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PRESENTACION

Con satisfaccién presentamos el segundo numero de la
revista PENTUKUN, editada por el Instituto de Estudios Indigenas
de la Universidad de La Frontera.

En él se mantiene la misma estructura del primer namero,
que organiza los contenidos en varias secciones para facilitar su
comprensién a todo tipo de lectores, y se introducen algunas
correcciones formales que mejoran su presentacién y lectura.

En la seccién ESTUDIOS se incluye en esta oportunidad tres
colaboraciones. El primero es un trabajo de Elisa Loncén, en que
destaca la perspectiva mapuche de valoracién de su lengua y
sostiene la necesidad de otorgarle esta misma importancia en las
experiencias de educacion intercultural bilingie y en otro tipo de
proyectos. El segundo es un estudio de carécter ensayistico en que
Christian Martinez cuestiona el hecho generalizado de comprender
la identidad como fenémeno exclusivamente étnico, al concebirlo
bésicamente como un proceso de construccién de sistemas
especificos de significacién. Por Gltimo, la seccién se cierra con un
extenso y fundamentado escrito de Raul Molina, en que analiza la
ocupacién chilena del Alto Bio Bio Mapuche-Pehuenche, en el
marco de los modelos de enajenacién de los territorios indigenas de
Chile.

La seccion CREACION est4 dedicada al poeta Rapa Nui Manuel
Federico Atan, y la seleccién de sus poemas en lengua rapa nui y
castellano estd acompafiada por tres obras plasticas de autores
mapuches.

En la seccion OPINIONES encontramos dos trabajos que por
su desarrollo y sistematicidad exceden el carécter de mera opinién
personal del autor. En el primero, el Dr. Horacio Larrain presenta
una entrevista que hizo a Miguel Calapi, joven quechua
ecuatoriano, en que éste relata el despojo de su tierra. En el otro,
Ximena Navarro se refiere apelativamente a la urgente necesidad
de proteger el patrimonio arqueolégico en la zona sur del pals, en
particular el legado mapuche.
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La seccion DOCUMENTOS ofrece a los lectores una
interesante contribucién, dando a conocer la Propuesta de la
provincia de Parinacota y comuna de Camarones, redactada por
Cornelio Chipana, basada en criterios de etnodesarrollo,
autosustentabilidad y biodiversidad, en referencia a la zona rural
aymara; y dos importantisimos documentos aprobados por las
Naciones Unidas. El primero proviene de la Asamblea General de
Naciones Unidas que con fecha 10 de diciembre de 1994 dio
comienzo al Decenio Internaciénal de los Pueblos Indigenas y, luego
de una Introduccién, presenta el "Programa de Actividades" de
dicho Decenio. El otro, de la Comisién de Derechos Humanos del
Consejo Econémico y Social, se refiere a la "Proteccién del
Patrimonio de los Pueblos Indigenas", estableciendo Principios y
Directrices para llevarla a la practica.

Finalmente, en la seccién NOTAS Y RESENAS, adem4s de las
resefias de libros y articulos publicados durante 1994, se agrega
la resefia de algunos videos existentes en el Centro de
Documentacién del Instituto.

De esta manera, el Instituto de Estudios Indigenas mantiene
abierto su didlogo con los pueblos indigenas, con los investigadores
y con la sociedad global. En el &mbito de esta intencionalidad, la
revista PENTUKUN quiere constituirse en una voz amigable y
fraterna que busca el intercambio y la reflexion interdisciplinaria
e intercultural.

El Director

Temuco, Chile, enero de 1995
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ESTUDIOS

CONSIDERACIONES GENERALES PARA ESTABLECER UNA POLITICA
LINGUISTICA DEL MAPUDUNGUN

Elisa Loncon Antileo(*)

|- INTRODUCCION.

El presente articulo entregara algunos elementos de
informacién y reflexién respecto a la situacién actual del
mapudungun en el contexto sociocultural y politico chileno, y el
rol que le compete en el futuro mapuche, con énfasis en un sistema
educacional que garantice la continuidad cultural e histérica del
pueblo mapuche. Es importante sefialar que una de las primeras
situaciones a que me veo enfrentada para escribir este articulo es
tener que expresar conceplos e ideas acerca de mi lengua en una
lengua ajena, el Castellano. Ain sabiendo que esto se debe a factores
linglisticos y extralingtisticos, que méas adelante desarrollaré,
debo manifestar que la forma mas exacta y de mayor acercamiento
al tema seria mejor expresado en la lengua propia, el mapudungun
la lengua materna en la cual se ha desarrollado la comprension del
mundo de quienes han tenido el privilegio de mantenerla, pese a las
condiciones histéricas de dominacién en que se encuentra el pueblo
mapuche actual.

Como sabemos, el mapudungun, como otras expresiones de
la cultura mapuche, ha permanecido estancado en su desarrollo por
la implantacién del sistema chileno occidental, y para muchos este
idioma en la actualidad no existe, o si aiin se conserva se predice su
desaparicién a un corto plazo. Las razones que se entregan son casi
obvias, el pueblo mapuche esta inserto oficialmente en un sistema
monocultural y monolinglle, la "Nacién chilena®, siendo el
Castellano la lengua oficial y nacional para todos los chilenos,
dentro de los cuales se insertan los mapuche; en este contexto no
hay mayores posibilidades para que los mapuche mantengan y
desarrollen el idioma propio, el mapudungun no tiene cabida en la

(') lnvestigadora del Instituto do Estudios Indigenas, do la Univarsidad de La Frontera,
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escuela, en los medios de comunicacién, en las oficinas publicas, en
las distintas instituciones de la administracién publica
(hospitales; registro civil, banco ,etc). Todas ellas, instancias a
las que el mapuche acude a resolver problemas, necesidades etc.
Para todo se necesita el castellano, por lo que el mapudungun no es
necesario.

En el concierto de las reivindicaciones mapuche, la
recuperacion o revitalizaciéon del idioma juega un rol importante,
pero no tan sentido como son las referidas a la recuperacién de la
tierra y el territorio. Sin polemizar en el tema, quiero sefialar que
esta situacion tal vez se deba a la aguda pérdida del idioma en los
Gltimos afios. En Chile la poblacion mapuche supera al millén (1)
de personas, de esta cifra no se conoce cuéntos de ellos hablan
mapudungun y son bilingiies, sin embargo lo que si es real, es que
la mayoria de padres bilingiies, hoy poseen hijos monolingiies del
Castellano (2), lo que sin duda demuestra la pérdida del
mapudungun a gran escala.

Un pueblo que pierde su idioma es un pueblo silenciado, un
pueblo mudo, imposibilitado de reivindicarse con sus propios
conocimientos, con su filosofia, con su religién, para ello debe
recurrir a un idioma prestado, de otra cultura, en la que se
expresan otros conceptos. Asi lo sienten y lo expresan quienes
llevan el idioma en la préctica diaria en las comunidades, me
refiero a las personas hablantes , en especial a los Gempin,
Weupife, Lonko, Machi (3) y demas autoridades originarias a
quienes no se les puede dejar de reconocer el rol que han jugado en
la mantencién de la cullura, los conocimientos propios y el idioma
mismo.

Este articulo pretende hacer una contribucién al debate
actual sobre un futuro digno, mds justo para el pueblo mapuche,

! Canso 1992, regisica la oxistoncia do 928,060 mapuche sobre 14 afios: si agregamos un
30% do comespondionto a I poblacién inantil do O a 13, lendrlames un tolal aproximado do
sas mapucho. Mas alld do su flidolidad oxacta nos sirve como referencia

E£SA. LONCON ELISA, ANTILEF VICTORINO, Condiciones socioculuralos para una
educacién intercullural bilingdo on Maquohuo, 1992

3 Gengin. duedo do la palabra, orador mapuche. Woupilo, historiadares . Machi, Iider raligioso
Lonko, jote poiitico do una comunidad i

——
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donde la lengua cobra relevancia. Sin ser ambicioso y
homogeneizar la voluntad mapuche sobre temas de interés, trata de
entregar algunos elementos que permitan responder las preguntas
relacionadas con el futuro del mapudungun ;Es posible restablecer
el uso del mapudungun en cada uno de los espacios en que el
mapuche interactia y qué condiciones deberian existir para que
esto se logre? ¢ Qué rol le compete a la escuela en el futuro del
idioma? ¢Cudl es el papel de los mapuche hablantes y no hablantes
en la recuperacion del mapudungun?.

Il.- Significado del Idioma o lengua mapuche, mapudungun.

Para comprender el significado del mapudungun en la
cultura mapuche se considera las definiciones que la linglistica da
a los conceptos de lenguaje, lengua o idioma y dialecto, conceplos
mediante el cual la sociedad global juzga a favor o en contra del
mapudungun; ademas se recoge la concepcién que los hablantes
tienen de su lengua. Lenguaje es la facultad humana para
comunicarse, a través del cual se expresan significados. El
lenguaje como facultad humana puede ser expresado a través de
distintos sistemas( sistema Braille , Morse, elc). Lengua es la
realizacién de esta facultad, ésta constituye el patrimonio de un
grupo social determinado( 4), a través de la lengua se expresa la
cultura de un pueblo, de ahi que lengua y cultura son dos elementos
inseparable.

Algunos usan el concepto idioma en vez de lengua, estos son
dos conceptos equivalentes, que lingiisticamente tienen el mismo
valor, sin embargo se tiende a confundir los conceplos, por
cuestiones valdricas, atribuyéndole al idioma condiciones de
universalidad, escritura, jerarquia, desarrollo literario, etc. La
universalidad no depende de la lengua, no tiene nada que ver con la
naturaleza de lengua sino que responde a acontecimientos
histéricos, sociales y politicos. El Latén fue una lengua de
prestigio, universal, con la caida del Imperio Romano decay¢
también la lengua y hoy es idioma muerto.

4 Cosedu Eugenio, Teorla del lenguaje y lingistica general, Ja Ed Rev. y corregida 2a
roimpeosson, Madnd: Gredes, 1082,
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Por otro lado, todas las lenguas son orales en su oomlenz'oly
todas pueden escribirse sin exclusién, si los hablantes asi lo
deciden. No hay nada en la naturaleza del idioma 0 lengua que
imposibilite su escritura, asf, algunas son alfabéticas, sil4bicas,
ideogréficas, pictogréaficas y otras son combinaciones.

Estas afirmaciones nos permiten establecer que :

Por naturaleza las lenguas son iguales, es decir, no hay
lenguas superiores ni inferiores, en el mundo existen mas de cinco
mil lenguas y todas ellas estan facultadas y capacitadas para
desempefar funciones de comunicacién, expresién e integracién
social.

El dialecto, en cambio, es la variacién regional de una
lengua, producida por distintos factores, geograficos, culturales,
histéricos; asi, se puede decir que el castellano posee un
sinnumero de dialectos si se asume que todes los hablantes de
lengua hispana hacen uso de una determinada variante, segun el
pais donde se ubican. :

El mapudungun, como ya ha sido definido, es una lengua
(5), aunque por circunstancias sociales y politicas y dado su poco
prestigio social, hay quienes lo han denominado dialecto, pero esto
no es mas que falta de conocimiento y como ya ha sido sefialado
anteriormente una cuestién valérica. Posee las caracteristicas de
las que gozan todas las lenguas, esta dotada de una gramatica,
(aunque no est4d escrita), tiene un sistema fonolégico,
morfosintactico y seméantico determinado por las condiciones
propias de la cultura y que lo hacen diferente al resto de las
lenguas. Su condicién de lengua oral no le quita ningn valor
linglistico, esto es un componente cultural que caracteriza a la
gran mayoria de las lenguas indigenas.

Mapudungun para el mapuche, literalmente significa habla
de la tierra, mapu: tierra, dugun: accién de hablar. Asi como
también se ha creado el winka dugun, para designar a la lengua de
la sociedad winka, el castellano; se puede también hablar del
chedugun para referirse al habla exclusivamente de la gepe

5 SALAS ADALBERTO, Mapuche 4lengua o dialecto?, CUHSO, Vol 2 N¥1, 1085

— U
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mapuche, categorias de habla que nos permiten comprender la
normativa del mapudungun en cuanto expresar un determinado
contenido y significado. EI mapudungun es conocido y denominado
por sus hablantes de distintas formas:

mapudungun
mapuncedugun
mapucedugun
cedugun
mapucekewon

Las cinco denominaciones se usan para referirse a la lengua
mapuche, depende de la region del hablante, lo que sin duda no debe
ser asumido como materia de confusién dado a que la cultura
mapuche posee una caracteristica ligada intrinsecamente a las
condiciones geograficas, que hacen que exista diversidad interna en
la propia cultura. El concepto mapudungun, es usado por los
mapuche nagche, mapuncedugun por los williche, mapucedugun por
los wenteche, cedugun por los mapuche pewenche y mapucekewon
se usa indistintamente.

Como anteriormente se ha sefialado, de la concepcién de
lenguaje depende la cultura, en la cultura mapuche el concepto
dugun tiene distintos significados tales compo: habla, noticias. De
acuerdo a los conocimientos mapuche no sélo el ser humano puede
hablar y comunicarse, ésta es una facultad de la que gozan todos los
seres que conviven en la tierra, en el Mapu, asi existen distintos
tipos de dugun; lo que a continuacién se ordena en el siguiente
arbol.

- mapuce kewon
- cedugun

- mapudungun

- mapucedugun
- mapuncedugun

ce dugun dugun de elementos no humanos
viivn, kujifi, ko, winkul, etc.

