resaltando en cada uno sus
cualidades positivas y negativas. Dandole los agradecimientos correspondiente por su apoyo y colaboracién
en la organizacién.

Cuando le tocé el turno de nombrar a José Galindo Painequeo, el lonko dijo: "y este pedi, aunque es
un revolucionario...siempre ha estado en todas... y es muy cooperador”.

Lo de revolucionario, dicho por Bartolo tenia una connotaciéon muy negativa para Galindo, lo que a éste
le molestd mucho y cuando ya no aguantd mas se para y con una voz amenazante dice “me has dicho
revolucionario... por algo sera”.

Los animos se calentaron. El ambiente se enturbi6. Palabrasos que iban y venian. Como el asunto se
complicaba cada vez mas, pedi la palabra e hice unainvitacion a la cordura. No era el momento, ya que todos
nos vimos en la necesidad de aplacar los animos. Nos paramos de la mesa. Me acerqué a Galindo, logré
calmarlo pero a todo esto, Bartolo estaba hecho una “fiera”. Las mujeres hablaban llamando a la cordura.
Varias invocaron el respeto hacia la presencia del maci y asi a duras penas volvid la calma.

El comentario unanime fue “estas cosas se arreglan “sani bueno”, hoy estamos de fiesta”.

Sibien es cierto esta discusion oscurecid la convivencia, sin embargo, “lo comido y lo bailado no lo quita
nadie”. Y asi terminamos como a las 20.00 horas y “calabaza, calabaza, cada uno pa'su casa”.

Con todo el ajetreo nos olvidamos de la proxima reunion.
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29 DE DICIEMBRE 1993
BARTOLO NI RUKA MU

Como la reunién anterior habia terminado abruptaménte, personalmente estaba muy preocupado por
el futuro de la comunidad ¢ cuando nos reuniriarnos de nuevo?

Asi con esta preocupacioén decidi ir a conversar con Bartolo antes del afio nuevo winka. Cuando llegué
a su casa pude darme cuenta que su preocupacion era la misma, porlo tanto, fijamos un diay salimos a visitar
a nuestra gente, como unos verdaderos “pastores”.

3 DE ENERO 1994
KARUKATUIN BARTOLO MALO INCIU.

En nuestra primera salida solo alcanzamos a visitar dos familias: Francisco Alonqueo y Juan Pilquiman.
Nos acogieron muy bien. Nos invitaron al mate y la conversa no habia cémo terminaria.

El tema de Bartolo era recordar lo que habia pasado en la ultima reunién, decia: “terminamos mal, el
trago hace muchas cosas. Yo casi dejé la escoba, pido disculpa por eso”.

Todos le comentaban que no se preocupe, ya que todo fue por culpa del trago. Claro que todos le
aconsejaban que converse sani bueno con Galindo para que se arreglen. “No es bueno estar peleados” le
decian. Yo como acompanante, hablaba lo menos posible.

Este dia llegué a mi casa como a las 23.30 horas.

13 DE ENERO 1994
KARUKATU BARTOLO MALO INCiU

Era nuestro segundo dia de visita. Nos fuimos directamente a la casa de los papa de Luis Huentecura,
quien recién en Diciembre se habia integrado oficialmente. Alla nos hicieron pasar, nos sirvieron un traguito
de cerveza y empezamos nuestra conversa. A mi modo de ver nos atendieron super bien y la conversa fue
en el mismo tono que la vez anterior.

Yo notaba aqui algo raro, algo asi como un “aire festivo”: la casa estaba bien arreglada, unos floreros,
licores y vasos a la vista, un buen olor salia de la cocina, sobre todo mucha alegria en la duefia de casa la
sra. Maria. |

Resulta que esta familia tenia de visita alos dos hijos militares, querecién habian ascendido a Sargento.
Uno era instructor en uno de los regimiento, aqui en Santiago y el otro trabajaba en Aysen.

Hablando claramente las cosas “éramos los convidados de piedra”. De pronto llegan los “dos hijos”,
nos presentamos mutuamente y seguimos conversando alegremente “como que na”. De pronto, con Bartolo
dirmos alguna sefal de querer venirnos, inmediatamente nos dijeron “pasen a la mesa, estamos de fiesta”.
Asi con mucho gusto nos quedarnos a compartir una rica y abundante cena en honor de los militares. Por
supuesto los papas se mostraban en todo momento muy orgullosos de sus hijos.

Bartolo, entre broma y broma decia: “tenemos buen olfato”.

Tuvimos una muy buena conversa familiar y con los militares nos entendimos a las mil maravillas, a tal
punto que les pedi una entrevista para nuestro programa de radio.

Cuando Bartolo tocd el tema de la “discusidn aquella” pedia perdédn y disculpa por su comportamiento.
Todos le decian “la culpa la tiene el trago, pero que seria bueno que conversen personalmente con Galindo
ya que no es bueno estar peleados”.

16 DE ENERO
SEDE JUNTA DE VECINO

Objetivo de la reunién: Planificar y ver el video sobre el ultimo gijatun. Se inicia la reunion como a las

16.30 horas con la presencia de unas 35 personas, en sumayoria socios y otros invitados, amigos y familiares
que iban mas bien por el Video que por la reunién.
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Como ahora soy oficialmente miembro de la directiva (secretario), me puse de acuerdo con Bartolo y
mientras se instalaba el televisor empezamos la reunién.
La tabla que habiamos conversado con Bartolo contenia dos puntos: planificar algunas actividades
durante el afio y finaimente ver y comentar el video.
Bartolo me pidi6 que diga algo antes de empezar la reunién. Para salir del paso dije mas o menos o
siguiente “aprovechemos bien el tiempo para hacer ambas cosas: planifiquemos el afio y veamos el Video”.
A continuacién hablé Bartolo, quien empezé recordando la convivencia de Diciembre mas o menos con
estas palabras:
“en la convivencia que tuvimos en Diciembre, no quedd nada claro, lo pasamos bien, pero
‘quedé avergonzado, me pasé, ojala no vuelva a pasar”.

Asi de esta forma recuerda el conflicto que vivimos el dia de la convivencia, en que el trago sacé a luz
algunas copuchas y malos entendidos. Por supuesto que el ambiente se pone tenso. Yo tenia una gran
preocupacion ¢en qué ibamos a parar? ¢ hay ambiente de reconciliacion en ambos? Era mi graninterrogante.

Desde el primer momento Bartolo reconoce que como dirigente, lonko, actué mal y eso era motivo
suficiente para poner a disposicién su cargo. Dijo:

“entré de lonko, no por voluntad mia, me eligieron. Yo no queria, pero si ahora hay otro
que supiera también, kim mapucedugule... si sabe mapudugun (como yo) kim yeniele fi
dugu... si sabe dirigir bien seria capas de retirarme, si uds. quieren, ya que la asamblea
es la que manda”.

Este breve discurso era de lo mas ‘contundente’. Ponia su puesto a disposicién, pero al mismo tiempo
tenia la plena seguridad que “no hay otro tan capaz como él”. En otras palabras estaba seguro que no le
aceptarian su renuncia.

En todos habia una gran expectacidn hacia la persona de Galindo ¢,en qué momento y en qué términos
iba a tomar la palabra? ;qué iba a decir?. De pronto se para, levanta la mano, tose fuertemente como para
hacerse sentir o bien para hablar con calma y dice: “perdonamuan, ince ka pici duguan... perdénenme, yo
también quiero hablar”. Se hizo unlargo silencioy de pronto se escuchd una voz de mujer, eralalamgen Rosa
Cuminao, que sin esperar su turno dice refiriéndose a Bartolo “mvlei fii mvleal mvten......debe continuar como
dirigente”, y toda la asamblea coment6 “debe continuar porque todo sucedié por culpa de la cajita”.

Después de esta interrupcién Galindo pudo continuar y con mucha serenidad y cordura dice:

““con algo en la cabeza, la cajita, pasan cosas..."”.

Yo dije, entre mi “jqué alivio! El ambiente esta para “gente grande”.

José Galindo reconoce que lo que habia pasado en aquella oportunidad fue cosa del momento, por eso,
dice:

“poyeuaif mvten... debemos seguir como hermano mvlele gijatin amuaif... si hay gijatin
debemos ir kvpai ta fii cau... mi padre vino al gijatun fei feipienuga... y me comentaba...
mvna kvme gijatun nentuimvn... sacaron un buen gijatin en el campo hay lugares que
parece fiesta ya que toman y pelean. Ta fi cau fei consejaeneu... mi padre me conversé
de joven he sido lonko, ahora estoy enfermo pero te doy buenos consejos”.

Hace un largo discurso sobre lo que le aconsejé su padre, siempre dando a entender que estaba sin
animosidad frente a Bartolo. Del maci dijo “tenemos un buen maci, un buen hombre. Hay que respetarlo”.

Al terrminar Galindo toma nuevamente la palabra Bartolo, quien dice:
“cuando uno tiene padre lo aconsejan, vale mucho tener padre y madre. Yo solo tengo
madre pero igual me aconseja”.

Pensando que era el momento oportuno tomé la palabra y dije:
“estoy muy contento, agradezco la sinceridad del pefi Galindo y Bartolo, quiero recordar
que la comunidad funciona como una farnilia. En la familia hay peleas, hay discusién pero
las cosas se arreglan asi ha pasado entre nosotrqs”.

Después quisimos continuar la reunién, pero Bartolo se daba vuelta en lo mismo, queria reconciliarse
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publicamente con Galindo. El maci al parecer intuy6 esto y de pronto se para y toma la palabra para decirle
a Galindo “rupage, caliuaimn...pase, dense la mano”. Galindo obedece y muy emocionado, con lagrimas en
los ojos, le pasa la mano a Bartolo y se dan un fuerte abrazo.

Estabamos celebrando un momento de reconciliacién al mas estilo mapuce, por lo tanto, todos muy
emocionados nos paramos y como si hubiéramos estado de acuerdo, se siente un solo aplauso y enseguida
todos nos acercamos para “saludarlos”. De esta forma la armonia se reconstruye en la comunidadf

A mi modo de ver esta reunién ha sido una de las mejores. La leccién estaba ahi. Eramos espectadores
y actores a la vez. ¢ Qué mas podiamos pedir?

A partir de aqui la reunion pudo continuar sin problema

- se acordo por enésima vez que el gijatin se hara todos los afios y |la fecha para esta temporada sera
el 15y 16 de Octubre del 94.

- el maci se ofrece para conseguir terreno donde jugar al palin

- Se hace una colecta para una socia de la comunidad, se juntan casi $10.000, que se le entrega
solemnemente. Esta hermana se esta tratando con el maci

- Se fija la proxima reunién para el 13 de Marzo a las 15.00 horas.

Terminada la reunion se ve el video sobre el gijatin y como ya era tarde no alcanzamos mas que ha
decir jque lindo!.

19 DE ENERO 1994
KARUKATU MACI NI RUKA MEU

Este dia pasé ala casa del maci a hacerie “un calin”, en plan de buscarle alguna conversa interesante.
Como siempre la sra. Carmen, su esposa, muy atenta me ofrece mate y asi nos pusimos a conversar
largamente.

En esta ocasién el raci me confidencié que sobre el gijatin habian cosas que él no habia conversado
con nadie. Me dijo:

“no quedé conforme hermano, hubo mucho desorden. En la noche del sabado algunos
se pasaron, se curaron y nadie decia nada ¢,donde estaba la directiva? Me sentia solo. No
se cumplieron los acuerdos que habiamos tomado. El gijatin fue un desorden. Las cosas
no se hacen. Habiamos acordado parar dos horas para almorzar, pero después nadie
daba orden. Yo me fui muy triste al Rewe a orar solo. Alla me siguieron algunos, después
lamayoria llegd amirar. Terminamos el gijatin muy desordenadamente. Al final ni siquiera
acordamos cuando sera el proximo. jNo me gustd, hermano!”

Le dije que si bien es cierto esa era su opinidn, la mayoria de la gente quedd muy conforme. Todos se
fueron felices. Los que saben organizar bien un gijatin, pueden darse cuenta de las fallas. La inmensa
mayoria se fue conforme.

Le propuse que para este ano nos preparemos bien con algunas personas, no con todos y que nos
reunamos en su casa. Esto le parecid muy bien y espero que lo hagamos. Me manifesté que “alomejor
algunos ya no querian mucho conmigo y si quieren traer maci de otra zona, es cosa de ustedes.”, dijo.

Yo le dije “de ninguna manera, nosotros estamos conforme con usted nomas y si algo salié mal a la
proxima sera mejor”.

Ademas le propuse que de vez en cuando podiamos salir juntos a visitar las familias para animar un
poco, para que la gente no se olvide. Esto también le parecié muy bien. Asi terminamos nuestra conversa
con la esperanza de hacer las cosas bien con el apoyo de todos “jfelepe mai wenu Fvca, felepe mai wenu
Kusce!”

Fue en esta ocasion que me dijo que andaba detras de un terreno que le tenian ofrecido en la laguna
Karen y que por maiana lo pasaban a buscar de la Municipalidad. Estaba muy contento porque al parecer
alla si que quedariamos super bien. Dijo: “aca en el Estadio Modelo, no hay ningun respeto por nada. No hay
privacidad. Nos desarmaron las ramadas, no hay respeto por el Rewe...”