[ce /kuﬂ

Dugun, que significa habla, se ramifica en tres ramas: el ce
dugun o habla de la gente; el kuyif, newen dugun o habla de los
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poderes de la lierra (6) y cedugun/newen dugun, este ullimo se
refiere al habla del ser humano con los elementos de la naturaleza.
El habla, dugun, es propia del ser humano, pero también de los
otros seres de la tierra, y ésta también sirve como un instrumento
de comunicacién entre ellos, por cuanto existen tres tipos de dugun
o habla:

a) ser humano / ser humano

b) poderes de la lierra/poderes de la tierra

c) ser humano / poderes de la tierra.

La primera categoria es obvia para todos nosotros, el ser
humano puede hablar, no asi la categoria ¢ y b. En la cultura
occidental el hombre es el unico que habla, en cambio, en la
cultura mapuche ademds del hombre, habla el agua, el cerro, los
animales elc. Ademéas todos se comunican y lo hacen en
mapudungun, es decir, el ser humano habla mapudungun, los
poderes hablan mapudungun, el ser humano con los poderes y
vice/versa también lo hacen en mapudungun.

Con lo anteriormente sefialado podemos decir en un intento
por hacer una aproximacion a la ciencia mapuche, no sélo el ser
humano tliene la facultad de comunicarse, se asume que los
animales, la tierra y cada uno de sus componenles también pueden
hacerlo, y estos lo hacen a través del mapudungun. A esto se agrega
una afirmacién realizada por un hablante mapuche:

"mapuduguwenule ce duguwelayay mapu, gvfafuy ta mapu;
mapudungun mu neyvkey mapu”

“si la gente no habla mapudungun la tierra no va a poder
hablar, se ahogaria; porque a través del mapudungun la tierra
respira ~

Mas alla del ejercicio metafdrico que se pueda entender
esta afirmacion permile ver que el significado del mapudungun
para el mapuche se vuelve doblemente esencial, porque ademas de
ser la lengua de comunicacion entre los seres de la tierra, también
contribuye a la vitalidad de la tierra.

6 wvm ki animalos, ko, agua, winkul: corro. En la cullura magucho 60 B5UMO quo on la
i 0t

liorra existon dislinlas 1uorzas o nowon, cada olemonto de 1 1ora 1ne Su 1Uerza Como 1 dol

agua. da ks animalos olc y 68108 INl0rvIonon on ol equilbino ontre of se humano v i liorra

A ———
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Otro aspecto importante que se desprende de este anélisis es
la relacién lengua y tierra. Los linglistas hablan de regiones
lingtisticas, para referirse al espacio fisico donde se encuentra
una comunidad lingdiistica determinada, para referirse al espacio
geografico que ocupa una lengua donde la otra no tienen vigencia.

Asi, hasta el siglo pasado se extendia una regién lingdistica
de habla mapuche que comenzaba desde el rio Bio-Bio hacia el sur.
El rio Bio-Bio fue también frontera linguistica entre el castellano
y el mapudungun, las personas que querian establecer contacto con
los mapuche debian saber el mapudungun o por el contrario hacer
uso del lenguaraz(7); En la actualidad es comin en los paises
europeos el uso de este concepto, asi en Suiza existen tres
territorios lingUisticos, el alemén , francés y el italiano.

Sin embargo, la relacién lengua, territorio y tierra en la
cultura mapuche, no sélo se refiere al espacio fisico que ocupa la
lengua en funcién de sus hablantes, sino también al espacio fisico
en donde se equilibran las distintas fuerzas de la tierra, se
relacionan entre ellas, se comunican y permiten la vida. En otras
palabras es casi imposible pensar el mapudungun sin la tierra,
sélo en funcién de sus hablantes, ello estaria abortando la
concepcién religiosa y filoséfica que el pueblo mapuche tiene sobre
su cultura y que es expresada en el idioma, lo que sin duda seria un
grave atentado contra la identidad y sabiduria mapuche. Para
recapitular, es necesario establecer bien la diferencia entre el
concepto de lenguaje establecido por los linglistas y el concepto de
lenguaje inserto en la cultura mapuche, este ultimo se refiere no
s6lo a la facultad humana de comunicarse, sino también a las
distintas fuerzas de la tierra que interactian con el ser humano.

Otro aspecto importante de considerar para comprender y
conocer con mayor profundidad la situacién del mapudungun es la
variable histérica, especificamente la influencia del contacto con
el castellano y también los primeros estudios de la lengua.
Refiriéndonos a esto ultimo, gran parte de los estudios del
mapudungun fueron condicionados por factores y objetivos
externos al pueblo mapuche, la lengua fue preocupacién y objeto de

7 Longuaraz se refiore a la parsona que hacla de inlerprale en las conversacionas eniro
mapuche y no mapuche, eslo manejaba correctamente of mapudungun y ef castellanc

—
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requerian conocer y hacer uso del mapudungun para llevar a
estudios por los misioneros jesuitas y capuchinos (8 ) quienes cabo
la evangelizacion. Estos estudios forman parte de los registros mas
antiguos de la lengua y por ende poseen un valor histérico
importante; sin embargo, es preciso sefialar ademas de los
propésitos evangelizadores, dichos estudios fueron realizados
teniendo en principio como patrén de analisis y comparacion, el
latin (9).

Dado que dichos estudios fueron hechos por misioneros
catdlicos motivados por su convicciéon de evangelizar a los
“barbaros mapuche”, la motivacién cristiana de los Padres hizo
que se incorporaran distintos conceptos religiosos propios de la
cultura occidental al mapudungun, en forma forzada, mediante el
uso de la traduccién; de este modo se trasladaron los conceptos de la
cultura occidental cristiana al mapudungun, por ejemplo:

Chau Dios: Padre Dios

También, producto del contacto con la otra sociedad el
pueblo mapuche incluyé nuevos conceptos al idioma, motivados por
la incorporacién, apropiacién de objetos u otros enseres a la
cultura mapuche, asi se incorporaron palabras tales como:

kawej: caballo, kacija: trigo, waria: ciudad, efc.

Esta situacion nos permite entender que los idiomas son
dinamicos y responden a la necesidad de los hablantes. Cuando éstos
tienen el control cultural sobre el mismo, es mas f4cil hablar del
desarrollo del idioma, en el caso contrario, y responde al ejemplo
anterior, se imponen externamente nuevos conceptos. Dada la
hegemonia cultural de la otra cultura, el idioma se transforma
respondiendo a otra maltriz cullural, pese a que se crean conceplos
nuevos es dificil hablar de desarrollo. sino mas bien de
colonizacién linglistica

1606 of josutta Luis do Valdivia . escribe la prmera

ramética mapuche. ko suceden los
padres psutas, Andros do Fubrd (1764 Ane de la lengua Ge

del Rewno de Chie) y of padre
Mavesiadt (1777  Chiligugu) Posteriormenta el padre capucheo Feks de Augusta en 1903
pubkca Gramatica Araucana y olios estudios En 1960 ol padre Emesto Moesbach publico

Idoma Araucano y olros estudios
9 SALAS ALBERTO, La Linglistica Maguche on Chie RLA N* 18 Concepiatn Chile pp 24

PN,
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Aun sabiendo la importancia que tiene para el estudio de la
lengua cuestién historica, los hablantes del mapudungun no poseen
en forma sistematica el registro histérico del desarrollo del
idioma, o los cambios que éste ha venido sufriendo a través del
tiempo; en esta materia existen algunas fuentes a nivel de los
hablantes, quienes podrian proporcionar datos importantes sobre
conceptos antiguos del mapudungun, lo que permitiria recopilar
palabras que han caido en desuso por efecto del cambio
sociocultural que vive el pueblo mapuche. No debemos olvidar que
hasta hace un siglo atras el mapudungun fue un idioma auténomo,
se supone que éste habia alcanzado el maximo de desarrollo para
interpretar el mundo mapuche real, objetivo o subjetivo de la
época. Por lo ya sefialado, este tema es materia de gran importancia
en cuanto a registros del idioma.

En el mapudungun de los tiempos actuales se pueden ver con
nitidez la huellas que ha dejado la historia de dominacién sobre el
pueblo mapuche, asi como los propios miembros del pueblo
mapuche han sido objeto de opresién, de estancamiento en su
desarrollo, de hecho la lengua no ocurre en el vacio, esta ligada a
los factores sociales y politicos que afectan a la comunidad
linguistica que la habla.

Si estudiamos la lengua en profundidad, probablemente hoy
dia nos encontremos con un mapudungun que mantiene en su
esencia los contenidos de hace mas de quinientos afios atras, es
decir, conceptualizando el mundo mapuche histérico y restringido
para conceptualizar el mundo mapuche contemporaneo, podemos
decir entonces que no hay desarrollo de la lengua, lo que no es nada
extrafo dadas las condiciones de subordinacién de que ha sido objeto
por el castellano, fundamentalmente a partir de fines del siglo
pasado. Caso similar se puede observar a nivel de la estructura del
mapudungun actual, el hablante a menudo recurre a la norma del
castellano cuando habla en mapudungun Por ejemplo: vamos a
purucar, en vez de purumeyu: dancemos los dos.

Para realizar una aproximacion al tema en cuestion, a
continuacién realizaremos una mirada al mapudungun desde la
sociolinguistica.

II.- Situacién sociolingistica del mapudungun.
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Anteriormente se ha sefialado que la lengua es una expresion
social y cultural de un pueblo, ligada a los multiples factores
sociales, politicos, histdricos, que se relacionan con sus hablantes.
La sociolinguistica se sitia en esle contexto y nos permite estudiar
el mapudungun en funcién de los factores extralingiisticos que
afectan a sus hablantes ( 19) y el desequilibrio de poder que existe
entre el castellano y el mapudungun.

En la sociedad chilena el mapudungun es una lengua
oprimida, subordinada al castellano y esto se debe a cuestiones
politicas que han caracterizado la relacién entre el pueblo mapuche
y el Estado chileno (11). Es un hecho que la politica lingiistica
oficial chilena tiende a la asimilacién del mapudungun, mediante la
imposicion del castellano; el castellano es la lengua oficial y
nacional chilena; este tipo de politica puede ser denominada
glotofagia, conceplo mediante el cual se explica el fenémeno de
exlincién de un idioma por la generalizacién del otro, en este caso
la pérdida del mapudungun y desarrollo del castellano.

El mapudungun no goza de los mismos derechos, ni del
mismo estatus, ni de las mismas funciones que el castellano. El
castellano es una lengua de gran prestigio social, goza de mayor
jerarquia, es la lengua de comunicacion, culta, formal, oficial,
informal, es la lengua de la administracién publica y juridica,
mientras que el mapudungun sdlo tiene asignadas dos funciones:

a) funcién cultural en el &mbito mapuche
b) funcién informal (cotidiano-doméstico) y no oficial.

Esta restriccion de funciones, como el bajo estatus de una
lengua, no tiene nada que ver con su naturaleza lingUistica, no es
cierto que hay lenguas capacitadas para ciertas funciones y otras
no, el desequilibrio entre las lenguas, su estatus, depende de
cuestiones de tipo social y politico. Asi, las funciones de uso del
mapudungun estan condicionadas por factores externos, como es el

10 pALOMING RODOLFO C., y delonsa . Contro do do
Ungistica Agiicada, Univorsidad Nucional Mayor do San Marcos, Documento do Irabajo N¢ 46,
Junio, 1983 pp 4.5

"' Do acuerdo a tn Conslitucion chilona, on Chile oxiston sélo chiencs, fo quo implica una
negacitn sistomica do In prosoncia y oxistoncia indégena. Chile es un Estado monocultural y
monaiingGo ninguna do las C: chilanas han més la exisondia indigona

A —————T
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poco poder politico de la sociedad mapuche, la discriminacién
social, la marginacién econdémica, es decir por los distintos
problemas de marginalidad que vive el pueblo mapuche; con esto
podemos decir que la lengua corre los mismos riesgos que sus
hablantes, es objeto de discriminacién al igual que sus hablantes,
por cuanto las funciones de un idioma estan determinadas por el
poder de los hablantes. Efectivamente, el pueblo mapuche no goza
de ningun poder politico y social en la sociedad global, es un pueblo
oprimido, ignorado, marginado, asi también la lengua es una lengua
oprimida, siluacion que ha producido grandes cambios en la
lengua,.El mapudungun en la historia fue la lengua del pueblo
mapuche, hoy dia en gran medida es reemplazada por el castellano.

Al hablar de lengua oprimida nos estamos refiriendo
entonces a que el mapudungun es una lengua subordinada, la lengua
no tiene ningln valor social y politico al interior de la sociedad
global, posee un bajo status social( 12), Los espacios sociales de
uso del mapudungun se restringen cada vez méas y hoy la lengua esta
relegada a la comunidad, al 4mbito de la comunicacién familiar y
escasamenle se escucha en la ciudad excepto en lugares como la
feria, terminales de buses, mientras que el castellano tiene
reservada todas sus funciones y por ende ocupa los multiples
espacios sociales, culturales y politicos por lo cual los mapuche
estan obligados a aprenderlo.