En fin pude darme cuenta que esta decidido a irse para Karen. Al despedirme le desee un buen viaje.
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23 DE ENERO 1994
MACI KVPAI TA NI RUKA MU

Nunca pensé tenerlo de visita a esta hora del dia (12 horas). Recuerdo que este dia estaba
comprometido con el resto de mi familia para juntarnos a comer humitas. Tenia gente en la casa cuando de
pronto llega el maci preguntando por mi. Mi sra. lo atendid, lo hizo pasar, después me llaméy fui a conversar
con él. De partida me dijo: “tengo algo muy bueno que conversar con usted.”

Para animar la conversa mandé a buscar una cerveza para hacerle una atencion.

Empezé diciendo:

“escuché el programa radial en la mafiana, aunque no vengo a eso pero ya que es
menester lo vamos a conversar...me gustd, dijo... pero jhermano! jno ponga musica
winka! ¢para qué?”.

Resulta que en el programa del Domingo pasado, habiamos conversado la posibilidad de incorporar
musica andina para animar mas el programa ya que estabamos muy pobre de musica mapuce. Me dijo:

“escuchar musica winka en un programa mapuce no tiene gracia, nadie le va a escuchar,
los winkas tienen todo el dia y todas las radios para poner su musica”.

Le expliqué cual era el sentido de este cambio, pero igual me dijo que no era bueno. Le agradeci su
aporte y su critica tan sincera.

Después me manifestd que la gente apoya:

“pero que todo sea en mapuce, es mucho mejor. Los winka tienen todas las radios para
hablar sus cosas, lo nuestro debe ser todo en mapudugun”.

Sin embargo, el motivo de su visita era contarme como le habia ido en Karen y cuales eran sus planes,
pero ademas claramente queria escuchar mi opinién. Me dijo: “jay hermano! ahi si que tenemos buen
terreno”. Me dijo que lo habia acompanado un Sr. de la Municipalidad y que le prometié toda la tierra que

quigra SIgMpre qus 5§ erganieen, me dije. Muy centento dijo; “tensmes tirra para ¢l gijatun, €3 privado, no

es tan lejos. Ademas tenemos una cancha de palin a la orilla del lago ¢qué mas podemos pedir?".

Araizdeestomevinoa proponer que hagamos una reunion la préxima semana para contarle a la gente
y tomar alguna determinacion.

Eles de la idea elevar una solicitud lo mas pronto posible junto al Consejo de Pudahuel. “Ellos tienen
personalidad juridica” dijo, nos podemos unir a ellos mientras nosotros sacamos lo nuestro, ya que eso
demora.

Atodo esto, queria irademas a casa del lonko, ¢,como lo podemos hacer me decia? en clarainsinuacion
aquelo acompaiie. Asi que inmediatamente armamos compromiso y le dije que a mas tardar lo paso a buscar
alacasaalab5delatardey asi fue. Lo pasé a buscar y nos fuumos en busca de Bartolo. Cuando llegamos
a su casa, este estaba listo para salir con su sra.

En cuanto llegamos el maci le contd lo mismo que me dijo a m| un poco mas abreviado “lo venimos
a invitar parair a ver el terreno”.

Antes de responder dijo:

“nien kifie peuma, rne sofie en el guatuwe que con cordel harto grande estamos tirando
el Rewe. Este de un repente salid y lo empezarnos a arrastrar para otro lugar. jAh! decia,
fei mu mai peuman taci dugu, kafple yerkeafiifi tain Rewe...!”.

El suefio fue interpretado como un anuncio de que habra cambio de gijatuwe y trastado del Rewe. Esto
le dio mas solemnidad a la conversa del maci.

Después de comentar el suefio armamos el viaje. Fuimos los tres, mas la sra. de Bartolo. Vimos el
terreno y por supuesto que no hay por donde perderse. Un terreno ideal para gijatun. No es lejos, hay micro
y no se demora mas de media hora. Ademas una hermosa cancha para jugar al palin a orilla del lago ¢ que
mas? Volvimos todos felices y nos comprometimos cada uno a avisar a lo$ socios, para la reunién del
Domingo.

Y colorin colaro, fue un hermoso dia.
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19 DE ENERO 1994
ENTREVISTA PARA EL PROGRAMA.

Este dia sali a terreno para realizar algunas entrevistas para nuestro programa radial. Fui derecho a
casa del peiii Alonqueo, donde habiamos estado de visita con Bartolo.

Grande fue mi sorpresa cuando la sra. de Alonqueo me puso muchas dificultades “no me aganché
pa’na”. Su respuesta fue “los hombres estan ocupados, no pase”. Yo no entendia realmente qué pasaba.
Si la hora era inoportuna o no me querian recibir, pero “pronto llegd hasta mi un olorcito a alcohol y ahi
comprendi el problema”. Sin ernbargo, como demoré un poco, los peiis se dieron cuenta que andaba y
salieron a saludarme con laintencidén de hacerme bajar del vehiculo. Pero como la patroncita me habia dicho
“no”, les dije que “pasaba a saludarlos, ellos se alegraron mucho”.

La verdad de las cosas que me vine un poco decepcionado pero como andaba trabajando me fui a la
casa de José Paillal que recién venian llegando del sur con el cual si pude realizar mi entrevista.

29 DE ENERO 1994
DE VISITA CON EL MACI

Un par de dia atras me habia visitado y habiamos quedado en salir a visitar nuestra gente. Es asi que
nos juntamos entre las 4 y 5 de la tarde de acuerdo a lo convenido anteriormente. Esta vez fui puntuai.

Alllegar a su casa me dijo: “estoy esperando visita... nien kifie kvdau, pienu... tengo un trabajo, me dijo”.

Resulta que estaba esperando un enfermo, por lo tanto, decidimos postergar nuestro viaje hasta las
18.30 horas y como no llegé el anunciado enfermo salimos en direccion a Cerro Navia. ‘

Nuestra primera visita no pudo concretarse porque nos perdimos en el sector y para colmo al maci se
le habia olvidado la direccidn exacta. Después de preguntar en varios lugares le propuse pasar a casa de
Agustin.

“Mire herrnano me dijo, no pasemos mejor...ese hermano es muy carinoso. Hay que pasar
con tiempo. Es bueno para conversar. La sefiora es muy atenta. Necesitamos por lo
menos un dia entero para estar con él...”.

Después de ponernos de acuerdo nos fuimos a casa de lalamgen Rosa. Cuando llegamos solo estaba
su hijo y su esposa. Ella aun no llegaba. En cuanto llegé nos ofrecié aguita con harina, lo que le dio un aire
mas campesino a nuestra visita.

La conversa gir6 en torno a la necesidad de reunirnos el Domingo siguiente, segun decisién del lonko,
para estudiar la posibilidad de obtener personalidad juridicay agilizar los tramites del terreno para el gijatun,
en la laguna Karen.

Ademas el maci le dijo que yo queria entrevistarla a lo que no puso ninguna dificuitad, pero al momento
le manifesté que seria en una préxima ocasion ya que se me habian agotado las pilas.

Este dia alcanzamos a visitar cuatro familias y con todos conversamos mas 0 menos 10 mismo “la
necesidad de reunirnos y tener un campo santo propio.

Aunque se nos hizo tarde, de vuelta pasé a su casa y seguimos nuestra conversacion y finalmente
terminamos con una entrevista en su casa.

30 DE ENERO 1994
REUNION SEDE

Este dia no pude ir a reunion ya que con mi familia nos fuimos a la playa, por el fin de semana.

4 DE FEBRERO 1994
KARUKATU BARTOLO NI RUKA MEU

Comonoestuve enlareunién anterior fuia casa de Bartolo por dos razones: informarme sobrelareunién
y despedirme antes de iniciar mis vacaciones.
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Andaba con mifamiliay apenas llegamos, nos atendié amablemente y me dijo “yo pensé que ya se habia
ido al sur, ni se despidi6 siquiera este wekufv dije”, dijo, y nos largamos a reir.

Bueno en realidad con Bartolo nos tenemos mucha confianza y a menudo nos llamamos por teléfono,
nuestros didlogos siempre empiezan mas o menos asi: * mari, mari, weda wekvfv ¢cumleimi? y él me
responde mari, mari, weda ce, wixanalwe... y asi entre ofensas gratuitas solemos estar unos 5 a 10 minutos
riéndonos y conversando’. Por eso, ir a su casa siempre es una alegria muy grande.

Esta vez estaba trabajando en su casa, dijo: “estoy arreglando una pieza hermano”. Me explico que
tiene un “departamento” que arrienda a unos vecinos.

Tuve la impresién que le estabamos quitando un valioso tiempo, sin embargo, aunque no estaba su
senora, el mismo arreglé la mesa, mandé a comprar una bebida y nos pusimos a conversar largamente.

De la reuniéon me dijo: “estuvo muy buena, habia mucha gente y mucho entusiasmo. Como conclusién
de la reuniébn vamos a tener un paseo-convivencia el 20 de Febrero, en laguna Karen”.

Hablamos ademas sobre su patrén. Dijo que es un espaiol a “la pinta” pero su familia no le acompana.
Respecto a los panaderos mapuce dijo que la mayoria esta sindicalizado y que el sueldo depende de la
categoria:

Un maestro gana sobre los $ 150.000

Los ayudantes entre 90 y 100.000

El resto entre 50 y 80.000.

Resaltd que el hecho de estar sindicalizado es una gran ventaja ya que “sino nos explotan estos winkas”,
dijo. Ademas me conto que el sindicato fija los sueldos y que los trabajadores tenemos una medida de trabajo
“dos quintales por persona y si uno termina puede salir antes del trabajo”.

Manifesto estar contento con su labor. .

XAWVN 13 DE MARZO 1994
SEDE JUNTA DE VECINOS

Se iniciala reunion con la asistencia de unas 30 personas. Bartolo cuenta sus peripecias de vacaciones
con lujo de detalle. Empieza diciendo !

“en el sur ‘cualquier trabajo’, pero arta chicha también”.

Enseguida cuenta algunas desgracias en su reduccioén. Dijo:
“el dia que llegué, mi gente estaba de duelo. Habia muerto un familiar...resulta que ahora
lafamilia del difunto eran todos evangélicos, pero el finao no. El dia de la sepultura querian
hacer algo entre ellos nomas...a nosotros, “los mundanos”, dijo jriéndose! nos estaban
dejando de lado...Parte de los familiares, hermanos del difunto y la comunidad querian
hacerunentierro alaantigua... Mataron animales y el dia que despedian al difunto llevaron
carne y chicha, como es la costumbre. Pero lo que paso, dijo, no nos dejaron entrar. Por
lo tanto cada uno por su lado, parecia fiesta el entierro...Habian dos grupos: los
evangélicos por alla cantando y tocando la acordedn y nosotros por otro lado, ni siquiera
podiamos estar cerca del difunto. Asi que como teniamos carne y chicha igual nos
pusimos a comer y a tomar a nombre del difunto, dijo”.

Todo el mundo se reia y estaba pendiente de cada cosa que decia. Ademas nos contd:
“tuvimos una desgracia con mi sefora... Cuando fuimos de paseo donde su familia lo
mordié un perro, jAy foxv! weda xewua, gvnatufi Aii namun mu...No hallabamos que
hacer...Andabamos de visita en Rongipulli, asi que mi sefiora o0 pasé muy mal en sus
vacaciones. Esa conversacién tengo, dijo”.

Y después diola palabray ernpezé lareunion. El tema de conversacion fue lo relacionado con el terreno.
Dijo que los que han ido a Karen lo encuentran muy lindo. Queda ni a 15 minutos de aqui, pero le pide al maci
que informe sobre las ultimas negociaciones.

El maci toma la palabra y pregunta: ¢ estan de acuerdo con el terreno? Todos manifiestan su opinién
afirmativa. El dice que el terreno tiene muchas ventajas: hay agua, ramas para las ramadas. “Yo estoy
decidido” dice. “Hemos enviado una carta a laMunicipalidad, hay que saber la respuesta del Sr. Alcalde, dijo,
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para saber ¢,qué piensa?. Hay una reunién con ély la directiva del Consejo de Pudahuel, alguien debe ir de
nosotros. Ojala la directiva”.

Al escuchar que van los pefii del Consejo, muchos preguntaron ¢ cuanta gente tienen? queriendo decir
claramente que “son pocos en relacién a nosotros™.

El maci dice “si resulta el terreno hay que hacer cambio de Rewe”.

La gente pregunta ¢ todas la actividades se haran con el Consejo? alo que el maci dice, “sololo relativo
al terreno, lo demas nosotros solo”.

A todo esto, por enésima vez se comenta la importancia de tener personalidad juridica, pero ademas
el maci dice que es necesario integrar mas gente a la directiva, de esta forma se elige a Martin Pichifual y
se fija la préxima reunién para el 20 de marzo.

Fue en esta reunidn que pedi la colaboracion de Meli Rewe para organizar un Encuentro del Canto
y la Masica Mapuce, lo que fue aceptado por la mayoria.

En el fondo este encuentro lo organizabamos los del Equipoe de Comunicadores Mapuce para recopilar
canciones para nuestros programas y necesitabamos contar con el patrocinio de Meli Rewe.