El castellano goza de privilegios "autorizados por ley"( 13)
para ocupar los espacios y funciones que actualmente ocupa, es la
lengua oficial y nacional; su hegemonia por sobre el mapudungun
no sélo desplaza al idioma sino también le ha permitido establecer
modificaciones estructurales al interior del idioma mismo. Asi hoy
en dia es comun escuchar a hablantes nativos de mapudungun que
incorporan ofras estructuras en la construccién morfosintactica de
la frase, 1ales como:

hasta ka antv, en vez de decir peukayael

12 ALBO XAVIER. El luluro do los idiomas oprmidos an los Andes. Lima. CIDA, Doc.do Trabajo
N*33

13 A posar de que no hay ninguna loy que diga que el castolano es lengua olicial, 6810 60 dn por
hocho y cuenta con legitimidad social histérica
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Esto mismo se refleja en la inscripcién de los nombres
mapuche como apellidos en el Registro Civil, con la escrilura se
pierde su contenido originario por efecto de la castellanizacion.

antihuala: sin significado, antvwala: pato silvestre del sol
quilaman : sin significado, kvlaman : tres céndores
catricura: sin significado, Kaxvkura: piedra cortada

Este conflicto linglistico existente, producido por la
relacion de desigualdad social y politica entre el castellano y el
mapudungun recibe el nombre de diglosia ('4). La diglosia designa
el fenémeno social que afecta a una lengua, y se refiere a la
relacion desequilibrada entre una lengua y otra. Este no es un
fenémeno lingdistico, lal como se explicé anteriormente, es un
fenémeno social; el prestigio de un idioma estd determinado por
una cueslién valdrica, politica y social, no es un fenémeno ligado a
la naturaleza del idioma. Es decir, que el mapudungun sea una
lengua oprimida no tienen nada que ver con su naturaleza
lingGistica.

La diglosia influye también en la concepcién que los propios
mapuche tienen de su idioma, en este sentido la desvalorizacion del
mapudungun produclo del conflicto social es internalizada por los
hablantes trayendo como consecuencia lo que se conoce como
verguenza étnica, y se caracteriza por la autonegaciéon de si mismo,
la negacion de su propia condicién de mapuche. Situacién que no ha
sido en vano y que hoy influye fuertemente en la pérdida del
idioma.

IV.- Los desalfios de la lengua, un desafio para los propios hablantes

Hasta el momento nos hemos aproximado a la naturaleza del
mapudungun, algunos elemenlos histéricos relacionados con su
estudio y el contexto sociolongiiistico en que éste se encuentra.
Ahora abordaremos el futuro del mapudungun sefialando algunos
elementos fundamentales que nos permitirdn proyectar una
politica lingUistica deslinada a revitalizar el idioma.

T4 ENFIQUE L LUIS, Lengua 2 - Malodal do apoyo para la loemacién docente on educacion
bilinge Intercutiural, UNESCO-OREALC, Santiago Chilo, 1089, pp B0y s

e —
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Un primer aspeclo a abordar se refiere a los derechos linguisticos
del mapudungun. Como ya lo hemos sefialado el mapudungun es una
lengua que por su condicién de tal puede y debe gozar de los mismos
derechos que cualquier lengua, ello implica restituir los espacios
de uso y las funcionesque debe cumplir la lengua en torno a
satisfacer las necesidades de comunicacién, expresién y funcion
social que le atribuyan sus hablantes y hacer que ésta sea una
lengua formal de uso colidiano para los mapuche.La negacién de una
lengua, como en el caso mapuche, constiluye un grave atentado a la
cultlura y a la identidad de un pueblo. Asi también los pueblos
tienen derecho a proyectar formas de desarrollo de la lengua, las
que pueden ser multiples (la escritura, desarrollo de la
literatura, elc).

El idioma de un pueblo hace posible la existencia objetiva y
subjetiva de la cullura y del pueblo al que pertenece, el desarrollo
de la cultura se logra en la lengua propia, los pueblos se perpetian
en su lengua, por cuanto la negacién del idioma es también negar el
desarrollo cultural de un pueblo. De hecho dentro de la cultura
propia las lenguas gozan de autonomia, es decir, existen por si
solas en funcién de los requerimientos de los hablantes.

El mapudungun liene vigencia cultural, social y polilica en
las comunidades hablantes, la relacién de las personas mayores
generalmente se da en mapudungun, asi también en los grandes
eventos sociales y culturales de la comunidad como el gijatun,
macitun, xawun, el mapudungun cobra gran vigencia, los que no
hablan el idioma quedan marginados de los distintos discursos que
alli se desarrolian.

En otro plano, en el contacto con la sociedad chilena, se
producen problemas de comunicacién debido a problemas
linglisticos, es comun ver a las personas mapuche en las oficinas
publicas, hospitales, elc., enfrentados a problemas de
comunicacion. Los nifios mapudungun hablantes, al ingresar a la
escuela se enfrentan con situaciones de comunicacion que le
provoca graves traslornos en el aprendizaje.

Tanto la vigencia del mapudungun en las comunidades, como
los problemas de comunicacién existentes entre mapudungun
hablantes y castellano hablantes, dejan de manifiesto un problema
no solucionado que liene que ver con la restriccién de uso del
mapudungun y |l a negacion de los derechos linguisticos al pueblo
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mapuche. La solucién de este problema no es imposible, pero ello
pasa porque el pueblo mapuche demande sus derechos lingdisticos y
haga del idioma una causa de movilizacion social y politica
abordando la naturaleza del conflicto , asi como crear instancias en
donde se den garantias sociales y politicas para el desarrollo y
vigencia de la lengua; no olvidemos que el mapudungun es la lengua
propia del pueblo mapuche, entonces no hay razones para que ésta

no sea asumida reivindicada como tal, la lengua nacional del pueblo
o nacién mapuche, asi como el castellano es lengua nacional de
Chile, esto constituirfa una medida justa propia de los Estados
reconocidos y asumidos como pluriculturales y multilingdisticos.

Estas medidas no son ajenas al mundo contemporaneo, donde
la diversidad cullural comienza a lener vigencia. En Europa, en las
ultimas décadas y como producto de las luchas nacionales, han
surgido condiciones a favor de los pueblos oprimidos, de las
minorias linguisticas o "minorias étnicas" dentro de los Estados, la
presencia del multilingtiismo en Espafia con el catalan, el euskera
y el espanol, en Suiza con las lenguas aleman, italiano y francés.
En Bélgica existen cualro regiones linguisticas: region de lengua
francesa, de lengua holandesa, de lengua alemana y una regi6n
bilingue declarada oficialmente en el lerritorio de Bruselas, donde
se habla en francés y el flamenco. En Bélgica como en Suiza se
aplica el principio de territorialidad linguistica (%), es decir, la
lengua se habla en el espacio fisico que ocupa la comunidad
linguistica y la persona que se moviliza a un territorio lingiistico
que no corresponde a su lengua materna, para cuestiones publicas
debe hacer uso de la lengua de ese territorio particular.

Las siluaciones descritas nos indican cambios profundos en
el ralamiento de los derechos linguisticos de los pueblos segun sea
la politica linguistica del estado en cuestién. De hecho, la historia
ha demosirado que la dominacién de los pueblos no es cueslién de
perpetuidad, asi ltambién en Chile es posible pensar en que
concedan mayores garantias de reconocimiento de los derechos a los
pueblos oprimidos, proceso que también se vive en América Latina,
en paises con presencia de naciones indigenas como México,
Ecuador, Peri y Bolivia, por citar algunos.

'S PIERRE MAUGUE, Conira of Entado- Nacksn, Edicionos do ka Torre, Maddd 19681 0p 71y s
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Las lengua puede jugar un rol fundamental en la
delimitacién de la autonomia regional de un pueblo ( 18), como se
sefalé anteriormente hay una relacion directa entre comunidad
linguistica y territorio lingiistico. Una autonomia para el pueblo
mapuche también se fundamenta con la vigencia de la lengua en el
territorio. Un futuro de dignidad para el pueblo mapuche
necesariamente pasa por el reconocimiento y respeto de sus
derechos linguisticos, la lengua es el vehiculo de la cultura, de la
identidad, del contenido , del conocimiento propio.

Lamentablemente, estas medidas no tienen expresion
practica real, en la aclualidad no existen grandes avances respeclo
a la revitalizacién del mapudungun, la educacion bilingie
intercultural considerada en unos de los articulos de la ley
19.253, sobre pueblos indigenas, no dice nada respecto de los
idiomas indigenas o un eventual cambio de la politica linguistica en
Chile. De hecho el mapudungun jugara un rol importante en la
educacién bilingte, ésta le permitirda ampliar el rol social de la
lengua, lo que es importante, sin embargo, es necesario visionar
cambios sociales politicos y juridicos que respalden la vigencia del
idioma en territorio mapuche, la comunidad linguistica debe ser
provista de medios formales, institucionales y legales para hacer
uso amplio del idioma (escuela, medios de comunicacién,
asociaciones de escrilores, elc.), ello permitird extender el uso del
mapudungun mds alld de la comunidad, a las oficinas publicas,
privadas, en las universidades y otros espacios donde el mapuche
interactua en su territorio.

Esto sin duda conslituiria un cambio en la polilica
linguistica del pais, lo cual ademas implica la implementacion de
un proceso de planificacion lingiistica para el mapudungun.

Cualquier inlenlo de revilalizacion de la lengua mapuche
pasa por la planificacién lingiistica, si se piensa llevar el idioma a
la escuela y hacer educacién bilingiie, es casi imposible hacer
educacion bilingue si no se planifica la lengua y el mapudungun
conlinua subordinado o dependiente del castellano como lengua no
eslandarizada, sin vocabulario pedagégico, sin una gramélica

16 couTI cuXIL DEMETRIO, Couﬂqumcldu dol ponsarmionio polhico dal Puablo Maya, Asocincién
do ealritores mayance do Guall la. 1991 pp 65 y &5
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escrita, sin textos bilingies elc. Estas necesidades demandan un
cambio profundo en las condiciones del idioma principalmente el
paso de lengua oral a lengua escrita.

Finalmente las medidas de revitalizacién linguistica para el
mapudungun se insertan en el proceso de descolonizacién ideolégica
que el pueblo deberia asumir si no quiere continuar obligado a
pensar y recrear sus conocimientos en una lengua ajena. Proceso
en el cual los lingiistas estarian obligados a tomar un rol en
funcién de la revitalizaciéon del idioma dejando de lado la antigua
tradicién de hacer registros del mapudungun sin involucrarse en
su desarrollo

V .. Conclusiones preliminares

1.- El mapudungun es una lengua oprimida, actualmenle se
encuentra reducido en sus funciones linguisticas debido a
problemas sociales y polilicos que afectan al pueblo mapuche como
un pueblo discriminado e igualmente oprimido, lo que no significa
que la lengua esld eslructuralmente imposibilitada para un
desarrollo, es decir, la reduccién de las funciones del mapudungun
no se debe en ningun caso a faclores linguisticos. La politica
linguistica existente en el pais no ha permitido el desarrollo de las
lenguas indigenas, por el conlrario las lenguas indigenas no tienen
ningun rol social ni polilico al interior del pais, sustentandose de
esta manera el desequilibrio de poder entre las lenguas.

Consciente de esla siluacion, el pueblo mapuche tiene todo el
derecho de demandar igualdad linguistica. No hay lenguas
supenores ni inferiores por cuanto el mapudungun no es lengua de
segunda categoria, puede cumplir exactamente las mismas
funciones sociales que el caslellano, ser la lengua de la educacion
para el mapuche, la de los medios de comunicacién o de la
administracion publica. Las lenguas consliluyen elemento de
liberacién de los pueblos, asi el mapudungun puede y es
herramienta eslralégica para el futuro mapuche, esto no significa
que se le atribuya poder polilico especial,sino que es una condicién
derivada de su naturaleza: en lanto es la lengua de un pueblo,
constituye un elemento identificador de la cultura que ayuda a
formar la identidad de un pueblo. Todo pueblo que lucha por su
identidad no puede descuidar su lengua.
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2.- Atlentar conlra los derechos lingtisticos de un pueblo es
atenlar contra su identidad, el mapudungun constituye parte de la
identidad mapuche. Por esta razén es casi imposible pensar el
futuro mapuche sin su lengua, de modo que cualquier proyecto de
desarrollo mapuche, desarrollo local o etnodesarrollo, no puede
obviar el idioma si es que se piensa en el futuro mapuche, no es
posible construir fuluro mapuche si la lengua continta
subordinada al castellano. No olvidemos, todos los pueblos dan
existencia al mundo objelivo y subjelivo a través de su lengua, y se
desarrollan en su lengua.

Es muy importante debalir y profundizar este punto a nivel
de los propios mapuche, como también con las distintas instancias
de la sociedad no mapuche o del gobierno que se encuentran
formulando politicas de desarrollo para los mapuche. Si nos
situamos a nivel de las polilicas formuladas en la Ley 19.253, el
tema linguistico esla ausenle o bien se inserta en el articulo sobre
educacion intercullural bilingtie, sin embargo, més alla de eslo las
lenguas indigenas debieran haber sido consideradas en la Ley en
forma explicita. Pese a las limilancias de la Ley , que lodos
conocemos, es necesario disculir el rol de las lenguas indigenas en
el desarrollo y concrelamente responder: ¢cudl va a ser el rol de
las lenguas indigenas en las dreas de desarrollo indigena? o ¢en qué
medida la propuesta sobre 4dreas de desarrollo indigena puede
incidir en el cambio de la polilica linguistica oficial?.