14 DE MARZO 1994
ENTREVISTA CON EL ALCALDE

Este dia la directiva de Meli Rewe y los del C.deP., fuimos a una entrevista con el Sr. Alcalde, para
conversar formalmente nuestra solicitad de terreno en la laguna Karen. El encuentro fue a las 9.30 horas.

El Alcalde nos acogié amablemente y entramos en materia directamente, sin mayorrodeo, sus primeras
palabras fueron: “"karen es tierra de nadie y es muy complejo el asunto”. Aclarando desde el primer momento
que “nosotros como municipalidad” solo servimos de puente entre ustedes y bienes nacionales. Por lo que
he everiguado parte del terreno pertenece ala UCH y otro a la Digeder, pero ¢ qué parte? ese es el problema”.
De todas maneras dijo que se comprometia averiguar en bienes nacionales para ver la factibilidad del
proyecto.

En esta entrevista nosotros de Meli Rewe no hablamos practicamente nada, quienes llevaban la batuta
eran los del Consejo. Ahi nos pudimos enterar que ellos tenian el siguiente proyecto: “tener un terreno para
hacer toda clase de actividades culturales y religiosa, ademas de un proyecto ecoldgico, como ser un vivero
de plantas autéctonas”.

La verdad de las cosas, es que al término de la conversa quedamos bastante pesimista ya que nuestra
espectativa era obtener una respuesta mas clara del Sr. Alcalde, pero asi como estan las cosas, lo vemnos
muy dificil. Hay que ver qué pasa.

XAWVN 20 DE MARZO 1994
SEDE JUNTA DE VECINOS

|
Esta reunién tenia por objeto informar alacomunidad sobre nuestra conversa con el Alcalde. Yonopude
estar presente ya que tenia de visita mi padre. '

21 DE MARZO 1994 {
KARUKATU MACI NI RUKA MEU

Esta visita tenia por objeto informarme sobre la reunién del dia anterior.
Grande fue mi sorpresa cuando el maci me va diciendo que Bartolo tampoco estuvo y que fue muy poca
gente. Dijo, “la tesorera dirigid la reunién, yo informé, pero que lastima que faltaron ustedes”
Después nuestra conversa giré en torno al gijatin. Me dijo:
“asi como van las cosas no habra gijatun. Yo estoy desanimado dijo. El afio pasado, no
me ayudaron. Practicamente estaba solo. Bartolo no respondié. El que trabajé mucho fue
Galindo”

Yo le animé y le dije que confie en nosotros que si bien es cierto hasta el momento no hemos hecho
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nada, aiin tenemos tiempo. La clave sera formar el grupo que seran los responsable del gijatun. Dijo que esto
era ahora asunto de la directiva y que él ya no se metia mucho. !
Ademas dijo que en la reunién del Domingo pasado una vez mas habia aclarado, que el motivo de las
reuniones en el grupo es el gijatin y no otra cosa. Pregunte, dijo:
“¢ Cumgelu xaukvleiii... ¢, por qué estamos reunidos? cem dugu mu?... ;,cual es el motivo?
politica dugu inanielaifi... no somos un grupo politico protestan dugu inanielaifi... no
estamos para protestar gijatun dugu mu xaukvleifi... nos reunimos solo por el gijatun”.

Fue en esta visita que me dijo que como maci: “no puedo andar haciendo esas cosas”, refiriéndose al
hecho de cantar en el Encuentro que estabamos programando los Comunicadores radiales, sin embargo,
dijo: “voy a apoyar, pero ro es por mala voluntad hermano, pero no voy a cantar”. Yo le pregunté si en otra
ocasion lo podia entrevistar y grabar canciones, a 10 que respondié “ningun problema, usted puede grabar
todo lo que haga yo pero dentro de mis ceremonias, asunto religioso”, dijo. Y en eso quedamos.

Ademas me hizo ver, que no es bueno vender cosas “tamvn dugu mu...en su reunion”, refiriéndose a
nuestra actividad. Dijo, “hagan un esfuerzo y atiendan a la gente, asi van a tener colaboracién en todo. Yo
lo hago asi dijo. No es bueno vender ya que la gente le va a colaborar”.

Lo cierto es que quienes organizdbamos este Primer Encuentro del Cantar y Musica mapuce,
queriamos vender algunas cositas para financiar parte de los gastos y a raiz de esto que nos aconsejaba.

10 DE ABRIL 1994
PRIMER ENCUENTRO DEL CANTAR Y LA MUSICA MAPUCE

Organiza este evento el “Equipo de Cornunicadores Mapuce”: Clara Antinao y José Paillal con su
programa “Wixanage Anay”, en Radio Nacional; Soledad Huaiquifiiry yo con el “Amulduguleai” en la Colo
Colo, siempre con el apoyo incondicional de Meli Rewe.

Nosotros hicimos llegar una invitaciéon personal a las personas que conociamos como cantores y
musicos instrumentistas. Esperabamos unas 20 personas. Llegaron mas de 60.

De acuerdo a las recomendaciones del maci compramos unas 50 empanadas para repartir entre los
presentes, pero finalmente se hicieron pocas.

El encuentro fue mucho mejor de lo que nos imaginabamos. La gente participé con mucho animoy canté
“como para la Radio”. Todos sabian y estaban conscientes que se trataba de un aporte para los programas
radiales y asi actuaron.

Nosotros estabamos felices. Bueno, bueno jbuenisimo! Caltumai Cau, caltumai Nuke.

1 DE MAYO 1994
PALIN AUKANTUN

Este palin de alguna forma era una revancha de lo que se habia jugado en Diciembre del afio pasado
en la Florida. Un combinado entre Meli Rewe y Sindicato de Panificadores No. 3, en contra de Tomas Moro.
Estos ultimos hicieron la atencion.

En la practica Meli Rewe no tenia mucho que ver ya que no tiene jugadores asi que era mas bien un
compromiso del lonko que todos apoyamos incondicionalmente.

Los quellevaron ladelantera fueron: Domingo Pichifiual y Segundo Mellado por Sindicato Panificadores
y Bartolo Malo por Meli Rewe. Todos oriundos de Wapi, Comuna de Saavedra.

El palin se jugd en los rincones del Estadio Modelo de Pudahuel. Habia mucha gente. Se jugaron tres
partidos. :

Para sorpresa de todos, el maci tenia una comida especial para todos los de Meli Rewe, yo quedé con
una gran interrogante ¢,cual era el motivo de esta atencion? ,

Sin duda estos encuentros sirven para revitalizar costumbres mapuces en Santiago. Finalmente se
termind con un pici gijatun organizado por el maci.
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MES DE JUNIO 1994
“CONTACTO"” - CANAL 13

Alrededor del 3 de Junio, Ricardo Salas, mi tutor enla Tesis de Magister en Ciencias Sociales, mellama
por teléfono para comentarme que de parte del Canal 13, hay interés en contar “con mis servicios” para un
Reportaje sobre los mapuces urbanos, en el programa “Contacto” del mismo Canal.

Me pone en advertencia de que “estos amigos quieren hacer algo bueno, pero en poco tiempo y que
si yo estaba dispuesto para colaborar que le manifieste expresamente mis condiciones”.

Estos se contactaron conmigo via CERC por teléfono, con la intencién de hablar conmigo.

Fijamos un dia de encuentro. Recuerdo que fue unadia Viernes. Los cité alas 11.00 horas en mi oficina
detrabajo, en el Medellin. Por supuesto antes hablé con Raul Rosales, explicandole enlos “lios” que pensaba
embarcarme. El, me advirti6 acerca del papel de los periodistas en estos casos y finalmente me da su apoyo.

DIA DE LA ENTREVISTA

Alas 11.00 horas en punto llegan a mi oficina dos sefiores: Leonel Basso y Andrés Chavez. Este ultimo
era el encargado del programa. Amables los dos y derechamente al grano.
Basso me dice:
“Mira hemos conversado con el Sr. Ricardo Salas y el nos contacté contigo, diciéndonos
que tu eres entendido en esto y que ademas estas trabajando una Tesis"”.
Después me pregunta “maestro ¢ en qué consiste su Tesis?”.
Antes de responderle, por lo de “maestro” me dio una tentacion de risa, porque jamas nadie me ha
tratado de esa forma y pensé entre mi “este hueo quiere sal”. f
Le respondi brevemente diciéndole:
“mira, el resultados del ultimo Censo Nacional arrojé una cifra cercana a los 500.000
mapuces viviendo en Santiago. Esto significa que la realidad indigena se ha trasladado
ala ciudad, por lo que podemos hablar de mapuces urbanos. Pero esto no es todo. Se han
contabilizado alrededor de 30 organizaciones mapuces, cada uno con una vida bastante
independiente pero hacemos actividades comunes: gijatun, palin y otros encuentros
culturales. Todo esto nos indica que hay un movimiento que podriamos llamar de re-
etnificacion...”
Explicado esto me dijeron:
“mira, queremos hacer un reportaje sobre los mapuce... queremos contacto con perso-
nas... nuestraintencién es decir loque no se hadicho”... ¢ qué posibilidades habriade que
nos ayudes - colabores en el reportaje?”
Aclarandome de inmediato que tienen muy poco tiempo, pero quieren hacer un trabajo serio. Antes de
aceptar el compromiso, pensé muchas cosas:
“se trata de un cuarto de hora de TV. donde podemos hablar desde nuestra perspectiva,
decirquienes somosy cuales son nuestras dificultades... no habia rnucho que pensar. Por
lo tanto, cuando ellos llegaron yo de alguna forma estaba decidido, me las voy a jugar, dije
entre mi”, ,
Por eso, cuando ellos me hicieron la propuesta, de partida les dije:
“también trabajo en medios de comunicacidn, tenemos dos programas de Radio, sin
embargo, estoy sobrado de compromiso, no tengo tiempo demas, estoy trabajando mi
Tesis y con eso me jbasta y sobra!... me callé un momento y después segui...La verdad
de las cosas que el tema me interesa y lo estoy trabajando en mi tesis, les colaboro, pero
en estas condiciones”:

1. Un trabajo terminado nunca antes de dos meses.

2. Un trabajo serio, profesional donde sean los propios
mapuce quienes hablen y expresen lo que sientan.
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3. Como en las organizaciones, estamos usando videos como material de apoyo,
les manifesté claramente que cualquier filmacién se hara con el compromiso de
devolver un original a las comunidades involucradas.

4. Yo me comprometi en hacer los contactos con las personas mas indicadas.

En estos términos nos pusimos de acuerdo y antes de marcharse me dieron los siguientes teléfonos:

Basso: 630.23.80

Chavez: 630.23.69

Como ya estaba cercano el Wifiol Xipantu, inmediatamente les adverti que el fin de semana hay algo
sumamente interesante, que estén al tanto, porque les llamaré por teléfono si hay alguna novedad.

El mismo dia en la tarde, me contacté con los dirigentes de Meli Rewe: Bartolo Malo y el maci. Les
expliqué lo del reportaje y les pedi colaboracion. jAbsolutamente ningun problema!. Todo lo expliqué por
teléfono.

Finalmente, como el fin de semana nos juntabamos para celebrar el Wifiol Xipantu, les pregunté si hay
algun inconveniente para filmar nuestra celebracion: los dos, el maci sobre todo, muy contento me dijo:
“ningln problema hermano jtodo lo contrario!” Les dije también que nos entregaran un cassette con lo
filmado, lo que les parecié muy bien.

En nuestra celebracion de Afo Nuevo Mapuce, estaba invitado el grupo de Clara Antinao, asi que
también debi vérmelas con ella. La [lamé y para mi sorpresa ya estaba en aviso.

Sin embargo, igual le di la siguiente explicacion:

“mira lamgen: el Canal 13 esta haciendo un reportaje sobre los mapuces urbanos, he
hablado con el maciy de parte nuestra, como Meli Rewe, vamos a colaborar. Van a filmar
la celebracion ¢qué te parece?”.

Yo estaba preparado para cualquier respuesta. Finalmente me dijo, muy indignada “el maci me llamo
por teléfono y me dijo nos van a filmar, asi que vengan arregladas para que hagamos algo bien folclorico”.

Clara, estaba muy molesta por esto y por supuesto el culpable era yo. Sin embargo, finalmente estuvo
de acuerdo.

Después me contacté con la gente de Lelfiinche. Liamé al lonko Abelino y le pedi colaboracion, me dijo:
“ningun problema, pero este fin de semana tenemos reunion ahi voy a exponer su caso”.

Después llamé a Gervasio, también de la directiva de Lelflinche y me dijo algo parecido. Finalmente me
contacté con los peiii de Xaun Ruka via Soledad que es de la directiva. A cada uno tuve que hacerle unalarga
explicacion. )

Como estabamos ya muy cerca de la celebracidn a todos los invité a una reunion para el dia 17 de Junio,
en los salones del Medellin, con los amigos del Canal 13.