3.- La educacion inlercultural bilingue, por su conlenido
puede emprender las primeras tareas en funcion de la
revilalizacién del mapudungun. De hecho, la escuela es el espacio
propicio para el cultivo y desarrollo del idioma, en ésta es posible
emprender acciones para la escrilura de la lengua, estandarizacién
del idioma, normalizacién y aclualizacion del idioma. La
revitalizacion del idioma es un requerimiento lingtislico
fundamenial para que se realice educacién realmente bilingiie. No
es posible pensar en una educacion bilingue de mantenimiento si el
mapudungun sigue siendo lengua subordinada al castellano; una
educacién intercultural bilingtie es aquella que promueve el
desarrollo y cultivo de ambas lenguas, por lo que la revitalizacién
linglistica del mapudungun tendra que ser una de las primeras
tareas que aborde el nuevo sistema educalivo que demandan los
mapuche. En otras palabras, la educacién intercultural bilingtie
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puede hacer una primera gran contribucién a la cullura y al
pueblo mapuche mediante la ejecucién de acciones tendientes a la
revitalizacion del mapudungun.

4.- El futuro del mapudungun depende directamente del
futuro del pueblo mapuche, no habria educacién bilingue si el
pueblo mapuche no la demanda y no esta convencido de las ventajas
pedagdgicas de esle sislema de ensefianza; de igual manera, si no se
reivindican los derechos linglisticos del pueblo mapuche, no seria
posible el cambio de polilica lingtistica del pais, que por lo
analizado depende de cambios sociales y politicos que pueden
ocurrir segun el avance de las reivindicaciones mapuche. Los
hablantes de la lengua , como los mapuche preocupados del idioma,
sean agentes tradicionales que manejan la oralidad o los escritores
mapuche, artistas del idioma, profesores bilingies, todos tienen un
rol fundamental en la revitalizacién del idioma, como también en el
establecimiento de propueslas lendientes a promover cambios en la
politica ling0istica.

Pese a que los cambios futuros dependen directamente del
pueblo mapuche, es imporlante también reconocer el rol que le
compete a la sociedad no mapuche en asumir la tarea de la
aceptacion de la diversidad cultural del pais, principalmente a los
gobernantes y quienes administran las politicas en Chile. Resolver
el problema del prestigio social, el estalus social de los indigenas
depende también directamente de la voluntad de los gobernantes y
del cambio de politicas que tradicionalmente han tratado al indigena
como ciudadano de segunda categoria. De hecho, cuando analizamos
el problema de la diglosia, vimos como el bajo status de la lengua
produce en los hablanles la renuncia a su identidad. Por esto,
podemos concluir que el futuro depende del avance de la lucha
indigena unida a la voluntad politica de los gobernantes.

Para finalizar, sélo quiero enfatizar que el pensamienlo, la
sabiduria mapuche, se puede recuperar, proyectar desarrollar en
el idioma de la cullura, si perdemos nuestro mapudungun,
perderemos nueslros conocimientos, nuestra sabiduria, nuestra
identidad, el futuro mapuche no puede remitirse sobre la
diferenciacion fisica biolégica, sino en el conocimiento, en el
contenido cultural, y para ello el idioma es fundamental.

Pewmagele wufioweltuay tayid kimvn, tayii mapudungun. Felepe may.
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¢IDENTIDADES ETNICAS EN EL MUNDO
MAPUCHE CONTEMPORANEO?
ALGUNAS IMPLICACIONES TEORICO-PRACTICAS. ™)

Christian Martinez Neira(**)

lig

El tema de las identidades étnicas ha comenzado a ser
recurrente en el discurso académico y de las propias
organizaciones indigenas actuales. Se habla de identidad, etnicidad,
cultura, incluso de relaciones interétnicas e intercullurales,
abarcando un conjunto conceptual que a veces se implica y otras
no, pero que muchas veces mezcla diversos niveles y aspeclos del
fenémeno que pretendemos estudiar!. Generalmente se presenta
una gran variedad de enfoques y énfasis entre cada uno de eslos
conceplos, debilitando muchas veces su ulilizacion empirica tanto
en la investigacién como en la definicién de politicas de los propios
sujetos involucrados y de los agenles eslatales y civiles de la
sociedad global.

Por su parte, los que se han mantenido en la busqueda de
una mejor suerle para esla "lemalizacién” de lo social, han
oscilado entre quienes lo definen segun modelos monotéticos o
politéticos, pero siempre en alusién a un conjunto de
categorizaciones que actian como referentes definitorios de un
fendmeno que es esencialmente dindmico y que tiene que ver con la
afirmacién de identidades y con una practica distintiva que la
establece como singularidad dentro del conjunto social2.

(*) Agradozco tos comentarios do Aracaly Civo y do Hugo Carrasco, lo quo no ks respontabiliza
do lon posibios errores dol prosente adiculo. Dol mismo modo. oxproso mi grastud al oquipo dol
1EI, a8l como a mes alumnos dol curso do “Histora y Elnicidad on la Araucania’. con quienos luve
In oportunidad de conversar virios do los lomas aqul sxpuosios

() Invontigador dol Instituto de Esludion Indigonas, de la Univorsidad de La Frontera

1 El ontudio de la etnicidad plantendo on oslo aniculo protondo identificar una de las facolnn do
In soclodad maguche. Jo que no Implica [n nogacion de olras, como podria sor ta do pucblo o
nacion

2 Un Inresante estudio al respocto on ol do Bamardo Guerroro. “Kontidad Aymara o idontidnd
pontacostal notas para la discusion”, on Aevista de Crontificas y

N* 3, lquique, Uriversidad Aduro Pral, 1003, pp. 15 y as

e —



La emergencia del tema de las identidades, y de la etnicidad
en particular, liene relacién con el cuestionamiento del paradigma
racionalizador y totalizador de la "modernidad”, lo que en 1érminos
epistémicos se ha traducido en un conocimiento por oposicién
causalista y aprioristico. Eslo es, la realidad se constituia apriori
en la construccién teorética segun criterios de contradiccion y/o
funcionalidad con el modelo propuesto. En otras palabras. los
sujetos e identidades se hacian "posibles”. por tanto positivos, en
la medida en que estuvieran previamente formulados, dejando "todo
lo demas" como conlrastaciones, negatividad, variacién estandar de
nuestro constructo o "ensamble” tedricad

La reivindicacion de las identidades y la pluralidad de lo
social surge al alero de la crisis de esle paradigma4 Desde hace ya
varias décadas, se ha comenzado a cuestionar al Estado-Nacién y las
ideas y eslructuras generalizantes y lotalizadoras que ordenaban lo
social a partir de la oposicién con toda exterioridad, convertida en
negalividad, y de la homogeneizacién de los respeclivos campos
internos, una nacion-un Eslado-un sujelo coleclivo®

Es esta manera de plantear la alleridad la que no ha
permitido “ver” al otro como un sujelo social que define y redefine
su identidad y préactica social de acuerdo a propios palrones de
significacion y no so6lo como conlestacién de las politicas
mantenidas por la globalidad. En otras palabras. el otro se
conslituye por afirmacién de si y vinculacién con otros. de cuya
relacion surje una praclica y una identidad distintiva

Por olra parle, hasla hace medio siglo, era una realidad
aceptada que lo mapuche se referia a un conjunto humano que
poseia una cullura, tradiciones e historia que se circunscribia a
espacios especificos del sur de Chile, los que a fines del siglo XIX

Moeres Bermma
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o Seminar £ rue
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fueron delimilados legalmente en las “reducciones” indigenas.
Ademas, se partia de la base de que el mundo mapuche era una
realidad relativamente homogénea, donde las diferencias
observadas ya desde tiempos coloniales con respecto a la sociedad
hispana y criolla se debian a las fluctuaciones en el sistema de
alianzas de rehues y ayllarehues, o incluso a ciertas adaptaciones
ecolégicas, como el caso de los pehuenche, pero en ningun caso a la
constitucién de identidades particulares dentro del universo
cultural mapuche.

Los datos de los dos ultimos censos realizados en Chile, en
especial el de 1992, mas alla de su validez empirica, han mostrado
que cerca del 60 por ciento de la poblacién que se identifica con la
etnia mapuche se encontrarfa ubicada en seclores urbanos, de los
cuales el 40 por ciento vivirian en la ciudad de Santiago. Esta
nueva realidad histérica de los mapuche, junto con enfoques
teéricos que proponen la pluralidad y no determinaciéon de lo
soclal, han hecho de la pregunta por la elnicidad un tema central en
el debale y reivindicaciones planteadas por las poblaciones
indigenas del pais. Mas aun, la complejidad que han asumido las
discursividades y practicas mapuche, en especial a parlir de la
década de los '80, parecieran tener su origen en la relacion
conflictiva entre identidades étnicas e identidades culturales,
relaciéon que hasta el momento se ha presentado de manera confusa
y conlradicloria porque no se habla explicitado dentro del mundo
mapuche faclores de variabilidad interna tan objetivos como la
diferenciacién "urbano"/"reduccional-comunilario”.

Las maneras de formular al "olro” en relacién exclusiva a
la cultura, han permitido justificar politicas sobre ese "otro" que
apunten a la negacién o revilalizacién cullural, pero que dejan de
considerar como cenlral el caréacter polilico de ese “otro™, eslo es,
su consideracién como sujeto e inlerlocutor con olros.

La emergencia de los "urbanos™ demuestra que la elnicidad
permite la reformulacion de la idenlidad y préctica cultural, pero
que la forma de su apropiacién sigue actuando como crilerio de
diferenciacién social.(***) En esle senlido, nuestro punto de vista es

(") Viase Mécter Gonzhlez y Vivian Gavildn Einia, culturaa o iootiiad Aymara Aria, TEA,
SIF pp 655
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que "lo social" conforma el punto critico que permite comprender
la etnicidad y sus reformulaciones. De otra manera, estariamos
sosteniendo que la "visibilizacién" de los cambios en los patrones
culturales expresarian el fin de la etnicidad. Situacién que en el
caso mapuche no parece verificarse en estos momentos.

Siendo las argumentaciones siguientes de cardacter
provisorio, esta es la hipétesis que deseo proponer para la
discusién en el presente articulo.

La identidad es esencialmente la afirmacion,
reconocimiento y vinculacién que establecemos con un conjunto
significativo a partir del cual ordenamos la realidad segun
jerarquias de valoracién, espacialidad, temporalidad, y ubicacién
social, politica y econémica. También, se podria decir que es el
cémo nos situamos y adscribimos con respecto a los diversos
ambitos de la existencia personal y social, afirmando una
singularidad distintiva que nos permite crear y recrear un sistema
especifico de significacionS. A la vez, podemos concordar en que
estas creaciones y recreaciones de significado se realizan segun el
ambito de ;realidad al que se refieran, conformando lo que Laclau
ha denominado, conjunto de posiciones de sujeto”.

En esa perspectiva, la identidad étnica seria una de las
tantas identidades posibles, y no "la" identidad del sujeto o actor
social en cuestion. Del mismo modo, la relacién entre cada una de
estas identidades es contingente y no determinista, por lo mismo,
no hay posibilidad a priori de establecer posibles encadenaciones
secuenciales que nos hablen de algun tipo de evolucién o sucesion
entre unas y otras, o entre las mismas.

6 Maria Angélica lllanes ha logrado una definicion similar para el caso del sujeto popular,
eliminando el conceplo de “conciencia®, ya sea en si o para si, como ha sido planteado
tradicionalmente, en especial, desde el punto de vista marxiano. *En suma -nos sefiala lllanes-,
podriamos definir la identidad popular como el modo de ser y estar en el mundo de la sociedad
popular en sus distinlas expi en su propia
construccién de sujeto en cuanto apropiacion de ol mismiss, por si mismos, entre si mismos”. “La
cuestién de la identidad y la historiografia social popular”, en Mario Garcés y ofros, Historias
locales y democratizacion local. Santiago, ECO, abril de 1993. p. 50.

7 Emesto Laclau. *New social movements and the plurality of the social", en David Slaler (ed),
Latin America Studies, N° 29, Amsterdam, CEDLA, 1985. pp. 27 y ss.
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Las conceptualizaciones que hasta el momento se han
realizado del fenémeno étnico asocian su especificidad a la
comprension de la etnicidad segun referencia a elementos
exteriores, o a criterios de significacién interna, considerando en
ambos casos la posibilidad de plantearla por oposicién o
participacion al conjunto significativo (referente) a partir de la
cual se constituye8.

Un ejemplo clasico de conceptualizacién a partir de la
exterioridad, esto es, de acuerdo a las percepciones y categorias del
otro, en cuanto observador objetivante, son las nociones de
barbaro/civilizado, indio/europeo o no-blanco/blanco
predominates hasta las primeras décadas del presente siglo9.

Estas son categorizaciones que ademas de expresar una
vision del otro, ciertamente peyorativa, orientaban y justificaban
la accion con respecto a ese otro, el dominio!0. La etnicidad como
oposicion, incluso, hacia pensar no sélo en el otro como negatividad
de lo social, si no que ésta era una categoria que se utilizaba
exclusivamente para designar pueblos "primitivos"11.

También, son categorias externas aquellas que definen la
etnicidad a partir de las estructuras sociales y econémicas, donde
la constitucién del sujeto queda referida a su ubicacién o
funcionalidad en las relaciones sociales de produccién. Se es
indio,nos dice Guillermo Bonfil, en la medida en que se es
colonizado,"la categoria de indio, en efecto, es una categoria
supraétnica que no denota ningan contenido especifico de los grupos
que abarca, sino una particular relacién entre ellos y otros

8 Christian Martinez y Karin Treulen. *Hacia un marco conceptual para el analisis de las
idontidades étnicas: el pueblo mapuche®. Ponencia presentada en el V Congreso Chileno de
Sociologia, Concepcion, diciembre de 1994

9 Jorge Guzman. "La categoria blanco/no-blanco®, en Tépicos ‘90, N 1, Santiago, CEDM, 1990
pp. 89 y ss

10 Milah Stuchlik. “Las polilicas indigenas en Chile y la imagen de los mapuches®, en Cultura
Hombre-Sociedad, volumen 2, numero 2, Temuco, PUCCh/CISRE, 1985. pp. 161 y ss

11 En 1868, Benjamin Vicuiia Mackenna, hablaba asi del mapuche en una sesion del Congreso
Nacional: *no es sino un bruto indomable, enemigo de la civilizacin, porque sélo adora los vicios
on que vive la ociosidad, la embri la mentira, la traicién y todo ese conjunto de
abominaciones que conslituyen la vida salvaje®. Citado por Jorge Pinto. *Morir en la frontera. La
Araucania en los tiempos de Balmaceda®, en Ortega, Luis (editor), La guerra civil de 1891, cien
anos hoy. Santiago, Usach, 1993. p. 134
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sectores del sistema social global del que los indios forman parte.
La categoria de indio denota la condicién de colonizado y hace

referencia necesaria a la relacion colonial*12.

Una perspectiva similar encontramos en un texto de Wilson
Cantoni titulado "fundamentos para una politica cultural mapuche".
En él sefiala que lo propio de la etnicidad mapuche es una cultura
diferenciada y su situacién de clase explotada. ".La naturaleza
general de su relacién con esa sociedad (la chilena) es la
naturaleza de las relaciones de clase en las que fue obligado a
participar. En consecuencia la situacién social del mapuche se
define fundamentalmente como situacién de clase"13. Mas aun,
para Cantoni, existiria "una solidaridad fundamental" de destino
histérico con las clases dominadas de Chile , de ahi que la
solucién de los problemas fundamentales de clase mapuche se
encontrarian "en la construccion de una sociedad socialista".

Como alternativa a las categorizaciones a partir de las
estructuras socioecondémicas, una gran cantidad de cientificos
sociales han planteado definiciones de la etnicidad segun la
particular relacién entre un grupo humano y una cultura
considerada como propia. Superando el culturalismo clasico, ya no
se plantea la etnicidad de acuerdo a una descripcién mas o menos
precisa de su cultura, sino, mas bien, al tipo de vinculacion que un
grupo humano establece con ella. Guillermo Bonfil realizé una
distincién entre el concepto de indio y el de grupo étnico,
sosteniendo que el primero se refiere a la generalizacién de
entidades étnicas particulares que tenian en comudn su condicién de
dominados, dentro del sistema global de dominacién. Siendo la
categoria "indio" supraétnica, lo étnico quedaria referido a las
culturas distintivas que dan sentido a cada grupo particular.

A partir de la teoria del "control cultural”, Bonfil pretende
definir la etnicidad de acuerdo a la manera como un grupo
determinado se relaciona con su cultura propia, siendo esta
vinculacion el criterio ordenador de todos los demas "rasgos"”

12 Guillermo Bonlil Batalla. "El conceplo de indio en América: una calegoria de la siluacién
colonial”, en Anales de Aniropologia, volumen IX, México, 1972. p. 4

13 Wilson Cantoni. “Fundamentos para una polilica cultural mapuche, en Cuadernos de la
Realidad Nacional, PUCCh, Santiago, Octubre de 1972. p. 81
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distinguibles de aquella unidad humana. Como él mismo sefiala: "la
relacion significativa para conceptualizar y definir al grupo étnico
es una que se establece entre determinado conglomerado humano
relativamente permanente (una sociedad) y su cultura propia. La
nocién de un origen comun, la identidad colectiva, el territorio, la
unidad en la organizacién politica, el lenguaje y otros rasgos
comunes, adquieren valor como elementos caracteristicos del
grupo étnico, en la medida que sea posible encuadrarlos dentro de
esa relacion especifica y significativa entre sociedad y cultura
propia"14.

Si bien Bonfil logra superar las corrientes culturalistas,
su propuesta sigue relacionando de manera privilegiada la
etnicidad a su particular relacién con la cultura, dejando todos los
demas aspectos de lo social "encuadrados" por dicha relacion. Esto
es, todas las posiciones de sujeto estarian determinadas por un
referente unificador. Mas aun, la expresion politica de la etnicidad
quedaria restringida a sélo un nivel de lo social y no a su expresién
plural de acuerdo a cada una de las posiciones de sujeto. Ello,
ademas, tiene por consecuencia "cerrar" el concepto de etnicidad a
la operacionalizaciéon exclusiva de la relaciéon entre grupo y
cultura propia, y no a la creacion contingente de significados de los
cuales la cultura es uno de ellos.

Ha sido Fedrik Barth quien situé el fenémeno de la etnicidad
en un punto critico distinto. Este lo relaciondé a la manera como en
la dinamica social se generan sistema de diferenciacion y
vinculacion que permiten la constitucion de sujetos singulares.
"Hacemos particular hincapié -nos dice Barth- en el hecho de que
los grupos étnicos son categorias de adscripcion e identificacion
que son utilizadas por los actores mismos y tienen, por tanto, la
caracteristica de organizar la interaccién entre los individuos"15.

Es el proceso de adscripcion e identificacion el elemento
sustancial que define a un grupo étnico, el cual se relacionaria con
una manera de apropiacién cultural, pero no se limitaria a ello.

14 Guillermo Bonlil B. La teoria del control cultural en el estudio de procesos éinicos, en
Arinsana, N * 10, Caracas, 1989. p. 10.
15 Fadrik Banth. Los grupos étnicos y sus fronteras. México, FCE, 1969. pp. 10-11
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En el sentido bonfiliano, el control cultural seria mas bien
una implicacién del primer proceso, pero no seria su criterio
fundante.

Estariamos en condiciones de distinguir entre unidades
étnicas y unidades culturales, siendo dos dimensiones relacionadas
pero no necesariamente determinantes. Como el ejemplo dado por
el mismo Barth en relacién a los pathanes, las diferencias
regionales detectadas no corresponderian exactamente a
variaciones étnicas o culturales, sino, a adaptaciones ecolégicas
especificas. En otras palabras, se podria plantear una
especializacién cultural sin afectar la unidad étnical6.

En definitiva, los grupos étnicos pueden ser considerados
como “una forma de organizacién social". "De acuerdo con esto
-prosigue Barth-, el rasgo critico es (..) la caracteristica de
autoadscripcién y adscripcién por otros. Una adscripciéon
categorial es una adscripcién étnica cuando clasifica a una persona
de acuerdo con su identidad basica y mas general, supuestamente
determinada por su origen y su formacién. En la medida en que los
actores utilizan las identidades étnicas para categorizarse a si
mismos y a los otros, con fines de interaccién, forman grupos
étnicos en este sentido de organizacion (...)

Aunque las categorias étnicas presuponen diferencias
culturales, es preciso reconocer que no podemos suponer una
simple relacién de paridad entre las unidades étnicas y las
similitudes y diferencias culturales. Los rasgos que son tomados en
cuenta no son la suma de diferencias "objetivas", sino solamente
aquellas que los actores mismos consideran significativas"17.

La referencia a la cultura se realiza en cuanto ésta sea
significativa para la identidad y los objetivos del grupo étnico,
permitiéndoles reafirmarse como unidad distintiva. La definicion
de la etnicidad se relaciona pero no se limita a la cultura de un
grupo determinado. En ese sentido, lo que muchas veces se estaria
caracterizando es a una unidad cultural particular, pero no
necesariamente aun grupo étnico especifico, pues, puede suceder

16 Barth. Op. Cit.p. 14y ss.
17 Banth. Op. Cit. p. 15.
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que existan distintos grupos étnicos dentro de un mismo horizonte
cultural, asi como, distintos origenes culturales para un mismo
grupo étnico.

El enfoque excesivamente culturalista que han planteado
algunos para la definicion de las identidades étnicas, se ha
traducido en que en vez de colocar el acento en las formas de
plantear la construccién de significados en funcién del "nosotros”
versus el "ellos", se ha procedido a realizar una descripciéon mas o
menos detallada de los rasgos culturales que se consideran como
propios de un determinado grupo étnico.

Este tipo de ejercicio ha demoslrado su esterilidad ain en la
delimitaciéon y clasificacion cultural de la unidad que estamos
analizando, pues parte del supuesto de que la cultura consiste en
ciertos rasgos estables y visibles que son posibles de medir a
partir de preguntas tan vagas como practica las actividades
tradicionales? ;habla la lengua propia? ¢posee tal fenotipo?, etc.,
pretensién positivista que ya es imposible sostener, ademas,
porque cada uno de estos atributos se encuentra en general muy
“"contaminado" o en muchos casos "perdido" por los efectos de la
sociedad global; a la vez, porque asocia el cambio cultural a la
necesaria pérdida de identidad y, por tanto, a su pérdida de
historicidad como sujeto social e interlocutor con otros.

El enfoque cultural-positivista ya descrito, no logra captar
ni la identidad étnica ni la identidad cultural, puesto que pretende
definir ambas en funcién del otro objetivante, y no a partir de los
propios procesos de significacion segun los cuales se construye
toda identidad singular!8.

Algunos autores, como Teresa Duran, han intentado una
alternativa al modelo anterior, en base a establecer las identidades
de acuerdo a las actitudes que asumen y han asumido diversas
parcialidades mapuche en relacion a la sociedad global, primero
hispanocriolla, luego chilena. Sin embargo, se sigue insistiendo en
la tipificacién de ciertos aspectos estables y medibles de la cultura

18 ¢t Bernardo Berdichewsky Racism, efhnicity and multiculturalism. Vancouver. Fulure, 1994
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mapuche para definir las identidades étnicas, tales como lo racial,
filosofico-cultural y sicosocial. Incluso, se llega a sostener que
“"cualquiera sea el marco en que estas formas de identidad mapuche
se dé -grupal o individual-, |

el aspecto racial"19

El problema del planteamiento de Durdan es que parte
definiendo los ambitos a partir de los cuales se construyen las
significaciones bésicas que permiten la identidad étnica que,
aunque dinamicos como lo filoséfico-cultural y el sicosocial,
siguen siendo descriptivos y objetivantes de una realidad que es
imposible de medir o cuantificar. Quizas, por eso mismo, Durén
trata de ligar aquellas dimensiones a las actitudes que los mapuche
han adoptado con respecto a la sociedad global en distintos periodos
histéricos, confundiendo ain més la situacién, al proponer que
dichas actitudes serian definidoras de identidades étnicas
singulareszo.

La aceptacion de tal postulado, seria desconocer que la
"guerra” o la "paz" han sido estrategias diferenciales adoptadas por
las mismas parcialidades mapuche segun el contexto en el cual se
dieron las relaciones interétnicas. Ademas, ello implicaria pensar
que la etnicidad se define exclusivamente por el otro, segun un
modelo monotético, donde la variabilidad es presentada como
diferencia. A su vez, sigue insistiendo en la "conciencia étnica"
como un factor determinante de la identidad, lo que facilmente
puede llevar a las nociones clasicas de conciencia en si y de
conciencia para si, tan propias de la construccién de identidades a
partir de la ideologia, o si se quiere, de un conjunto de contenidos
preestablecidos del sujeto.

Un trabajo de mucha significacion, por sus alcances
empiricos y tedricos, en relacién a una definicion de la o las
identidades étnicas dentro del mundo mapuche contemporaneo, la ha

19 Teresa Duran. “Identidad mapuche. Un problema de vida y de concepto® en América Indigena
volumen XLVI, N¢ 4, México, 1986. p. 699. El subrayado es nuesiro

20 “Agi mienicas por un lado, se visualizan cualro lases de identidad mapuche en la perspecliva
de la historia, en el momento actual eslas lases pueden lralarse como lipos de identidades. las
cuales, ademas de ser reconocidas por los propios mapuches, se Iraslapan y se suceden en una
direccion u olra, en individuos y en grupos® Teresa Durdn Ob Cit p 716 También véase p
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entregado Rolf Foerster en su Introducciéon a la Religiosidad
Mapuche. Foerster sefiala que con la llegada de los espafioles, y
luego con los criollo-mestizos, los mapuche se vieron en la
obligacién de definir su identidad no sélo frente a si mismos, sino
frente a otros, lo que llevé a una redefinicién de la misma.
Primero en relaciéon al Estado, luego en funcién de la penetracion
de la sociedad global. En ambos casos, las estrategias identitarias
fueron diferentes, incorporando y adaptando elementos de la
cultura ajena como un mecanismo para situarse en el nuevo
contexto manteniendo una afirmacién del grupo singular. Esto es,
manteniendo ciertos constructos de sentido, aunque los contenidos y
los sistemas sean diferentes, como el caso del pentecostalismo y del
catolicismo21. Como ya habia sefialado Fernando Mires, lo étnico
es un concepto ambiguo, pero no por ello estéril , que encierra
una practica y una entelequia que nunca pueden llegar a
identificarse plenamente, pues la afirmacioén de la etnicidad es, a la
vez, la afirmaciéon de la propia constituciéon como grupo
singular22. De ahi que nunca pueda llegar a cerrarse dicha
vinculacién como un conjunto "dado" y "total" sin degenerar en el
esencialismo y el inmovilismo del otro. El otro como el
previamente formulado, y no como el que es en cuanto es. Mas aun,
quizas la nocion misma de otro habria que ponerla en duda,
demasiado ligada a la "produccién del otro", y desvinculada a su vez
de ese otro como semejante y diferente, es decir, como sujeto de
singularidad y vinculacién al mismo tiemp023.