REUNION ORGANIZACIONES Y PROGRAMA CONTACTO
FECHA: 17 DE JUNIO 1994
LUGAR: CEDM

Este dia fue muy importante por dos cosas:

1. Aunque era dia de semana, muy de madrugada fui a La Florida para finiquitar algunos detalles de la
reunion. Andaba en auto. Al llegar en la esquina de Macul con Agricola tuve un pequefio accidente. Choqué
con otro auto conducido por una mujer. Nos salimos de la pista y empezamos la discusion: palabras iban y
venian, cada uno creyendo ser la victima. Para mi estaba claro que ella era la culpable...

Finalmente como no llegamos a un acuerdo llegaron los carabineros y nos insistieron que arreglemos
a la buena. Como no llegamos a un acuerdo, nos citaron al juzgado de policia local de Macul.

Desde el primer momento ella rne manifesté en tono amenazante “soy estudiante de leyes, tengo
amigos abogados...” :

Como diciéndome “jno te metas conmigo!” Si bien es cierto el perjudicado fui yo, pero de ahi a tomar
un abogado jni loco! Asi que el dia del careo me fui decidido a dejar “hasta ahi el asunto” ya que ademas
mi tiempo era mas valioso.
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Apenas nos hicieron pasar a la oficina del juez, tomé la iniciativa para decirle “mira dejemos hasta aqui
el asunto, no tengo tiempo, yo me hago cargo de lo mio y listo”.

Y nos vinimos.

Antes de despedirnos me ofrecié amablemente traerme en su auto, ya que venia para el centro. Acepté
y por el camino me pregunté “¢ cuanto te cobran por el arreglo?...Yo te cancelo parte del daio”. Esto me
parecié fabuloso, sin embargo fue un promesa jamas hecha realidad. Excelente abogada y muchas gracias.

Su nombre era: Srta. Ximena Ximenez. Fono: 285.38.99.

Bueno, pero lo lindo del dia lo vivi en la reunién de la tarde en los salones del Medellin:

De Lelflinche asisten: Abelino, Gervasio y Maria

De Xaun Ruka: Soledad avis6 que no pedian venir, pero que estaban dispuestos a colaborar.

Meli Rewe: Bartolo Malo, el maci y su papa. '

En total éramos 9 personas.

Después de presentarnos brevernente ernpezamos nuestro didlogo:

Basso, empez6 diciendo: “somos ignorante en la cuestion mapuce...” A continuacion brevemente nos
expuso laimportancia de los medios de comunicacion diciendo: “lacomunicacion es clave, se gana posicion.
Contacto, refiriéndose al programa, es buena tribuna. No queremos folclore ¢ qué podemos hacer, qué
podemos decir?”

A raiz de estas preguntas surgieron ideas a borbotones. La lamgen Maria dijo:
“queremos ser conocidos no ignorados... hoy se ha perdido el temor... antes habia temor
y verglienza... queremos que nos conozcan...” Gervasio dice: “recién se esta produciendo
un encuentro... antes se negd la identidad, hubo cambio de apellidos, enajenacion...
hemos logrado sobrevivir, ahora nos estamos encontrando... vivimos una situaciérn de
pobreza y discriminacién... el estado debe preocuparse de nosotros...”

Contacto, dice:
“nosotros necesitamos nombre de personas, instituciones que nos puedan hablar del
tema... no queremos hacer algo superficial...que se diga lo que no se ha dicho... les
conviene a uds....”

Bartolo, se presentayhabladelas actividades de Meli Rewe. Explica el gijatun. Después tomalapalabra

el maci para completar lo que habia dicho Bartolo, un poco nervioso dice:

“el gijatun es un culto religioso total... se hace en el campo libre...tenemos un tronco
sagrado... oramos por todos para que no falte nada...pedimos en lenguaje propio”.
También menciond lo del cambio de Rewe resaltando que “hay comida, es como una
convivencia”

Contacto: al ver que van apareciendo tantos temas dice: “no es posible abarcar todo”. Después
preguntan al maci ¢como y porqué se hizo maci?
La respuesta fue: “uno no puede andar contando a la gente eso es privado”.
Respecto a la posibilidad de filmar las dos celebraciones de Afio Nuevo Mapuce, finalmente optamos
solo por Meli Rewe.
Recuerdo que cdmo habian tantas sugerencias, en un mormento Andrés Chavez se sintié presionado
y aclar6 lo siguiente:
“no siernpre todo lo que uno hace le gusta a la gente, la idea es darle voz a ustedes pero
yo hago las cosas a mi manera, yo hago el libreto”.

Esta aclaracién me parecid pertinente.

Asi las cosas nos pusimos de acuerdo para el dia Domingo 26 de Junlo Nuestra celebracion se hizo
en El Estadio Modelo de Pudahuel.
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CELEBRACION DEL WINOL XIPANTU
26 DE JUNIO 1994
ESTADIO MODELO DE PUDAHUEL

En reuniones anteriores de la comunidad habiamos acordado lo siguiente:
1. Si nos acompana el tiempo, cosa que esperabamos “del veranito de san Juan” hariamos nuestra
celebracién en lo que hasta el momento es nuestro gijatuwe, (los patios interiores del estadio).

2. Todos quedamos comprometidos para estar a mas tardar a las 10.00 horas. Igualmente el grupo de
Clara Antinao.

3. Habiamos organizado nuestra celebracion de la siguiente manera: un pici gijatun en la mafana, a
medio dia la comida festiva cada uno con sus familiares y amigos. Después de almuerzo habria
deporte: palin.

A todo esto los del Canal 13 quedaron de llegar a las 11.00 horas.

Claray su gente fueron a dejar parte de sus cosas el dia anterior. Por lo que el dia del Encuentro ellos
llegaron segun horario convenido.

Cuando fui a dejar mis cosas el dia del Encuentro en la mafana Clara y su gente ya estaban instalados,
mientras que los de Meli Rewe, esta vez se “quedaron dormidos”.

Noté la molestia de Clara. En cuanto me vio dijo ¢ porque nos hacen llegar tan temprano?

Enseguida me fui a casa del maci. El pobre hombre estaba desesperado porque el “amigo” que le iba
hacer el flete, a ultima hora no pudo por o que recién a las 10.30 horas estaba saliendo de su casa.

Me dijo: “hermano no he podido irme aun...a ultima hora el winkita me vino a decir que tenia otro
compromiso”

Después fuia buscaramifamiliayllagamos allugar alas 11.30. Yaestaba la rnayoria. También habian
llegado los del Canal 13. ‘

El ambiente era bueno. En Meli Rewe, se respiraba un clima festivo, fraterno y solidario. Risas,
conversaciones, golpes de martillo, ruidos de hacha, pala, picota. Es que el tiempo corre mas luego en la
ciudad.

Aunque se habian atrazado, nadie le daba importancia. Habia que vivir el dia. Como alas 12.00 horas
todos estaban en lo mejor arreglando su cocina, otros animando el fuego, otros improvisando un bafio. EImaci
era el unico que improvisé una ramada echa de sacos paperos, por lo demas le quedd “hermosa”. Habia
humoy olor a asado. Solo faltaban carretas y caballos para completar el paisaje, en sureemplazo habian tres
autos.

En cuanto llegué me contacté con Chavez que ya estaba haciendo parte de su trabajo.

Como las 12.30 horas iniciamos nuestro pici gijatun y ellos empezaron su trabajo. Nadie de Meli Rewe
se sintié molesto. Todos estaban al tanto de la filmacion. Sin embargo, entre el grupo de Clara notaba algin
malestar, sobre todo de parte de ella. Sin embargo, se filmd casi toda la celebracién.

Estuvimos listo como a las 14.00 horas. A continuacién cada uno se fue a su cocina.

Mientras la gente comia, yo hacia los contactos con las personas que me parecian mas importante;
hablé con el maci, con Bartolo, con Manuel Lincovil, Francisco Manquelipe que no es de la comunidad pero
siempre va a nuestra celebraciones.

Con Clara y su gente habia hablado Chavez. Yo notaba algo raro pero no me percataba del todo.

Los del Canal 13 eran 7 personas.

Como escostumbre en estos casos, seles ofrecié unabandeja con carne abundante, mas unas cuantas
zopaipillas. Por supuesto estos amigos estabanfelices. Todos comieron, menos uno o dos que argumentaron
estar enfermo del estomago.

Finalmente casi todos llegaron a mi cocina, con las tipicas preguntas del caso:"oye ¢ qué es un lonko?
ta no eres lonko? ¢ qué es un maci? ¢ sabi hablar mapuce?”.
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A mi daba la impresién que eran extranjeros, aunque cominmente un extranjero es siempre mas
caballero, pero en fin...

Antes de terminar la filmacion, le recordé a Chaves que vaya donde el grupo de Clara, que ahi hay dos
personas que habria que entrevistar. Fue en este momento que pude enterarme que les habia ido muy mal.
Le dijeron: “no queremos nada con los curas ...y que el Canal 13 es del Opus Dei”.

Los posibles entrevistados de este grupo eran dos: Clara Antinao y José Cariman, este ultimo uno de
los pocos y buenos arquitectos mapuce.

Los amigos del Canal se vinieron como a las 17.00 horas. Nosotros abandonamos el campo como a
las 20.00. horas.

REUNION CHOYUM MAPU
2 DE JULIO 1994

Este es un grupo nuevo que ha logrado formar la lamgen Clara Antinao. Ella hace de lonko. Este dia
tenian una reunién, convivencia, rifa. Yo estaba invitado.

Al llegar “noté que algo mas habia”. Clara estaba nerviosa. La gente no llegaba. Finalmente después
de compartirun momento decidi venirme y Clara me pidié que me quede un momento en la reunién alo cual
accedi.

Pude darme cuenta que la reunion tenia un caracter de evaluacion, por lo que desde el primer momento
Clara me pidié “que aclare lo de la filmacién y lo de una tesis ¢, de qué se trata realmente?”.

Los demas integrantes del grupo “no estaban ni ahi con estas insistentes explicaciones”. A mi modo
de ver quien queria aclaracion ella.

Fue en este momento que pude entender el conflicto con el Canal 13, el dia del encuentro. Al parecer
Chavez habia dicho que parte del reportaje tenia que ver con mi Tesis de investigacion, lo que a Clara le
parecié muy mal.

Yo interpreté que en el fondo ella no estaba dispuesta para una eventual colaboracién a ese nivel, lo
que yo aceptaba y comprendia, pero lo cierto es que ella “habia tomado caldo de cabeza”.

Yo me senti muy molesto, pero como me exigi6é una aclaracién se la di en los siguientes términos:

- Los del Canal 13 se contactaron conmigo via Ricardo Salas del CERC, quien seguramente le hablo
sobre mi labor investigativa entre los mapuces urbanos.

- Ellos pidieron mi colaboracion y asesoria.

- Se trata de un Reportaje sobre los mapuces, para el programa Contacto. Siellos, que no son mapuces
valoran en esos términos lo que estoy haciendo es “cosa de ellos”.

- Finalmente dije que yo no disponia de tanto recurso como para contratar un equipo de TV. para hacer
un Documental sobre mi Tesis.

Hasta este momento yo estaba muy molesto por lo que en cuanto terminé mi explicacién me vine,
aunque lo sentia por el resto de la gente pero “jasi no!”.

Andaba con Aukan mi hijo, él estaba feliz.

Pedi a Clara que me deje salir. Me despedi de la gente y mientras saliamos le manifesté mi descontento
diciéndole: “jpor favor Claral Porqué no me pediste aclaracién en privado. Yo te expliqué lo del Reportaje y
que mas quieres. Silos amigos del Canal le dan importancia alo que yo hago jpor favor! jentiénde! ¢ porqué
ves malas intenciones dénde no hay?”. ’

A lo que respondid “es que si era algo para tu tesis porqué no me dijiste”. Con mucha paciencia debi
aclarar todo de nuevo. Cuanto se aclaré finalmente ¢no se?

MES DE JULIO 1994
CONTACTO

En el mes de Julio hice varios llamados a Andrés Chavez para decirle que no deje enfriar las cosas, que
hay algunos compromisos pendiente.

Yointuyo que para los del Canal ya esta todo hecho. Finalmente se quedaran con la filmacién del Wirnol
Xipantu. '
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REUNION DE DIRIGENTES
SEDE JUNTA DE VECINOS
24 DE JULIO 1994

Esta reunion se hizo a peticion de Meli Rewe para preparar detalles del gijatun. Las organizaciones
invitadas eran: Choyim Mapu y Xaun Ruka. La reunion estaba fijada a las 15.00 horas, pero empezo a las
16.30 horas. '

Como es costumbre Bartolo da una breve bienvenida en mapudugun, después me da la palabra. Dije
mas 0 menos lo siguiente: .

“como ya es costumbre en Meli Rewe, se acerca nuestra fecha de gijatin. Ya hemos
hechounatradicion... Tenemos nuestra forma de hacer el gijatin. La invitacion de ustedes
no es para que nos digan cdmo debemos hacerlo... lo que queremos es que nos colaboren
en otras cosas”.

Para mi esta aclaracion era muy importante porque en conversacién con el maciy el Bartolo acordamos
mantener “nuestra forma de hacer el gijatun”, por lo tanto, me habia pedido claridad desde el principio para
que la colaboracion se entienda en estos términos y asi evitar conflictos.