Los procesos de Reforma Agraria y de participacién social,
especialmente a partir de mediados de la década de los '60,
produjeron una nueva dinamica de incorporacién de los mapuche a
los avatares de la sociedad global, proceso que se tradujo en la
recuperacion de tierras usurpadas, el logro de algunos beneficios
sociales y una clara vinculacién al sistema politico chileno. Con la
llegada de la dictadura militar, en septiembre de 1973, se dio paso
a la pérdida de cada uno de los logros alcanzados, pero se mantuvo,
quizas se profundizd, la relacién entre las organizaciones mapuche
y los partidos politicos democraticos. Incluso, aquellos que se

21 santiago, Universitaria, 1993 pp. 12 y ss, 56 y ss, 111y ss., 123 y ss

22 Fornando Mires. El discurso de la indianidad, la cuestion indigena en América Lalina. San José,
DEI, 1991. pp. 19y ss

23 Tadashi Yanai. "De o ofro a lo semejante: propuesta para una elnogralia del fuluro™ en
5 *Futuro de la ja’, Jaca (Espafia), marzo de 1994
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desligaron de esta relacién, se vincularon a las autoridades
“"establecidas” por el nuevo gobierno. Junto con ello, en 1979 se
dio paso a una nueva ley indigena que dividid la propiedad de las
reducciones en un sinnimero de titulos individuales, lo que facilité
el minifundismo y la emigracion a las ciudades. Si a ello
agregamos la presion cultural sobre la "negatividad" indigena, y
las politicas gubernamentales y no gubernamentales de
"desarrollo” técnico productivo, tenemos algunos elementos
explicativos para comprender la emergencia de los "urbanos"
dentro de la sociedad mapuche y su integracion a la sociedad global.

Este nuevo "sector social' que se autoidentifica como
mapuche conflictualiza las definiciones tradicionales de la
etnicidad mapuche y sus limites24. Si atendemos a las
conceptualizaciones culturalistas (en un sentido estrecho) de lo
étnico estariamos en presencia de un sector que progresivamente
abandona la cultura reduccional-comunitaria que se nuclea en
funcién del ad mapu y el rito y no del logos y la secularizacion
(como lo es en el paradigma "moderno”)25. Por su parte, si
atendemos a los procesos de autoidentificacién e identificacién para
otros, estariamos en presencia de un grupo distintivo que
reivindica una identidad en funcién de un pasado y una cultura
particular, mas alla de si ellos efectivamente han sido vividos o
correspondan a su practica diaria.

Como ya hemos sefialado, las formas que adquiere la
apropiacién cultural tiene relacién con la afirmacién de identidad y
los objetivos del grupo étnico, esto es, con los procesos de
significacion considerados pertinentes por el grupo y que le
permiten la coherencia como tal. En ese sentido, poco importa si
las referencias a un pasado o a una cultura en particular se
refieren a "verdades" medibles o demostrables, o incluso, si la
propia préctica se corresponde con ese pasado y cultura, pues toda
afirmacién se valida en la medida que reafirma la cohesién y
singularidad del grupo.

24 josé Ancan “Los urbanos: un nuevo sector dentro de la sociedad mapuche conlemporanea”,
en Pentukun, N¥ 1, Temuco, Inslituto de Estudios Indigenas de la U. de la Frontera, 1994. pp. 5-
15

25 ¢y pedro Morandé. Ritual y Palabra. Lima, CAH, 1980.
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Es este componente ideolégico de la afirmacién de la
identidad étnica, el que hace mas dificil la comprensiéon de la
variabilidad dentro de la sociedad mapuche contemporanea. Al
hablar de ideologia no lo hago en el sentido mannheniano de falsa
conciencia, sino en el de sistema de ideas que permiten significar
la realidad26. De ahi que la afirmacién y autoafirmacién de
identidad no se puede considerar como un valor estrictamente
"objetivo”, mas bien lo es referencial. Esto es lo que explica, por
ejemplo, el por qué jévenes de Santiago, que su padre o abuelo
emigré de una comunidad, que no conocen ni practican la lengua ni
las costumbres mapuche, se autoidentifiquen tan fuertemente como
mapuche a partir de la inversiéon de imagenes aprendidas en las
escuelas o liceos.

La reivindicacién y afirmacién de participaciéon en la
totalidad mapuche, no puede considerarse un elemento suficiente
para comprender las identidades étnicas, aunque no por ello deja de
estar presente en el discurso. Este siempre sera invocado como una
manera de reafirmar la singularidad y la calidad de contraparte de
la sociedad global. Es decir, se constituye en una manera de
recuperar la propia historicidad, no importa el contenido de
"verdadero" de ella. En esa perspectiva, es esperable incluso que la
identidad étnica se refuerce en muchos sectores marginalizados de
la sociedad global, aunque posean una cultura ya practicamente
“"ahuincada".

De todos modos, la diferencia entre estos dos "sectores" de
la sociedad mapuche se va a expresar tanto en la forma de
apropiacién de la cultura (una practica particular) como en las
demandas planteadas a la sociedad global (un discurso), aunque
ambos sigan sosteniendo un horizonte de constitucién comun (una
identidad). Practica, discurso e identidad son los tres elementos
que nos permiten analizar las continuidades y discontinuidades de
la etnicidad en un espacio y un contexto histérico determinado,
recogiendo las visiones de los propios sujetos, pero integrandolas a
los procesos de construccion de su historicidad en cuanto grupo
social.

26 Kad Mannheim. Ideologia y utopia. México, FCE, 1987
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La identidad "mapuche-urbana” existird, entonces, de
acuerdo al marco conceptual a partir del cual "inventamos” a ese
"otro". Mé&s aun, si se acepta a granel la idea de que "todos son una
identidad mapuche", no estariamos dando cuenta de la "variabilidad
interna" que ahora se nos hace evidente dentro de la sociedad
mapuche27. En ese sentido, ni por establecer la distincién ni por
homologar toda variabilidad, estariamos hablando efectivamente de
las identidades étnicas contemporaneas.

Lo que esta sucediendo en estos momentos no sélo es un
proceso de cambio cultural, o incluso de cambio social, dentro de la
sociedad mapuche. Menos aun de su extincién por muerte natural.
Mas bien se trataria de una redefinicién de las identidades y de la
forma de apropiacién de la cultura heredada e incorporada, de
acuerdo al nuevo contexto social en el que se circunscriben.
Contexto que progresivamente tiende a la diferenciacion
urbano/reduccional-comunitario y, por tanto, a la construccién
distintiva de significacién, la cual parece ser mas radical ain que
las diversas visiones religiosas asumidas en el ambito rural, pero
que incorporan o rearticulan antiguas practicas ancestrales.

No se trata de establecer aqui cuales son esos contenidos
especificos que se adoptan por préctica o construccion ideolédgica,
sino, a partir de qué se construye significado y cémo éste es
utilizado para reafirmar una identidad particular dentro del
conjunto social. La contraposicion de la légica "mitica"28 a la del
"logos”, tan propias de los espacios reduccional-comunitario y
urbano, respectivamente, estaria en la base de esta nueva
diferenciacion y la forma como se realice la apropiacion particular
de la cultura tradicional servird para expresar justamente dicha
diferenciacion, conformando a lo menos cuatro escenarios posibles:
a) una cultura, un grupo étnico; b) una cultura, dos grupos
étnicos; c¢) dos culturas, un grupo étnico; d) dos culturas, dos
grupos etnicos.

Es necesario precisar que la diferenciacion en la forma de
apropiar la cultura propia y de incorporar elementos nuevos no se
27 Tom Dillehay. Araucania Prosente y Pasado. Santiago, Andrés Bello, 1950 pp. 126 y ss.
28 pr. Hugo Carrasco “La logica del mito mapuche” en Esludios Filolégicos N° 25. Valdivia,

1990 pp. 101-110.



IDENTIDADES ETNICAS EN EL MUNDO ... 41

reduce al ambito de lo urbano/rural, sino mas bien, a que éste
expresa de manera mas nitida la contraposicién entre una légica
basada en el mito2 y otra en el logos, Un buen ejemplo de ello es lo
que ha sucedido en la costa norte dela novena regién con la llegada
de la religién cristiana evangélica. Esto mismo nos hace reafirmar
la idea de que la relacién con la ‘cultura ancestral cambiard
progresivamente, pero no asi el limite de constitucién del sujeto,
esto es, la diferenciacién mapuche/winka. Quedan por realizar
diversos estudios empiricos, recogiendo los aportes de las distintas
disciplinas sociales, para establecer la orientacién vy
caracteristicas que van a asumir estos procesos en el futuro y
cémo ello redundara en las politicas implementadas por la sociedad
global.

29 pr. Hugo Carrasco mmu milo ¢ idonlidad mapuche” en Seciedad ¥ cullua Mapuche. El
cambio v I resistencia cullural, Tomuco, lonko Kilapan - CIID . 1992 ; pp. 93-95
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MODELOS DE ENAJENACION DE TERRITORIOS INDIGENAS
Y EL PROCESO DE OCUPACION CHILENA DEL ALTO BIO BIO
PEHUENCHE.

Raul Molina 0.(*)

1.- INTRODUCCION

Los procesos de ocupacién y expropiacion del territorio
indigena que han operado en Chile durante el periodo post-colonial
o republicano, han sido producto de la combinacién de formas
politicas, juridicas, econémicas y militares. El orden, y/o
simultaneidad de estos factores ha tenido que ver con las
condiciones histéricas de la relacién Estado-Nacién y Pueblos
Indigenas, con los niveles de autonomia e independencia de los
Pueblos y sus territorios, con la resistencia o permisividad
indigena a la ocupacién bajo cualquier forma de sus tierras, y con
el tipo de alianzas politicas, econdmicas o sociales, de caracter
interétnica, que se ha establecido en un momento determinado.

En los territorios mapuche comprendidos desde el Bio Bio
hasta Chiloé, los procesos de enajenacién se expresaron durante
todo el siglo XIX, adoptando distintas modalidades, pero todas
concluyeron en la usurpacién y la apropiaciéon de las tierras por
particulares y el fisco.

A modo generalizado, se puede hablar de modelos de
enajenacién de territorios indigenas, en la medida que se logra
sistematizar los procesos histéricos particulares, por los cuales
han atravesado las distintas agrupaciones mapuche, y que tienen
directa relacién con los procesos ocurridos a nivel regional o
zonal.

Asi, se puede sefialar que los diversos procesos de

enajenacion han ocurrido en periodos distintos y con una
combinacién particular de los métodos y agentes de expropiacion.

(*) Consultor Extemo de CONADI
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De esta manera, el proceso enajenado en Arauco es distinto al
sucedido en Osorno, pero es muy similar al acontecido entre el Bio
Bio y el Malleco.

Interesa rescatar aqui, a riesgo de generalizar y
empobrecer la descripciéon de los procesos histéricos regionales,
las diferencias y similitudes de las formas de apropiacion que el
Estado Chileno y los particulares ocuparon en Arauco, Bio Bio,
Malleco y Cautin, Valdivia, Osorno y Chiloé.

También interesa analizar un proceso de ocupacién
particular, para lo cual se ha escogido el territorio pehuenche del
Alto Bio Bio, en que se describe la pérdida de sus territorios
jurisdiccionales y la combinacién de métodos utilizados para
apropiarse de sus tierras en la segunda mitad del siglo XIX,
cuestién que no habia ocurrido en un espacio que permanecio libre
de la ocupacién colonial hispana.

2.- Modelos de Ocupacion de los Territorios Indigenas.

Los modelos que se describen a continuacién presentan las
distintas fases de la ocupacién y las formas especificas que han
acompafiado la pérdida del territorio indigena.

El modelo de apropiacién mé&s conocido, es el llamado
"Pacificacién de la Araucania" o de "Ocupacién Militar del
Territorio Mapuche”, que se aplicé entre los afios 1862 y 1883
entre el Malleco y el Toltén. La férmula del modelo fue juridico-
politico-militar.

Este modelo comenzé dando un fundamento juridico a la
ocupacion, decretando la formacién de la Provincia de Arauco como
territorio indigena en 1852. Mas tarde, varias leyes y decretos
regularon la forma de enajenacion de tierras , el reparto entre
colonos, concesiones y remates, y constituyeron la propiedad
mapuche a través de los titulos de merced.

De manera paralela se implementé una politica militar que
asegurara la incorporacién del territorio mapuche a la
jurisdiccién del Estado chileno. El avance de las fronteras comenzé
en 1862 fundandose Angol y luego en 1864 se fortificé la linea del
Malleco. Desde Angol se proyecté el plan de ocupacion, primero
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hacia los llanos de Purén y Lumaco y luego el avance hasta el
Traiguén. Desde esta linea formada en 1874, se avanzo hasta el
Cautin,  fundandose la ciudad de Temuco en 1881, y
posteriormente

a pesar de la resistencia indigena se llegé en 1883 hasta el ultimo
bastion mapuche, Villarrica.

En conjunto con la ocupacién militar, en las regiones
sometidas se inici¢ el reparto de las tierras declaradas fiscales o se
revalidaron algunos titulos de particulares formados por supuestas
compras a indigenas. En cambio, la radicacién fue mas tardia. Todo
lo anterior se efectué bajo un dilatado marco juridico que regulaba
el reparto del territorio mapuche.

El modelo valdiviano oper6 en el territorio comprendido
entre el Toltén y el Calle-Calle, y desde el mar a la cordillera, y
fue resultado de la combinacién de procesos ocurridos durante el
periodo colonial y republicano. En la Colonia, la propiedad espafiola
se extendié por todo el valle del Calle-Calle hasta Quinchilca,
formandose grandes haciendas . En cambio, durante la Republica,
los indigenas trataron de conservar la propiedad de sus territorios
mediante la inscripcién de sus tierras en los registros publicos de
la administracion chilena. Esto ocurrié principalmente en la zona
cordillerana de Panguipulli y Liquifie extendiéndose hasta el lago
Maihue. La radicacién con titulos de merced sélo llegdé en 1900,
cuando se amplié el trabajo de la Comisién a la provincia de
Valdivia.

En la zona costera la ocupacion fue militar, comenzé con la
fundacion de los fuertes Queule y Toltén en el afio 1866, con lo cual
se sometid a las tribus lafquenches de este sector y el territorio
pasé a formar parte de la propiedad fiscal asegurdndose la
propiedad indigena a través de los titulos de merced

Los territorios que lograron conservar los mapuche
durante la segunda mitad del siglo XIX, fueron enajenados a través
de diversos métodos de violencia y engafo legal, logrando sélo
conservar pequefias porciones de las tierras originarias.

El modelo valdiviano de enajenacién puede ser caracterizado
por la ocupacién de métodos econdémicos, militares y juridicos.
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El modelo osornino se caracteriza por el reconocimiento
que hace el Estado, en los inicios de la Republica de las
jurisdicciones territoriales de caciques, guilmenes y familias
indigenas, por medio de la entrega de los llamados titulos de
comisario, con el fin
de deslindar las propiedades de indigenas de las fiscales, tal como lo
encomendaba la Ley de 23 de Junio de 1823 o Ley Freire.

En los territorios reconocidos a los huilliches en San Juan
de la Costa, La Unién, Osorno, Rio Bueno, Lago Ranco y Pilmaiquén,
se produjo un proceso de usurpacién de tierras a partir de 1860,
que combino violencia y engafio legal, provocando en pocos afios la
reduccién ostensible de sus posesiones comisarias.

El modelo osornino se puede definir como reconocimiento
estatal de tierras y usurpaciéon por particulares, es decir una
combinacién juridica-econémica de apropiacioén territorial.

El modelo chilote, aplicado sobre las comunidades
huilliches mas australes de la Isla Grande, se caracteriza porque a
fines de la colonia las autoridades hispanas dan publico
reconocimiento de los territorios poseidos por los caciques al sur
de Queilen. Sera a fines del siglo XIX y principios del siglo XX
cuando el Estado y los particulares se apropian de sus territorios,
por medio de inscripciones generales, compra de algunas acciones
y derechos, y fabricacién de titulos por medio de remates ficticios.
El modelo chilote de enajenacién de los territorios jurisdiccionales
de las comunidades, es inminentemente juridico o de engafio legal.

Volviendo a la zona del Bio Bio, encontramos un modelo que
ha sido denominado de "Infiltracién Chilena” por Arturo Leiva
(1984), y que es aplicable para la zona comprendida entre Bio Bio
y Malleco, caracterizado por la compra fraudulenta de tierras a
indigenas, arrendamientos de extensos potreros y ocupacién de
chilenos de estos lerritorios mapuche.

Este proceso que se inicia en la década de 1840, y concluye
con el avance de la frontera al Malleco, donde todas las tierras
incorporadas son saneadas a favor de particulares, los mas grandes
terratenientes, los menos colonos pobres. Este modelo de
infiltracién chilena lo podemos caracterizar como una combinacién
econdémica-juridica-militar.
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Parecido al modelo de Infiltracién chilena es lo que ocurre
con la zona de Arauco. Al afio 1846, se encontraba ocupado por
chilenos desde el Rio Bio Bio al Rio Carampangue, producto de la
temprana enajenacién sufrida por los indigenas. La zona
propiamente de infiltracién se extendia desde Carampangue hasta el
rio Lebu, cohabitando numerosos chilenos con pocos mapuche y de
Lebu al sur comenzaba la frontera indigena.

La frontera del Lebu serd traspasada por una ocupacion
politica y militar, primero el gobierno busca alianza con los
mapuche de Arauco y luego funda fuertes en Cafete, Quidico, Tirda,
Contulmo y Cayucupil, que aislan a la regién lafquemche.

Posteriormente, comienza la penetraciéon latifundiaria,
primero tratando de legalizar algunos titulos fraudulentos y luego
extendiendo los arriendos de tierras a indigenas a toda la zona
comprendida entre Lebu y Tirta. Luego vienen las presiones de
dejar libre de restricciones para enajenar a los mapuche, de tal
manera de transformar los arriendos en ventas, lo que ocurre a
partir de 1874.

Los procesos ocurridos en Arauco corresponden a una
“infiltracién combinada" , es decir, hasta Lebu la penetracién
aparece como de libre empresa, pero de Lebu al sur es alentada
por las autoridades chilenas, promoviendo la constituciéon de la
propiedad agricola. Aqui, se combinaron métodos econémicos-
politicos-militares-juridicos.

El modelo cordillerano del Alto Bio Bio, opera con la
combinacién econdmica-militar-juridica y es parecido al de
Arauco y Bio Bio-Malleco, en la medida que son los hacendados
chilenos quienes a través del arriendo de pastizales se introducen
en las tierras mapuches, para luego comenzar a apropiarse de
jurisdicciones mediante el engafio y compras fraudulentas. Estas
escrituras de propiedad sélo tendran valor una vez que los
territorios sean incorporados a la efectiva jurisdiccion chilena.

Una cuestiéon particular a este territorio es el tratado de
limites de Chile con Argentina de 1881, que fractura los dominios
pehuenches en dos, quedando bajo administracién de Estados
diferentes. Es precisamente loque trataremos a continuacién con
mayores antecedentes

e ——
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3.- El Proceso de Enajenacién del Territorio Pehuenche del
Alto Bio Bio.

En esla parte trataremos de explicitar el proceso de
apropiacion de los territorios pehuenches del Alto Bio Bio, desde
los primeros arrendamientos de tierras hasta la conslitucién de la
propiedad particular, periodo que abarca los afios 1860 a 1883.

3.1. Los arrendamientos de pastos de la cordillera.

Los pehuenches durante el periodo colonial mantuvieron su
territorio sin ingerencia espafiola en el uso de sus recursos, sin
permitir que hacendados introdujeran ganados en sus tierras, mas
bien los pehuenches a través de los malocas y asalto de haciendas de
Chile y Argentina se proveian de ganados, cuestiéon que siguié en el
siglo XIX. EI ganado capturado lo introducian a pastar en sus
territorios jurisdiccionales y luego lo comercializaban a uno y
otro lado de la cordillera.28

"Los hacendados chilenos (incluso autoridades) contrataban con
los indigenas neuquinos para abastecerse del ganado caballar y
vacuno robado en el distrito de Buenos Aires. Basilio Villarino
(1783) se cruzé con indios manzaneros (también llamados
por él pehuenches y aucas...) que andaban con 8.000 cabezas de
caballo, yeguas y vacas con marcas de los vecinos de Buenos
Aires, destinadas al trueque con los chilenos de Valdivia (por
sombreros, géneros, cuentas, frenos, espuelas y afiil para
tefir ponchos). En su viaje desde las sierras del Tandil
(invernaban el ganado en la isla Rio negro de Choel Choel ".

“También en el siglo XIX llegd a su climax el robo de ganado
destinado a Chile. Once provincias chilenas se llevaban miles de
cabezas por aflo. El trafico constante habia marcado hondas

28 ver Sergio Villalobos, Los Pehuenchos en la Vida Fronteriza. Edic. Univ. Calolica de
Chile.Santiago 1980; Gerénimo do Piotas (1729), Coleccion de Documentes de Claudio Gay en
“Historia Fisca y Polilica do Chilo, Tomo I, Paris MDCCCXL VI; Luis de la Cruz, *Viaje a su Cosla
del Alcalde Provincial dol muy llusire Cabildo do la Concepcion de Chile”. Coleccién de Obras y
Documentes Relalivos a la Historia Antigua y Moderna de la Provincia del Mar del Plala. Tomo |,
Seg Edic Buenos Aires, 1910; Eduardo Poepping. Un Testigo de la Alorada de Chile (1826
1829), Edit ZIG-ZAG, Santiago,1960.
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huellas que seguian la costa de los rios y eran llamados
"caminos de los chilenos".29

Esto no quiere decir que los pehuenches no tuvieran ganado
de su propia crianza o producto de trueques, pero incrementaban
su nimero con la maloca y cuando sobraban pastos se arrendaban a
particulares a cambio de especies, dineros, prevendas del gobierno
o alianzas politicas con los Estados.

Sélo a partir del siglo XIX, en el periodo post
independencia, los hacendados chilenos llegaron a tratos con los
pehuenches para arrendar el uso de pastizales, reservandose los
indigenas la propiedad de la tierra. Los hacendados introducian
ganados en los pastos de veranadas de la cordillera al interior de
Los Angeles, Santa Béarbara y Villucura. Desde Antuco, introducian
animales hacia las pampas pehuenches de Neuquén.

Esta penetracion ganadera sera la antesala para que los
hacendados chilenos traten posteriormente de apropiarse de las
tierras indigenas, en la medida que este territorio sea ocupado
militarmente y quede bajo jurisdiccion efectiva del gobierno
chileno. Mientras ello no ocurra la legislacién positiva chilena no
tendra valor en territorio indigena, sélo cuando se convierta en
territorio ocupado cobrard auge el derecho de propiedad,
establecido en las leyes del Estado. Los latifundistas procederan
entonces a inscribir de manera fraudulenta dichas tierras a su
favor, tanto antes, durante como después de la ocupacién militar
del territorio pehuenche y su subordinacién efectiva al Estado de
derecho y leyes de propiedad.

Las infiltraciones de chilenos en territorio mapuche, tuvo
primero una orientacién hacia la zona de la Araucania al norte de
Bio Bio y Malleco, y después hacia la cordillera del Alto Bio Bio.30
Ya a principios de la década de 1840 aparecian mapuches del llano
y lafquenches arrendando pastos en sus territorios a ganaderos

29 Ricardo Nardi La Araucanizacion do las Pampas. Neuquen, Edic. Comahue, 1980, pag 238 y
243
90 Sobro ol andlisis de la Infillracién Chilona® on la Frontera. Ver: Arturo Leiva. “El Primor
Avance a la Araucania, Angol 1862, Capitulo Il y IIl Ediciones de la Universidad de la Frontera
Tomuco 1984; Raul Molina y Martin Corroa, Las lierras mapuches do Arauco. Comisién Especial
do Pueblos Indigenas CEPI. Santiago 1993. Informe do Trabajo.
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chilenos. Desde las poblaciones de Arauco, Santa Juana y
Nacimiento, extendian su influencia hacia el Sur " ...hasta cerca de
Lumaco, que es decir dieciséis o veinte leguas, cuyos territorios
son la mayor parte de espafioles (denominacién dada a chilenos)

que viven en unién con los indios, teniendo por alli sus ganados”.31

En la zona costera o baja frontera se proponia refundar el
fuerte Arauco con el fin de "...cultivar los campos intermedios bajo
garantia de la guarnicién que en él se colocara. Produciria ademas
la ventaja de prestar seguridad a los numerosos ganados y
habitantes cristianos que existen en los campos intermedios”.32 La
penetracién de hacendados, colonos y animales en territorio
mapuche también se extenderd al &rea pehuenche, donde
arrendaban pastizales a los caciques pehuenches de la cordillera y
Neuquén. Incluso, la penetracién serd motivo de acuerdos y
alianzas entre el Estado chileno y los pehuenches.

El 1° de enero de 1872, Feliciano Purran, cacique general
de los pehuenches junto a varios caciques y mocetones de
ultracordillera, concurrieron a la ciudad de Angol a firmar un
convenio con Basilio Urrutia, Jefe de Operaciones de la Frontera e
intendente de la provincia de Arauco. En este contrato reconocian al
gobierno chileno mantener sus buenas relaciones, se
comprometian a no apoyar a los mapuche sublevados al sur de
Malleco, asi como convencer a las demés tribus de no colaborar con
Quilapén. En su articulo 4° se establecia "Los indicados caciques i
sus representantes se obligan a proteger con la eficacia que les sea
posible las personas o haciendas de los chilenos comerciantes o
residentes al otro lado de la cordillera, para tal efecto y con el fin
de asegurar tanto las propiedades de ellos mismos, como la de los
referidos chilenos, cuidaran que no se introduzcan en sus tierras
ladrones y malhechores, comprometiéndose aprehenderlos i
ponerlos a disposiciéon de las autoridades de Antuco”. (...) "Art. 62
En compensacién de los beneficios que dispensan a las vidas y
haciendas de los chilenos avecindados en el territorio que ellos
ocupan, les concede por via de gracia, los sueldos que a
conlinuacién se expresan.. Por su parte los pehuenches de Purran
pidieron proteccién a las autoridades, para que se evilaran

Diario €1 Telégrato do Concepcion®. Marzo 4 de 1843, nim. 24
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vejaciones en las relaciones comerciales con los chilenos
civilizados en el pueblo de Anluco" nombrandose un comisionado
para ver la legalidad de tales actos.