Yo pensaba que esto podria caer mal entre los invitados, pero.nadie dijo nada por lo que la reunién
continuo sin problemas. Bartolo dice: |

“queremos recuperar lo nuestro, yo me integré primero como oyente, feula deu rupai epu
xipantu fi lonkolen taci organizacién mu... Las veces que hemos tenido nuestro gijatin la
gente ha quedado conforme... kvme xipai gijatin pikeigvn... No queriamos todos los afos
welu kakelu kom xipantu nentuaifi gijatin pigvn...Los evangélicos se retinen todos los
dias, los catélicos todos los Domingo ¢ porqué nosotros no podemos sacar un gijatin
todos los ainos? Asi nos animamos... pero todo tiene mucho trabajo, no todos colaboran
en los preparativos, llegan cuando esta todo listo... necesitamos gente que ayude a
limpiar, que lleven banderas, que cuiden el orden... ojala podamos ser tan unidos como
en una Iglesia... si las organizaciones dijeran ‘yo pongo gente’, seria muy bueno para
nosotros... necesitamos como 15 personas”.

Las palabras de Bartolo abrieron el dialogo, Clara dice:
“kalei taifi dugu kakenpvle... en parte ponen kojog para el orden, ellos son los que vigilan...
Choyum Mapu pigei taif xokin, mvlei taif keyual... estamos dispuestos a ayudar aunque
no somos mucho... ustedes deben decir en qué... kejuaifl, mvlei it keyual epui pvle”.

Bartolo dice necesitamos gente que ponga orden, que controle a los mirones
“mirones no queremos pero siempre llegan, hay que controlarlo, otros llevan vino, otros
se preocupan solo de sus amigos y no esta bien ya que descuidan el gijatan. Todo eso hay
que mirar”.

Clara dice:
“vamos a llevar este mensaje a nuestra organizacion, no podemos decir cuantas personas
van a ayudar pero podemos colaborar en algo, mudai le vamos a regalar”.

Bartolo responde
“mudai es mas facil, lo mas pesado es trabajar, ahi necesitamos gente”.

El peiii Tropa pide la palabra para decir:
“el proposito es bueno, les felicito por el esfuerzo de mantener las costumbres, estoy
dispuesto a colaborar en todo lo que sea posible”

Enseguida toma la palabra el maci. Da primero los agradecimientos y dice:
“el loriko no puede hacer todo... La gente pidio gijatun todos los afios pero no enfrentan...
rvf feyentulmvn epu antv elafuimvn kvdau... yo el afo pasado trabajé mucho, asi no debe
andar el maci... kuxanvn, rume kuxankawvn...sobre el kojog, que mencion¢ la hermana
no estoy de acuerdo, eso no agrada a Dios, se viste como diablo...aukantukei,
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cemcemdeumakei... el kojog se usa para el palin... yo no tengo kojog en mis gijatunes...
yo no miro libro, suefio, peumaken, pvnontukefifi... el gijatin no se hace igual en todas
partes...si hay gijatun depende de uds”
Por supuesto esto era una advertencia para quienes eran partidarios de hacer algunas transformacio-
nes en el gijatun. Pero el maci continua hablando:
“un winka me trae foye, el P. Lucho también... pero yo tengo que andar buscando, ahora
ya no puedo hacer eso, no me lo permiten... Los que tienen radio porque no hacen un
llamado, llegaria mucha gente”.
Después toma la palabra Bartolo para decir:
“donde hay maci, él sabe... a mi me gustd el gijatin desde chico, por eso, llevo la idea de
él (refiriéndose al maci)... otros tienen verglienza winkaupaif taciwaria mu... hay personas
que no saben hablar mapuce pero se interesan... los winkas dicen ‘me gusta escuchar
pero no cacho dicen’.
Los de Xaun Ruka habian llegado un poco tarde pero al llegar se integran inmediatamente a la
conversacion. La lamgen Soledad dice:

' “el hermano Ramén me avisé, mi gente se alegré mucho... nosotros en el grupo somos
mayoria jovenes nacidos en Santiago... No conocen sus raices, pero les gusta, yo soy la
unica del sur... queremos colaborar, trabajemos armoniosamente, que no tengamos
problemas”.

Bartolo dice:
“lo que queremos es levantar lo nuestro, el gijatin es trabajo delicado. En la Iglesia se
respeta al curay al pastor sea corno sea, pero en el gijatun se necesita orden, los winkas
rno saben, algunos entran hacer maldad. No somos tan profesores, pero ensefamos”
Tropa dice :
“habria que mejorar el toque del kulxun, no hay armonia... los que tocan cada uno por su
lado ¢ porqué no hacemos un ensayo como en el regimiento? asi como la parada militar,
un ensayo con banderas, como no habra un musicoélogo, nos falta el sentido del ritmo”.
El maci responde:
“es0 no es necesario, el lonko sabe, no debemos ser como los winkas”.
En esta reunién salié también el tema de la filmacién, Bartolo da las siguientes razones:
“para que vean los nifos, para que aprendan ¢ si no de qué forma van a aprender? para
que después digan ‘asi hacian estos viejos™.
Para terminar el maci insiste que “sacamos un gijatun para Dios”.
Clara agrega “‘aunque no se haga como o hacian los abuelos pero hay que hacerlo bien, bien planeado,
con respeto, siempre al frente los adultos”.
Y asi nos despedimos hasta el 7 de Agosto.

XAWVN 31 DE JULIO 1994
SEDE JUNTA DE VECINOS

|

Esta era una reunion de Meli Rewe para conversar lo del gijattn ¢,en qué quedabamos definitivamente?

Dada la importancia de la reunidén esperabamos una buena asistencia, pero no habiamos mas de 10
personas. Esta vez invitamos a los Consejo de Pudahuel, ya que de acuerdo a compromisos de arios
anteriores, en lo referente al gijatun somos uno. ‘

Esta vez como invitado llega también Manuel Lincovil, que por motivos de un “trabajo” del maci con uno
de sus parientes, se comprometio a participar en el gijatun. Estaba ademas Agustin que hace mucho tiempo
no venia.

Como éramos poco intercambiamos opiniones sobre formas de hacer el gijatun.

Agustin en todo momento insistié “el maci no debe trabajar, hay que hacerle la ramada, hay que ira
buscarlo en su casa...asi se hacen las cosas decia... Aunque no es igual en todas partes... pero cada uno
lo suyo...yo soy de Galvarino y alla es diferente, tenemos kojog. Yo quisiera presentar mi tradicion nuestra
(refiriéndose a un baile de coike)".
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Malo responde: “nosotros tenemos nuestro propio kimvn, tenemos gijatin de acuerdo a nosotros, el
gijatin es diferente, depende del lugar... a veces me han criticado diciéndome asi no se hacen las cosas, pero
no es asi. En todas partes es diferente”.

Diria que en general la reunién estuvo fome, como nurica. Se limitd a un dialogo entre Bartolo y Agustin,
elrestointervenia muy poco. Pero todas las intervenciones mostraban que habia una clara conciencia de que
el gijatun se hace de diferentes formas, dependiendo del lugar. i

Cuando vi que el tema estaba agotado y ya no habia mas que decir pedi autorizacién al lonko para
retirarme. No terminaba de hablar cuando se para el maciy me dice seriamente “jno se vaya hermano, tengo
algo importante que decir!”

No me quedd ofra.

El maci empieza diciendo "eI gijatun se hace de diferente manera, no voy a decir estad mal, pero yo este
ano no estaria yendo “a la para”.

Estofue unbalde de agua fria. Nadie se lo esperaba, menos yo. Se hizo un breve silencio que dio tiempo
a formular muchas preguntas que quedaron en el aire ¢porqué? ¢qué pasa?

Pero él contmua diciendo:

“mi espiritu me dice que no... welu mvlei ce tati... tienen gente, hagan ustedes... sur mu
yameafuimvn maci ayvimvn...busquen maci en el sur... No salié de mi tener gijatin todos
los afos. Faci antv feipiuaifi... hoy les digo publicamente... taci xipantu konlayan gijatin
mu...este afio no entraré en el gijatun... tutegelan kimvn mu...no me dan en el gusto, no
me obedecen, no se someten a mis indicaciones”.

Esta tltima frase erala mas importante “tutegelan kimvn mu... hagan su gijatin como ustedes quieran”,
nos quiso decir. Y continua diciendo: )

“yo hago las cosas como me lo dice el espiritu, tengo este reglamento, en asuntos de
gijatun no es para enojarse. Cuando un maci saca gijatun no recibe orden de personas...
recegelan tati... no soy cualquier persona”.

Después que terminé de hablar hubo un largo silencio. Primero hablé yo para decir brevemente “estoy
muy sorprendido por lo que ha dicho el hermano. Aclaremos ¢ cual es el problema?”.

En el fondo para el maci era insoportable escuchar gpiniones tan diversa que él interpretaba como
ofensa y desobediencia a sus mandatos. Después opina Bartolo, diciendo que buscar maci en otro lado ya
es tarde. Enseguida interviene Melillan para decir:

“no se puede estar buscando maciotro lado... hay que levantar al maci... hay que animarlo
ino esta bien lo que dijo!. Levantemos el corazon al maci... si buscamos fileu otro lado, no
corresponde”.

Su propuesta fue hacer un pici gijatin en la casa del maci para “levantarlo”. Bartolo dice:

“yo tuve un sueno, fui al gijatun sin corneta, en el gijatun no habia gente, él me entregd
la corneta (refiriéndose al maci)...”

Finalmente acordamos reunirnos en la casa del maci el dia 7 de Agosto para “animarlo y tener una
convivencia entre nosotros”, por lo tanto, la otra reunion de dirigentes se suspendi6é hasta nuevo aviso.

Cuando ya habiamos concluido la reunién llegaron los hermanos del Consejo, a quienes debimos
ponerlo al tanto de todo. Dieron sus excusas e informan que en su organizacion hubo cambio de dirigentes.

PICI GIJATUN 7 DE AGOSTO 1994
MACI NI RUKA MU

Habiamos quedado de juntarnos a las 16.00 horas. Esta vez yo me atrace y llegué a las 16 30 horas.
En cuanto llegué se iniciaron los preparativos para el pici gijatun.

La casa como siempre en estos casos se hizo chica, habian xuxukas, pifilkas, wada. Menos mal que
no estabamos todos.

Lo primero que hicimos fue arreglar el ambiente. La puerta de entrada que es de dos bisagras estaba

151



trabada, con mucha fuerza y decisién, Bartolo con Melillan finaimente echaron la puerta abajo con larisotada
de todos “jque no sigan! jestos tienen malas intenciones! quieren desarmar la casa”.

Después pusieron una mesita en el centro con dos sillones uno al frente del otro, como para “vera un
enfermo”. De pronto Bartolo saca no se de donde dos cuchillos que deja sobre la mesa, eran los cuchillos
que el maci utiliza en sus rituales para ver la enfermedad. Al frente dejan dos sillones: uno para el maciy el
otro para el dugumacife. De pronto piden que salgan los fiankan, que estaban al fondo de la casa. Yo estaba
curioso por saber quienes eran estos fankanes: sale José Paillal con manta y xarilonko y unas ramas y toma
ubicacion al frente del maci, por lo tanto al lado del rewe, después aparece Fresia su hermana, vestida
elegantemente con traje tipico “se veia jestupenda!”. El maci da unas ordenes y empieza la ‘fiesta’.

Primero hizo dos largos toque de kulxun, al tercero pide que se integren los demas instrumentos.

Estuvimos cerca de dos horas tokando instrumentos y bailando hasta que finalmente el maci entrd en
trance. Yo estaba pendiente cédmo y en que momento iban a suceder estas cosas.

Hacian de dugumacife cuatro personas: la sra. del maci, Manuel Lincovil, Bartolo Malo y Agustin
Melillan, lo que provocé algunos desacuerdos. ’

La primera frase que dijo el maci fue

' “kvpalelan tami mvtan.... traéme tus hijos, le dijo a su sefiora”.

Yo no entendia del todo que tenian que ver los hijos. Finalmente supe que estos estaban enfermos por
lo tanto aprovech6 de ungirlo con una aguita especial “konxa tati ka fesckvrnpiukeam...es un ‘contra’ y sirve
ademas para refrescar el corazén” (me dijeron). '

Primero aparecio su hija mayor, esta se arrodilld ante él, [a hizo beber de esta aguita y después.fa ungié
con el mismo remedio, pasandole la mano por la cabeza, la cara, la frente. Enseguida le toco el turno a otro
hijo con el cual hizo lo mismo, finalmente llamé a su padre e hizo lo mismo. Después de esto empezé a hablar,
se puso palido y transpiraba. ‘

Entre los mensajes que entregd fue:

- ya que van a tener gijatun que no peleen, que se entiendan

- que fileu no entre en el trabajo

- que respeten al maci

- kake kimvn konpalayai (que no entren otras ideas)

- kvmewelai aliwen :

Es lo que yo pude entender. !

Después hubieron muchos comentarios. Bartolo por ejemplo dijo:

“kicu gvneukelaifi...no nos mandamos solo, alguien nos esta dirigiendo... en estos
momentos estamos mas mandado por el winka, por eso, no podemos irnos en contra del
winka... vivimos en medio de ellos. Winka también tiene derecho a entrar en el gijatun,
claro que hay algunos que hacen cualquier maldad... Winka también es hijo de Dios, tiene
problemas como nosotros, si nos separamos completamente ;cémo viviriamos?”.

Terminada esta celebracién religiosa, que era una especie de “avivamiento espiritual” iniciamos la
convivencia en un mar de alegria y espontaneidad. Habia fenxen ilo acawaj, kofke, y mvixvn. Por supuesto
que todo se acompanaba con un sabroso mate.....

13 DE AGOSTO 1994
MACI KVPAI TANI RUKA MU

Eran como las 20.00 horas cuando el maci lleg6 a mi casa. Esta vez vino solo. Comunmente anda con
Su esposa.

Nosotros con Mariluz estabamos tomando mate y acordandonos justamente de él, asi que en cuanto
llego le dijimos: “hermano lo estabamos pelando, recién nos estdbamos acordando de usted, para bien por
supuesto”. El se alegrd.

Después de unos breves intercambio de saludo lo invitamos al mate y seguimos conversando. Me dijo:

“kvpalnien kifie kvme dugu... traigo una buena noticia....me fue a visitar el presidente de
la junta de vecinos y me hizo una invitacion... resulta que tienen fiesta el proximo fin de
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semana y quieren contar con nosotros...como hay problema con el terreno de Karen...,
segun me dijo, el presidente de la junta vecino necesitamos hacer presencia...tenemos
que ocupar el terreno. Hay otras instituciones interesadas... nosotros queremos que
ustedes como mapuce estén presente para que tengan tierra... vengan y hagan algo: un
gijatun, un palin seria bueno dijo, dijo”.

Ante la promesa de tierra el maci estaba feliz, pero él “no tiene un pelo de tonto, asi que entre conversa
y conversa al parecer logré sacarle cuatro corderos”. Dijo que prometi6é una presencia de unos 60 mapuces,
por lo que alegremente me dijo:
“nos daran cuatro corderos, por eso, debemos ir arto... hay que pedir ayuda dijo”.

Desde el primer momento le manifesté mi aprobacién, por [o que inmediatamente nos acordamos de
Abelino y su gente. De Clara dijo: “que vayan ojala de folclérico, se ven tan lindo”.

Como con otras organizaciones nos veriamos en Lelfiinche, nos pusimos de acuerdo en invitarios
formalmente para que ‘nos vengan a acompanar’.

Como sabemos que algunas organizaciones son reacias a estas cosas acordamos invitar en los
siguientes términos “nosotros estamos solicitando tierra en karen, queremos ayuda, necesitamos presencia,
que se note que hay mapuces en Santiago.

Yo siempre le insisti “ojo de todas maneras con los winkas, no hagamos de nuestro gijatin un ‘nimero’,
valorernos lo nuestro, es algo sagrado. No demos espectaculos. Hagamos un pici gijatun en forma, si quieren
integrarse que se integren pero que no nos utilicen”. )

Esto le parecid muy bien al maci. Pero ademas le dije “lo de los corderos, no es lo mas importante, no
debemos ir por eso, sino estos winkas diran estos ‘indios’ vienen por un trozo de carne”.

Respecto a lalocomocién me dijo nos vendran a buscar en micro o en camidn, a lo que inmediatamente
le dije: “de ninguna manera un camién... no somos animales...iran mujeres...nifos, démonos a respetar”.

Esto le parecié muy bién.

Después hablamos de lacomunidady la necesidad de salirundia de semana a avisar e invitara algunos
hermanos que estdn mas alejados. En eso quedamos.

Después le mostré unas fotos proponiéndole hacer una muestra de fotos en Meli Rewe. Estuvo de
acuerdo.

Finalmente le dije que seria muy interesante escribir algo sobre nuestra comunidad, también se
manifestd de acuerdo pero me dio la impresién que no me entendié mucho.

Se fue de micasa comoalas 22.00 horas con el acuerdo de vernos "mafana” en Lelfiinche a mas tardar
a las 3 de la tarde y peukayal.

DOMINGO 14 DE AGOSTO 1994
LELFUNCHE - CAMBIO DE DIRECTIVA

Este dia fuimos al cambio de directiva de la organizacion Lelflinche. El maci era uno de los principales
invitados, pues todo se haria con “una ceremonia religiosa- pici gijatun.

De Meli Rewe cada uno viajé por su cuenta. El maci esperando que lo pasen a buscar se le paséla hora
yfinalmente nofue, argumentandoque “cuando se invitaal maci hayqye irabuscarlo, asi eslacostumbre...yo
no puedo ir solo con mi kulxn al hombro... ince recegelan”

Y tenia razén. Cuando llegamos a la Florida, habia un ambiente de fiesta. La ceremonia empezd como
a las 16.30 de la tarde. Las que animaban la fiesta eran las mujeres. Cuando llegamos al Rewe iniciamos
el purln: tocamos instrumentos y gijatukamos.

A continuacion las mujeres llaman a Gervasioy le hacen entrega del makuf diciéndole “esta manta es
signo de tu autoridad”. Después llaman a la lamgen Juana, que le entregan el kulxun diciéndole “feitamu ta
kvmeai tami rakiduam... tvfei ta kulxin, niei newen tati”. Finalmente le entregaron el makufi a Abelino,
diciéndole lo mismo que a Gervasio. i

Aflu taci dungu ka pici purukantuii...después de esto hicimos un poco mas de purun y a continuacion
nos invitaron al salén, a un pequeno “agape” consistente en: kofke, mvixvn, ilo, mudai, bebida, xapi.
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Para mi esto era realmente un banquete. Todos comentabamos “; estos pefii son de plata?"”.

En total comimos unas 50 personas, representante de diversas organizaciones: Lelfiinche, los duenos
de casa; una delegacion de Meli Rewe; de Folilche, de Aukii Waj mapu gvlam, We folilche Amuleaif. Era
como un encuentro de organizaciones.

Antes de terminar el banquete empezaron los discursos:

José Painequeo, el presidente saliente dijo:

“ahora vamos a recordar como era la vida de nuestros antepasados...

incin newe kimlaif gijatin... nosotros no sabemos bien sobre el gijatin

newe kimwelaifi rume mapudugun... no sabemos bien el mapudugun

feimu kintukaumekeii taci waria mu... por eso, nos buscamos para estos encuentro

feitamu eluniegeif reke kvla hectareas... aqui estamos ‘como qué nos hubieran regalado tres hectareas

palituimuam... para hacer nuestro deporte del palin

gijatuimuam... para celebrar nuestro gijatin :

welu incin nu taci mapu... pero esta tierra no es nuestra

incingefule... si fuera nuestra

incin tain mapu feipiafuifi... es nuestra tierra diriamos

welu incin em taci mapu... pero esta tierra era nuestra

¢cumgeci nvtuaiit mapu feula?... ¢,como lo podemos recuperar?

fvxa kewan nieaf ka antv... volveremos a pelear por ella mas tarde

cumgen cumgen kewaaifi... como sea pelearemos por lo nuestro

asi como pelearon nuestros antepasados, asi deberiamos sacar a estos winkas...

rulpatuafiiii.... seguro que les ganariamos

fei ta kvme rakiduam nieliifi.. si tenemos buenos pensamientos

kifieukunuliifl taifl rakiduam... si somos unidos en nuestras decisiones...”

Gervasio Mariqueo, el nuevo presidente dijo:
“hermanos y hermanas mapuce, la verdad que no tengo buen dominio para hablar el
mapudugun, pero sera una de mis tareas que debo superar...como un compromiso
personal... Mientras sigamos practicando nuestra cultura vamos a seguir existiendo, asi
podemos recuperar el respeto que la sociedad winka nos debe...”

Una de las cosas importante que recalco fue la necesidad de
“recuperar el respeto de nuestros antepasados, mantener, practicar, ensefar a nuestros
ninos el mapudugun, pero también mantener y practicar todas nuestras ceremonias...
Nosotros debemos defender lo nuestro porque no va a venir ningun winka a defender lo
nuestro...”

Abelino, inan lonko dijo:
“pu peni kom pu ce, xaukvlepalu taci ruka meu. Rumeiima ta mafumkvleifi pu Lelflinche,
tamvn akun taci xawvn faci antv meu. Ince ka ta mafiumtulen, fij murfiku pvle akui taifi pu
peni, taifl pu lamgen, mapuce pilen mu, mogelen mu. Femgeci dugu xaukvletuiii faci
antv...en realidad estoy muy agradecido por todos los hermanos, as que han llegado... La
nueva directiva debera asumir, para continuar trabajando... es un compromiso y es un
desafio grande que tenemos, un trabajo que tenemos que lograrlo en conjunto, en unidad,
como hermano, como pueblo mapuce. Este pueblo necesita mucho la unidad, de lo
contrario no podemos avanzar tanto enla cultura como enlo econémico... Sabemos lo que
queremos... No debemos dejar nuestro idioma...para no ser sometido por la cultura winka.
Los mapuces somos persona de batalla, de trabajo, capaces de grandes cosas... no
debemos apropiarnos de lo ajeno, de la cultura winka, algunos de ellos trabajan con
nosotros”.

Beatriz Painequeo:
“caltumai feipiuaifn magelenreu, korn xaukvlein, taifi ruka mu kecilein...kvme amuai tai
kvdau agvn, kvme gvlamuai egvn, kvme kvdaualgvn Fenxe kadaugei mapucegenmu taci
pu kara, winka mapu meu mvletuin ta tvfa
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Bartolo dice:
“faupvle pigen meu akuif faci antv pu pefi pu lamgen, tvfaci kvme dugu meu... taci pu
lonko faciantv elugei tani rakiduam... taci epu wenxu inaalu dugu, inaalu purun dugu egu.
Taciepu wenxu yewentukunualu fi dugu egu, anvalu egevn kifie kvme gvlam.. kifie kvme
rakiduam...
De acuerdo a lo conversado en este momento Bartolo hace una invitacion pidiendo apoyo para el viaje
a Karen.
Finalmente después de estos discurso, se improvisaron algunos bailes de coike y “calabaza cada uno
pa’'su casa”.

15 DE AGOSTO 1994
VIAJE A KAREN - LA DIRECTIVA DE MELI REWE

La noche del 13 de Agosto el maci vino a mi casa a comprometerme para este viaje. La ideaeraira
karen para que, segun el maci “yo me informe en terreno mismo de los términos reales de la invitacion”.

Fuimos en auto y llegamos a Karen tipo 12.30 horas. Nos recibieron: el cuidador y otro mas. Lo primero
que nos dijo aquel ‘otro’ fue: “voy a ser franco... no tenemos mas... tendran solo dos chivos y no cuatro
corderos como habiamos prometido... no tenemos plata”. Miré al maci con una cierta plcardla como
diciéndole “no le decia yo, si a estos winkas no hay que creerle todo lo que dicen”.

No nos quedoé otra cosa. Total mi opinién era “lo de los chivos es lo de menos... lo que importa es la
dignidad, que no nos utilicen”.

Enseguida hablamos del “pici gijatun”, nos mostro el lugar diciendo “aqui tenemos espacio, va a estar
rodeado de gente, entonces pueden mostrar su cultura...” Yo miraba al maci como diciéndole “ no le decia
yo? si estos winkas lo que quieren es que vengamos a hacerles un numerito”.

Cuando el “amigo ese” terminé de hablar, yo esperaba alguna reaccién de Bartolo o del maci, como
no paso nada, interrumpi la conversacion para decir:

“miren, aclaremos las cosas, un pici gijatun no es un espactaculo... no venimos a eso...
el gijatun es un acto religioso... queremos un lugar apropiado, también queremos que
ustedes participen”.

|

Noté que no esperaban esta reaccion, por o que inmediatamente pidieron toda clase de disculpa
manifestando su ignorancia “somos ignorantes en estas cosas”. Yo me di la paciencia para explicarle todo,
lo mejor posible. El maci por su parte decia "aca el hermano le va a explicar”, refiriéndose a mi.

Después buscamos un lugar para plantar un Rewe y le pedimos que nos traigan foye y kvion. Enseguida
ubicamos una cancha de palin. l

Por lo pude darme cuenta, ellos tenian en mente hacer todo en la media luna “ para que todos vean”
y ni el maci ni Bartolo ponian muchas dificultades, porlo que me vi en la obligacién de interrrumpir la conversa
en todo momento.

Una vez que ubicamos el lugar, recordamos lo de la locomocién y nos dijeron “tendran micro a las 11
de la mafana”.

El asunto de los chivos fue un tema de conversacion durante todo el trayecto. EI maci decia:

“que nos entreguen vivos los chivos porque estos winkas son muy diablos ilo xewua
elugeafuin tati... carne de perro nos pueden en vez de chivo”. Y haciamos broma de esto.

De vuelta nos comprometimos a juntarnos el dia jueves para visitar a los mas “alejados” entre ellos a
Agustin Melillan y su familia.

SABADO 20 DE AGOSTO 1994
EN BUSCA DE LOS CHIVOS

De acuerdo a lo convenido el fin de semana pasado nos fuimos con el maci y Bartolo en busca de los
“chivos”.
Este viaje fue unode los mejores. Hicimos broma por todo el camino, siempre resaltando que “asi como
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son los winkas... primero nos ofrecen cuatro corderos... después dos chivos... no se puede tener confianza
en ellos”.

Nuestro viaje era para asegurarnos por lo menos dos chivos vivos porque muerto “lo puedan cambiar
por carne de perro”. Mejor que lo matemos nosotros mismos, decian Bartolo y el maci.

Al llegar nos contactamos con uno de la directiva del club de huaso, quienes nos dijeron “les tenemos
un chivo y un cordero... les tenemos también las ramas”.

Nosotros habiamos solicitado foye y kvlon, ellos, para “sorpresa nuestra” habian cumplido una parte
de su palabra, lo que nos causé mucha alegria.

Antes de venirnos nos invitaron a comer unas empanadas y un vaso de chicha de curacaviy después
nos vinimos felices y contentos con nuestros chivos.

Estabamos de acuerdo cocinarlo en la casa del maci. Bartolo hizo de matarife yo de ayudante.

Al momento de matar el cordero yo estaba pendiente si cumplirian con la tradicidén: estaba el maci,
Bartolo, su sefiora, el fvcace, pero ‘ninguna oracién de agradecimiento”. Mataron los animalitos como
verdaderos paganos.

Después cuando nos estabamos sirviendo el “apol” y el karvtun” les dije “cumgelu anta pici
gijatulaimvn... porque no hicieron una oracién como de costumbre... Goimaif... nos olvidamos”, dijo Bartolo.

DOMINGO 21 DE AGOSTO 1994
MELI REWE Y LELFUNCHE - KAREN

De acuerdo a lo convenido el dia anterior, nos enviaron una micro que estuvo frente a la casa del maci
a las 10.45 horas. Al parecer la gente madrugé como nunca. Estuvieron temprano. Para nuestra alegria
vinieron muchos hermanos de Lelfiinche. En total éramos unas 60 personas entre niflos y adultos.

Como el lonko se atrasd, el maci sin mas consideracion, después de esperar unos 20' dio la orden de
partida y a karen los beletos. En vista que no llegaba Bartolo, pedi al chofer que se vaya por La Estrella con
San Pablo, pero el maci, insistio “vamos directo a Karen”. Como andaba en vehiculo particular me quedé
un momento mas en espera del lonko. Este llego alos 5' de haberse ido la micro. Bartolo venia cansado. “Me
quedé dormido” dijo.

Resulta que él es panadero, trabaja de noche y duerme de dia. Cuando le conté que el maci se fue con
la micro lleno de gente se alegro y se molestd. Finalmente dijo: “jamuifi!” y como pudimos, “apretados como
sardinas” nos fuimos en auto “yo iba con toda mi familia”. Los demas se fueron en miicro de recorrido.

Cuando ibamos por el camino le manifesté que “no me gusto fa actitud del maci, sornos visita, tenemos
derecho a llegar atrasado”.

Cuando llegamos buscamos a nuestra gente. Le dije a Bartolo que “tome el mando”, nos ordenamos
y nos fuimos en direccion de la “media luna”. .

Como estos huasos son medio cristianos, al parecer, tuvieron una misa en “la media Luna”, por lo que
no aparecian en busca nuestra.

Como no llegaban, animé a toda la directiva ir hasta el lugar de los hechos y ver qué pasa. Cuando nos
vieron, se alegraron y nos dijeron “vengan nomas aca les recibimos”.

Por fin enviaron a cuatro huasos de a caballo que nos vinieron a escoltar y asi nos hicieron entrar en
la media Luna.

Yo estaba consciente que asi no habian sido los acuerdos, por eso, entré de mala gana alamedia Luna,
los demas “no dijeron ni pio”, salvo un pefi de Lelflinche que se negod a entrar, diciendo “acaso somos
animales, no vinimos hacer ningun espectaculo”.

Yo en parte estaba de acuerdo, porque ahi mismo se habia hecho una Misa, por lo tanto, podiamos
pasar. ‘

Sin duda nuestra presencia le dio vida a la fiesta. Los pocos que habia se acercaron y asi de pronto la
media Luna estaba repleta de gente. Con los demas dirigentes nos pusimos de acuerdo para que cada uno
haga uso de la palabra. Asi lo hicimos: en mapudugun hablé Bartolo y Abelino, después Gervasio y yo en
winkadugun. Cada uno resaltando algin aspecto de la vida mapuce, aprovechando de pasar “nuestros
avisos”. ‘
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Los "huasos” nos escuchaban atentamente, haciendo sus propios comentarios. Mi sefiora me contaba
que escuché decir a dos huasitos “joiga paco, llegaron los indios tendremos guerra!”.

Después de hacer uso de la palabra, improvisamos una presentacién de coike y les invitamos al “pici
gijatun”. )

Al llegar al Rewe ordenamos a nuestra gente, los pocos winkas que fueron iban con la intencién de
“mirar”, por eso, quienes estdbamos a cargo del orden les invitamos insistentemente a integrarse o de lo
contrario “elejarse lo mas posible”. Diriaque en total se integraron unas 15 personas, entre ellos el presidente
de la junta de vecinos.

Después del purtiin cada uno se fue a su cocina para calentar un poco de agua y cocer la carne que nos
habian regalado. Almorzamos como a las 17.00 horas.

A las cinco y media nos invitaron a hacer una demostracién de palin. En este rmomento tuvimos un
pequefio desencuentro con los dirigentes de Lefunche. Ellos no querian ir a hacer una demostracion dentro
de la media luna, ya que en ese momento habia una competencia de ginetes “la monta del novillo y del
potrillo”, por lo que lo nuestro estaba totalmente fuera de onda y asi lo manifestaron ellos. Yo participaba
plenamente de esta opinion y se lo manifesté al maci y al lonko, quienes se sintieron molesto por mi actitud.

Abelino decia “por respeto a nosotros mismos no podemos hacer todo lo que nos piden los winkas,
disculpen hermanos, nosotros no vamos a participar”. '

Finalmente llegamos a un acuerdo: “quienes quieranir que vayan”y el lonko me pidid a miy a Gervasio
que nos tomemos el micréfono para explicar esta demostracién de palin.

Después nos pilld la tarde y no alcanzamos a jugar un palin como Dios manda.

Asi de todas maneras nos vinimos contentos y felices a las 18.30 horas.

MES DE SEPTIEMBRE
XAWVN 11 DE SEPTIEMBRE 1994
SEDE JUNTA DE VECINOS

Este mes fue muy agitado:

Enla primera semana serealiz6 unareunion con delegados de otras organizaciones amigas: Lelflinche,
Choyum Mapu, Xaun Ruka y Consejo de Pudahuel. Dicha reunién tenia por objetivo aclarar los términos en
que Meli Rewe pedia colaboracién.

Para nosotros era importante dejar las cosas claras desde el principio para evitar posibles problemas.
A mi se me pidié que aclare los términos de la invitacion, para lo cual dije mas o menos lo siguiente:

“‘agradezco la presencia de todos ustedes. Les invité a nombre de la directiva de Meli
Rewe, sin embargo, quisiera decir que la finalidad de esta reunidn es solicitarles
formalmente ayuda y colaboracion. Tenemos gijatun, casi todo esta preparado, ya hemos
instituido unia forma, una tradicién. Hay entusiasmo pero nos falta gente”.

Después de estas palabras introductorias, el lorko torna la palabra y repite lo mismo pero en
mapudugun, recalcando que: “sélo necesitamos sargentos y guardia de seguridad. Detalles del gijatun, lo
decide el maci, dijo”.

A los presentes le interesaba opinar también sobre la forma del gijatin, 10 que puso muy nervioso al
maci. Finalmente este dijo. “kifieulai dugu... las cosas no son igual en todas partes... pero yo no recibo
6rdenes humanas...”

La reunién fue buena, un poco acalorada pero fructifera ya que finalmente estabamos seguros de que
tendriamos colaboracién. El acuerdo final fue: el 2 de Octubre sera el dia del Elantvn.

2 DE OCTUBRE 1994
ELANTVN

El objetivo de esta ceremonia fue ensayar y afinar los Gltimos detalles del gijatin oficial. Hubo buena
asistencia. Habia gente de Lelfinche y Choyum Mapu.
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Durante el gijatun el maci iba dando las instrucciones. Era un espectaculo maravilloso. Aparentemente
habia un sometimiento total a la voluntad del maci.

Al final de nuestra ceremonia, cuando el maci entré en trance, una de las érdenes del espiritu fue: “que
el maci no trabaje como afios anteriores, que tenga su ramada al medio de la directiva, es decir entre Bartolo
y Ramon, que haya orden y seriedad, que se eviten las discusiones”.

Antes de despedirnos todos quedaron al tanto de estas érdenes.

16 DE OCTUBRE 1994
KON GIJATUN

Nuestro compromiso fue llegar a mas tardar a las 14.00 horas. Unos estaban desde muy temprano
arreglando su ramada. Otros se fueron con sus cosas para almorzar. El Lonko por su trabajo lleg6 atrasado
pero ya tenia hecha su ramada, mientras que yo recién estaba acarreando las cosas.

Los que llegaban, especialmente gente de otras organizaciones pedian que les designemos un lugar.
Otros estaban arreglando el Rewe. El maci se notaba preocupado, sin embargo, me saludé amablemente.

Mientras saludaba a los conocidos, de pronto escuché una acalorada discusion, eran el maciy Leandro
que entre gritos e insultos, ya se iban a las manos. E! origen de este bochorno fue que el maci ordené a
Leandro para que desarme su ramada. Leandro se sintid ofendido por la forma en que el maci hablé.

Ante esta discusion todos nos acercamos y tratamos de calmar a los dos.

Fueron como dos horas de mucha incertidumbre. El maci se enfurecio a tal punto que no habia como
calmarlo. A todo esto logré calmar a Leandro, Bartolo y los demas estaban junto al maci. En esto se sienten
gritos de mujeres, una de ellas era la sefiora del maci que estaba como fuera de si. También hubo que
calmarla.

No todos se dieron cuenta de este bochorno por lo que reinaba un gran desconcierto. Todos se
preguntaban ¢;qué pasa realmente? o

De pronto el maci viene a su ramada, toma su bo!so y dice jno hay gijatin! jasi no hay gijatun! jHagan
lo quieran! Esto aumenté el desconcierto.

Finalmente el maci se calmé. Casi todos estaban de su parte, solidarizando y manifestandole apoyo
incondicional.

A todo esto, la ceremonia aun no empezaba por lo que acordamos con Bartolo reunirnos alrededor del
maci y dar una explicacion. LLamamos a los presentes y para sorpresa de todos el primero en hablar fue el
maci que brevemente dice “disculpen, cualquiera puede tener un error, pero sigamos. Estamos por la causa
de Dios”. Después toma la palabra Bartolo, también pide disculpa en los mismos términos del maci. Al
terminar Bartolo me mira como diciendo jle toca su turno! Antes de hablar, sale la sefiora del maciy empieza
arecriminaralos presentes, diciendo: “ijnadie salié en defensa del maci! s comoes posible...?"”y como estaba
hablando demas, debi hacerla callar, diciéndole que era a mi a quien dieron la palabra y no pongamos mas
lefa al fuego porque ya todo se habia superado. Por lo que brevemente dije “disculpen el bochorno, ya todo
esta superado, ahora iniciemos nuestra ceremonia...” :

Asi, a una orden del maci todos nos fuimos al gijatuwe. Eran como las 5 de la tarde.

La ceremonia durd unas dos horas. Todos estabamos felices, como si no hubiera pasado nada.

De Meli Rewe como es la costumbre, habia mucho animo de pasar la noche en vela. Los invitados una
vez que ordenaron sus cosas dieron sefiales de irse.

A todo esto el maci ya estaba mas animado por lo que por su cuenta pidié una Ultima reunidn de todos
los presentes para entregar una “buena noticia”. Yo estaba nervioso, porque sospechaba cual podria ser la
noticia.

Todos nos reunimos alrededor del maci. Este busco su maletin, sacd unos papeles y empez6 a contar
la “buena nueva”. En primer lugar dijo “quiero insistir en el orden, que no haya vino, esto no es fiesta, pedi
resguardo policial... tengamos fe y colaboremos”. Después dijo “aqui no es lo mismo que en el campo, a mi
me gusta un lindo gijatn, con caballo ojala, por eso, envié una carta al club de huaso jvendran diez huaso
a caballo, para hacer el awvn! Este afio sera mas lindo. Tendremos awvn... que les parece?”.
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Larespuesta fue un silencio total. De pronto se escucha una pregunta “¢, quieninvitd alos huasos? ; para
qué? Esto no es fiesta”. Otra vos dice “jno estoy de acuerdo!...”. José Paillal pide la palabra para decir: “para
qué los huasos. Acaso vienen a bailar cueca. Nada de winka aqui, esto es de mapuces”.

Sin lugar a dudas el maci jamas esperaba esta reaccién, por lo que no le quedd otra salida que decir
“jera una informacién nomas yo no pedi opiniones! el que no esté de acuerdo que no venga. Ademas yo hice
la invitacion”.

En realidad la discusién fue muy acalorada. Eran los jovenes quienes se manifestaron en contra de la
idea del maci, porlo que la gente de Meli Rewe solidarizé con él en masa, descalificando duramente la opinién
de los jovenes “json politicos! jeso no corre en el gijatin! ¢ para qué dividir si vivimos con los winkas? Es lindo
que vengan”,

En realidad este fue una tarde inolvidable. Yo no podia manifestarme en contra del maci pero después
de estos bochornos me acerqué a él para decirle que en los términos que informd no fue bueno. Le dije “usted
pidié opinién hermano y de qué se queja... la gente opind”... Su respuesta fue “no se preocupe”.

15 DE OCTUBRE 1994
GIJATUN SOLEMNE

Este era el dia esperado. El acuerdo habia sido ser puntual. Con Bartolo como si hubiéramos estado
de acuerdo llegamos con media hora de atraso. El maci estaba enojado. Los que se comprometieron con el
canelo finalmente no cumplieron por lo que Bartolo arrend6 un auto y salieron a buscar canelo. Los demas
haciamos un poco de tiempo arreglando el rewe, otros tomando mate, otros arreglando las ramadas ya que
habia una sutil amenaza de lluvia. Aunque se notaba que para la costa estaba lloviendo. El maci se veia
nervioso.

De pronto se acerca un amigo con cara de huaso, un poco asustado me saluda y me pregunta por el
maci. Al mirarlo lo reconoci. Era uno de esos huasos que nos atendieron alla en Karen. Busqué al maciy nos
acercamos a él. Este lo saludd y dijo traigo una mala noticia “los ginetes le tuvieron miedo al agua, no vienen
los huasos”.

Yo no podia contener mi alegria. Pensaba entre mi “los espiritus de nuestros antepasados estan con
nosotros, ellos evitaron la presencia de los huasos porque de lo contrario habria sido pura pelea y discusion,
ya que las demas organizaciones invitadas: Lelfinche, Xaun Ruka, Choyiim Mapu, Consejo de Pudahuel,
no estaban en absoluto de acuerdo”. Ademas habia una buena delegacion del Consejo de todas las Tierras.

Una vez que arreglamos el Rewe con Bartolo fuimos donde el maci como para decirle “todo listo para
empezar la ceremonia”. Nos di6 el visto bueno, por lo que pasamos por cada ramada anunciando el inicio
del gijatun.

Elgijatun empezé cercade las 10.30 horas con mucho animoy entusiasmo. Esta vez como nunca habia
mucha gente. ’

José Galindo, el sargento mayor, logré la colaboracion de las demas organizaciones por lo que no
faltaron sargentos. Se veian banderas de todos los colores. Las mas grandes y mas vistosas eran las del
Consejo de todas las tierras.

Este era un gijatun especial, no habia mvxvm pero habian muchas organizaciones en calidad de
invitadas y colaboradoras.

Para el rito del calin se hizo un gran circulo y todos los de Meli Rewe pasamos saludando alos presentes
uno por uno. En total cerca de 1000 personas.

Después del calin cada uno se fue a su ramada para atender a sus familiares y amigos.

Como alas 15.30 horas, con Bartolo pasamos nuevamente por las ramadas recordando el inicio de la
altima parte del gijatun, lo que el maci le llama “la despedida o una ltima oracién”. Asi que antes de media
hora ya estdbamos purukando.

Segun tradicion de Meli Rewe, antes de finalizar todo se da |a palabra a los dirigentes duerios de casa
y a los dirigentes amigos. Esta vez habld Bartolo, Abelino y Clara.

Finalizados los discursos se inicia la presentacion del coike de los hermanos de Galvarino. Debo
recordar que segun ellos, el baile del coike es parte de la ceremonia del gijatun.
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En resumen diria que éste ha sido uno de los gijatunes mas accidentado pero sin lugar a dudas uno de
los miejores: esta vez se notd orden, asistencia, respeto, fervor. El hombre mas feliz era el maci, aunque
siempre tiene algun reparo. Para la gente “este es el mejor gijatin realizado en Santiago”. Todos los
miembros de Meli Rewe estaban felices.

25-26-27 OCTUBRE 1994
I ENCUENTRO ECUMENICO DE PASTORAL MAPUCE EN PITRUFQUEN

En la preparacion de éste encuentro estuve presente en calidad.de organizador. La finalidad era que
los agentes pastorales tengan un encuentro con las autoridades tradicionales mapuces: lonkos y maci. Como
Meli Rewe ya es suficientemente conocida decidimos invitar al maci y al lonko.

En el encuentro habiamos en total 70 personas, de los cuales unos 40 eran mapuces incluyendo una
numeroso delegacién argentina de la zona de Neuquén, Rio Negro y Chubut.

Aunque las opiniones de los mapuces no fue unanime, sin embargo, como la mayoria habia participado
o participaba auin en la Iglesia catdlica, frente a la disyuntiva de ser mapuce o cristiano, respondieron con un
ejemplo: “para nosotros tener dos religiones es como tener dos mujeres pero cada una en su ruka: las dos
son exigentes y celosas, no se pueden juntar, pero cada una en lo suyo”.

Bartolo y el maci volvieron felices. Sin duda, para ambos, ha sido la mejor experiencia de su vida.

160



ANEXO I

NOMINA DE MIEMBROS DE MELI REWE

1. Matrimonio: Bartolo - Alicia.

Nudmero de hijos: 3 mujeres y 1 hombre.

Ambos oriundos de:; Pu Budi, Comuna de Saavedra.
Afos vivierido en Santiago: 20

Tiempo que participa en la organizacién: 2 1/2 afios

2. Matrimonio: Galindo - Maria.

Numero de hijos: 2 mujeres y 2 hombres.
Oriundo de: Isla Huapi, Comuna de Saavedra.
Aos viviendo en Santiago: 22

Tiempo que participa en la organizacién: 4 anos.

3. Alejandro.

Estado civil: soltero

Oriundo de Konin Budi, Comuna de Saavedra.

Anos viviendo en Santiago: 5

Tiempo que participa en la organizacién: 2 afnos y en forma esporadlca

4. Matrimonio: Augusto - Carmen

Numero de hijos: 2 hombres y 2 mujeres.
Oriundo de Rolonce, Comuna de Saavedra
Afos viviendo en Santiago: 25

5. Matrimonio: Francisco - Deodina

Ndmero de hijos: un hombre y una mujer

Oriundo de: Pillumallin (Molco), Comuna de Nueva Imperial.
ARos viviendo en Santiago: 4

Tiempo que participa en la organizacién: 3 anos

6. Matrimonio: Juan Bautista - Juana

Numero de hijos: dos hombres y una mujer

Ella es de isla Wuapi, Comuna de Saavedra.
Tiempo que participan en la organizacion: 4 afos

7. Elizabeth Pilquiman Painequeo.

Estado civil: Soltera.

Nacida y criada en Santiago

Tiempo que participa en la organizacién 3 afos

8. Matrirnonio: Francisco - Luisa

Numero de hijos: cuatro

Ella es de isla Wuapi, Comuna de Saavedra.
Tiempo que participan en la organizacién: 4 anos.

9. Matrimonio: José - Maria
Tiempo que participan de la organizacién 4 afnos.
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10. Maria.

Estado civil: Soltera.

Nacida y criada en Santiago

Afos que participa en la comunidad: 2

11. Luis.

Estado civil: Soltero

Nacido y criado en santiago

Afios que participa en la comunidad: 2

12. Matrimonio: Agustin - Orfelina
Ambos oriundo de Galvarino
Afos que participan en la comunidad: 4

13. Matrimonio: José - Natalia
El nacido y criado en Santiago, ella es de Yufkentue, entre Boroa y Freire.
Tiempo que participan en la comunidad: él 2 afios y ella menos de 1 afio.

14. Elsa.

Estado civil: soltera

Oriundo de isla Wuapi, Comuna de Saavedra
Tiempo que participa en la organizacion: 4 anos.

15. Sra. Rosa
Oriundo de Nilkilko, Comuna de Saavedra
Tiempo que participa en la organizacion: 4 anos

16. Matrimonio: Bernabé - Maria
Oriundo de isla Wuapi, Comuna de Saavedra.
Tiempo que participa en la organizacién: 2 anos

17. Maria del Pilar.

Estado civil: Soltera

Oriundo de isla Wuapi, Comuna de Saavedra.
Tiempo que participa en la organizacién: 2 afos

18. Graciela.

Estado civil: Soltera.

Oriundo de isla Wuapi, Comuna de Saavedra.
Tiempo que participa en la organizacion: 2 afios

19. Matrimonio: Herminio - Carmen
Tiempo que participa en la organizacion: 3 anos

Nota: Estos son los miembros activos y permanente de Meli Rewe, hay otros que
participan esporadicamente en la comunidad y que reciben la calidad de colabora-
dores. Paralos encuentros masivos ambos grupos invitan a sus famlllaresy amigos,
lo que en cifra se multiplica por lo menos en 4.
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ANEXO Ill

LISTADO DE ORGANIZACIONES INDIGENAS EN SANTIAGO

1. FOLILCE AFLAIAI
COMUNA DE NUNOA

2. CONSEJO MAPUCHE “RAKIDUAM”
COMUNA: CERRO NAVIA

3. LIGA ARAUCANA MILLELCHE
SANTIAGO CENTRO

4. CONSEJO MAPUCHE CATRIHUALA
COMUNA: CERRRO NAVIA

5. XAUN RUKA
SANTIAGO CENTRO

6. AD MAPU METROPOLITANO
SANTIAGO CENTRO

7. CONSEJO MAPUCHE PUDAHUEL
COMUNA DE PUDAHUEL

8. CONSEJO MAPUCE SAN BERNARDO
COMUNA DE SAN BERNARDO

9. GRUPO DE ACCION POR EL BIO BIO
COMUNA: PROVIDENCIA

10. HOGAR DE ESTUDIANTES INDIGENAS
COMUNA PROVIDENCIA

11. NOMBRE: CORPORACION CULTURAL AYMARA: JACHA MARKA ARU
SANTIAGO CENTRO

12. CONSEJO MAPUCE LA PINTANA
COMUNA LA PINTANA

13. PROMUR
COMUNA DE NUNOA

14. COMUNIDAD LEFUNCHE
COMUNA LA FLORIDA

15. AUKIN WALL MAPU GVLAM
COMUNA DE NUNOA
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16. CONCACIN
SANTIAGO CENTRO

17. LULUL MAWIDA
SANTIAGO CENTRO

18. WE FOLILCE AMULEAIN
SIN SEDE

19. CHOYUM MAPU
SANTIAGO CENTRO

20. MELI REWE
COMUNA DE PUDAHUEL

21. UJEI
SANTIAGO CENTRO

Nota: Estas son las organizaciones que tienen sobre 10 miembros, otras han
desaparecido o se mantienen sélo con la directiva.
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ANEXO IV

GLOSARIO

acawuaj. ave

Anvwe: sentadera, asiento

Anvm rewe: plantacién del rewe

Cau: papa

Cvmpiru: sombrero

Calin: saludo, de saludar

Caja: olla

Domo: mujer

Domo maci: es la maci mujer.

Dugu: palabra, asunto

Dariwue: cerdo

Fvcakece: los ancianos

Fvcace: el anciano

Fotvm: hijo

Fvxa: grade

Geikurewuen: cambio de rewe

Genpin: los sabios mapuces

Gen dugu: los organizadores (gijatin)

Gijatun: ceremonia religiosa mapuce

Gijatuwe: campo destinado al gijatun

Gvlam: consejo

llo: carne

Kaifie: enemigo

Kon: adversario (palin)

Kvpai: vino

Kvmvn: sabiduria

Kifeutuain: volveremos a ser uno o nos
volveremos a unir en un solo pueblo

Kusce: anciana

Kusce pvjv: vievita, abuelita

Konantvn: primer dia de gijatin

Kvni: ramada

Koje: mirdn

Kawuej: caballo

Kofke: pan

Lonko: dirigente principal

Lof: comunidad

|

Lamgen: hermana (varén)

Lelfvn: campo

Lelfvnce: campesino

Mingako: trabajo en comun

Maci: tiene poder para sanar por medio
de las hierbas, hoy tiene un
caracter sacerdotal

Metan: hijo (a)

Mogetufe: los que se hacen el invitado

Mvlixvn: pan de trigo cocido en agua (catuto)

Mvrke: harina tostada

Newen: fuerza, poder, energia

Nidol: dirigente principal en la ceremoniadel gijatin

Nuke: mama o prima hermana por parte
de la mama

Nawue: hija (el papa)

Purun : danza

Palin: deporte mapuce

Palife: jugador de palin

Pali: es la pelota con que se juega al palin

Paliwue: la cancha en que se juega el palin

Ruka: casa

Rakiduam: pensamiento, filosofia

Rewe: simbolo que se ubica en el centro del
gijatun o delante de la casa del maci

Rali: fuente (plato)

Rvgo: harina para hacer pan

Vica: mujer joven, senorita

Wuenvy: amigo

Wuiio: palo arquedo con que se juega al palin

Wirol Xipantu: inicio de un nuevo ciclo,
Afio Nuevo Mapuce

Wuenxu: hombre, varon

Wuekvfv: espiritu malo

Wuenxu maci: maci varén

Wuece: joven

Xawvn: reunion
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