Lo mismo se establecia para los pehuenches del Alto Bio
Bio. "Art. 9 Con el mismo fin...que se refiere a la proteccion de los
Indios Pehuenches que trafican por el boquete de Gaillaqui
(Callaqui en la puerta de entrada a Ralco y Guayaly), cajon del Bio
Bio, se nombraré olro comisionado con idénticas facultades” 33

Los hacendados chilenos que introducian animales a
territorio pehuenche eran de Chillan, Antuco, Los Angeles y
Concepcion, junto a éstos iban los inquilinos que cuidaban los
animales, y en la contraparte los principales arrendatarios de
pastos eran los caciques pehuenches y picunches de las pampas.

“La cordillera del sur de Mendoza fue invernada de hacienda
robada en la provincia de Buenos Aires, con empleados chilenos y
el capitdn de amigos, Manuel Palacios, que actud hasta 1873.
Caciques Pehuenches y picunches (Juan Chico,Feliciano Purran,
Millaman, Tranaman) cuidaban en Mendoza y Neuquén miles de
cabezas de ganado de hacendados chilenos. Purran tenia el titulo de
"gobernador y general" y recibia sueldo del gobierno chileno. En el
norte de Neuquén habia puestos de pastores chilenos, y estancias,
como la del inglés Enrique Price (vecino de Chillan) y la del
chileno Francisco Méndez Urrejola.34 Ademas, actuaban en
Neuquén subdelegados civiles de las autoridades de Chillan e
intervenian en asuntos militares los jefes de frontera de
Angol".35 Esta penelracion sobre las tierras pehuenches también
se verificaba en el Alto Bio Bio y Antuco donde los hacendados del
valle central, llevaban sus ganados durante el verano, no estando
exento de conflictos con los pehuenches.

33 p, Meinrado Hux. Caciques Pohuonch
pig. 5051

34 Al hacendado Me
on la zona de Ar

Edicion Marymac. Buenos Aires. Argentina, 1991

2 Urrejola do Concapeion, 1o vomos actuando en la usurpacion do tiorras
donde en | 50 apropia de los larrenos indigenas del Vallo do
2. don 0 Méndoz Urrojola, ha inlroducido mas
Hogar este nimoro do quiniontas. Ha introducido
afo, quo os ol primoro que ha iniciado 1

in del Ministerio de Relaciones Exteriores, Culto y
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“Los agricultores de Santa Barbara y Mulchén, que
acostumbraban a enviar sus ganados a las veranadas de Antuco y
Copahue (Trapa Trapa) no pudieron hacerlo, pues habian sufrido
permanentemente robos de pifios de animales y muchas veces el
asesinalo a mansalva de los cuidadores de rebafios".38

El ingreso a los valles de veranada en el Alto Bio Bio,
correspondia en algunos casos a ocupacion por beneplécito de los
indigenas o trueques con pehuenches sin adquirir las tierras y
éstos sin enajenarlas bajo ninguna forma. Sin embargo el uso
prolongado de pastizales y veranadas, sera el aliciente para que los
hacendados traten de apropiarse de las tierras, haciendo uso de las
leyes chilenas, incluyendo a las supuestas compra-ventas de
acciones y derechos que luego lo transforman en propiedad
particular. Dichas escrituras efectuadas ante Notarios las hardn
valer una vez que se incorpore militarmente el terrilorio
pehuenche a jurisdiccion efectiva del Estado chileno, cuestiéon que
se verificara en los primeros afos de la década de 1880.

3.2, Incorporacion del Territorio Pehuenche a la Jurisdiccion
Administrativa del Estado Chileno.

El Estado chileno a mediados del siglo XIX decidié como
primer paso para la incorporacién de los territorios mapuche,
crear la provincia de Arauco, la cual demarcaria
administrativamente una porcién de suelo nominal, pues no habia
control sobre él. En esa perspectiva también se incluyeron los
territorios cordilleranos habitados por pehuenches.

La ley de 2 de Julio de 1852, creo la Provincia de Arauco,
que comprendio los territorios de indigenas situados al sur del Bio
Bio y al norte de la provincia de Valdivia. Posteriormente, por
Decreto Supremo del 7 de diciembre del mismo afio, se agregd a la
provincia de Arauco todo el Departamento de Laja de la Provincia
de Concepcién. Luego, el limite norte de la Provincia de Arauco
quedd en el rio Laja, desde su nacimiento en la Laguna de La Laja
hasta su desembocadura en el Bio Bio.

ardo Furrando, y asi nacié I lrontera. Congquista Guerra, Ocupacion. Pacilicacién 1550
00 Edeonal Antarica. Santiago, 1986, pag. 478
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Esto significé que el Allo Bio Bio y los Valles de Queuco,
Trapa-Trapa y Antuco quedaron como territorio de indigenas y de
colonizacién.

En 1875, por ley de 13 de Octubre, se crea la Provincia
del Bio Bio, que se separa de la de Arauco, comprendiendo el
Departamento de Nacimiento, Mulchén y de Laja, y tendra por
capital a la ciudad Los Angeles.

La nueva divisién administrativa sera importante, ya que
desde Los Angeles y Mulchén se comandaran las operaciones de
adquisicién de tierras indigenas de la cordillera. Desde sus puestos,
Notarios y Conservadores, respaldaran legalmente la constitucién
de los grandes fundos en el Alto Bio Bio, avalando las engafosas y
fraudulentas compras de "acciones y derechos" sobre territorios
indigenas.

EL departamento de La Laja ir4a ampliando su jurisdiccion
efectiva por medio de la creacién de subdelegaciones, a medida que
se vayan enajenando las tierras indigenas. Asi, primero aparece la
Subdelegacion Villucura, luego Queuco y finalmente Los Notros
(Ralco-Guayali).

3.3. Ocupacién Militar de la Cordillera.

En el periodo final de la incorporacién de la Araucania, se
produce la ocupacién militar del Alto Bio Bio. En 1881, la frontera
chilena llega al rio Cautin y acontece el ultimo levantamiento
masivo mapuche, sofocado por las tropas chilenas. En 1883 se
ocupa Villarrica y se fortifica la linea del Alto Bio Bio, terminando
la ocupacién militar del territorio pehuenche occidental.

También el territorio pehuenche de ultracordillera fue
objelo de penetracion militar por el ejército argentino. En 1878
la frontera indigena estaba en el rio Azul, pero por Ley N° 947 fue
trasladada al Rio Negro y Neuquén. Los pehuenches se localizaban
en la parte cordillerana y sus faldeos entre el rio Diamante por el
norte y el rio Limay por el sur.

La primera ofensiva sobre el triangulo del Neuquén,
formado por este rio, el Limay y la cordillera de Los Andes y
habitado por tribus pehuenches, se inicia en 1879 y concluye en
1880, afo en que el ejército se apodera de las pampas de Chosmalal
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y provoca la huida de los indigenas quienes se refugian en la
cordillera y en los valles del Alto Bio Bio, Anluco y Lonquimay,
lo que repercule en la zona cordillerana, provocando alarma en los
colonos de pueblos fronterizos.

"Antuco, Febrero 21 de 1880".

“Esta subdelegacion tiene nolicias ciertas de personas que
merecen fe, que los indios araucanos, pehuenches y
huilliches han pactado una alianza con el objeto de atacar
las fuerzas argentinas que operan ultracordillera y arrear
los animales de chilenos que hay en aquellos potreros. Se
me dice también que una vez obtenido su objeto es salir por
este pueblo y regresar a sus hogares por la provincia del
Bio Bio ... El indio que comandaria a los aliados es el cacique
Namuncura"37.

Las razones de esta contraofensiva del Cacique Namuncura,
que tenia sus tolderias en Neuquén, se expresan en la siguiente
Carta:

“he tenido avisos, que un grupo considerable de indios
pehuenches refugiados en los valles de la cordillera
preparandose para atacar a los argentinos en las orillas del
Neuquén, tienen el propésito de hacer un malén a la
subdelegacién de Antuco ... el motivo de este propésilo es
que algunos comerciantes de Antuco comercian con los
argenlinos, comprandoles animales robados a los indios y
también porque otros han tratado de apoderarse de sus
terrenos de este lado del corddn principal de la
cordillera"38

El ejército argenlino da batidas contra los pehuenches y
huilliches. Entre noviembre de 1882 y marzo de 1883, termina la
fase de ocupacion del Neuquén con la denominada "Campafa de Los
Andes”. En ésla "... actuaron tres brigadas, con tres batallones de
infanteria y cinco regimientos de caballeria... comandada por el

ANS Ministorio do Guorrn VOL 747, Comandancia General de Armas Bio Bio
cin 18751883

y. “Canlora, Fobroro 23 de 1860
sera, Arch. Ni

Cana a Comandancia de Los Angoles
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general Conrado Villegas"39.

Muchos de los pehuenches se refugiaron en los valles de
Trapa Trapa, Queuco, Ralco, Guayaly y Lonquimay. Esta situacion
era adverlida por las autoridades chilenas, decidiéndose en 1882,
iniciar la fortificaciéon del Alto Bio Bio y la ocupacion del
territorio pehuenche entre Antuco y Lonquimay con la llamada
Primera Expedicién a la Cordillera.

“...para efectuar la sumision definitiva de los indigenas del
territorio araucano era indispensable ocupar todos los
valles de la cordillera, y que se obtendria ademé&s con esta
ocupacion la cesaciéon del estado de guerra entre los
llamados pehuenches y las tropas argentinas en esos
valles"40,

En 1883 se hace la segunda Expedicion a la Cordillera del
Allo Bio Bio, esta vez para reforzar los puestos militares y
eslablecer nuevos fuertes.

"La experiencia de la primera expedicion habiendo ademas
demostrado los inconvenientes de las marchas en columnas
numerosas para atravesar la parte boscosa de la cordillera, se
efectud la entrada por distintos caminos andando cada cuerpo
independientemente”.

"La compafifa Antuco...saliendo del cuartel de

Canteras el 10 de Diciembre entraba a la Cordillera por el

Valle de Duqueco, pasaba el cordén transversal de Alul,

bajaba a Queuco y subiendo definitivamente los altos de los

volcanes "Copahue" y "Callaqui" bajaba al valle Huayali el

17 esperando alli el resto de la expedicion”.

"La compafiia Santa Barbara...entrando mas cerca de la
Cordillera principiaba su marcha el 15 con la seccién
deArtilleria por el Bio Bio que seguia hasta Callaquiy no
estando terminado el sendero nuevo conlinuaba por la orilla
del rio, tuvo que tomar el que faldea el volcan Callaqui para
reunirse en Huayali con el Antuco el dia 19"

39 Curihuinca Roux “Las Matanzas dol Nouquén®, Editorial Plus Ulira Buenos Awres 1084
40 Mamodia de La Frontera do Cmie Martin Droully. 1883 ANS-MG-VOL 1045
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“El escuadron Nacimiento ... sequia el Santa Bérbara un dia
mas tarde. Pero por otro lado de las compafias de Mulchén
y Curaco organizados en Mulchen ... siguiendo el camino de
la expedicién del afio pasado entraba por el Valle de Renaico
y llegaba al de Lolco el 1941,

Esta expedicién daba como resultado la ocupacién del Alto
Bio Bio por tropas chilenas, el eslablecimiento de fuertes, y
concluia con la incorporacién pacifica de esta parte de la
cordillera.

"...establecidos los fuertes de Nitrito, Lonquimay, Liucura

en el Allo Bio Bio, de Llaima en el valle del mismo nombre

y de Maitchi en los origenes del rio Toltén"42,

Se concluia la ocupacién de la cordillera, sin embargo las
incursiones argenlinas tras los pehuenches se internaban en
territorio chileno, establecido por el tratado de limites de 1881,
lo cual significd enfrentamientos y recriminaciones entre las
fuerzas y gobiernos. Ello también era aprovechado por los
nacientes latifundistas que se apropiaban de tierras indigenas de la
cordillera, quienes estimularan a los pehuenches a efectuar
incursiones a ullracordillera con el fin de que éstos fueran
persequidos y expulsados de sus territorios por las tropas
argentinas, como ocurrié en el Valle del Queuco y en Lonquimay.

3.4. Enajenacion del Territorio Pehuenche.

La pérdida de tierras pehuenches se produce en un contexlo
de conflicto y persecucién, que facilita la accién de los
especuladores de lierras, que mediante la compra de "acciones y
derechos™ a indigenas se apoderan de grandes exlensiones de
lerrenos, cuyos deslindes son redactados a volunlad del adquirente
o corresponden a jurisdicciones enteras de caciques. Lo oblenido de
los indigenas mediante engafiosas acciones es legalizado en Nolarias
y los Tilulos de propiedad inscrilos en el Conservador de Bienes
Raices

Cana s Main Drouilly & Comandancia de 1o Expedicion a la Cordilera Araucania, 26 do
Marzo do 1603 ANS. MG - VOL 1045 phg. 128
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Las formas de usurpacién se venian reproduciendo desde
mediados del siglo XIX, en las cuales los terratenientes tenian
préctica en concrelar estas formas "legales" de acaparamiento de
tierras y formacién de propiedades agricolas. Con motivo de la
decisién de avanzar la frontera del Bio Bio al Malleco los
influyentes personajes duefios de dilatadas extensiones de tierras,
exclamaban su entusiasmo por el acontecimiento;

"...En Noviembre de 1861 connotados vecinos de la zona
acuerdan un voto de gracia al Supremo Gobierno por haber
iniciado el proyecto de adelantar la frontera y proteger en
consecuencia las propiedades espafiolas al sur y norte del
Bio Bio. Y a renglén seguido, preguntaban con envidiable
intencion: ¢Qué se hard, Excmo. Sefior, de tlantas
propiedades abandonadas y sin cultivo se hallan del otro
lado del Bio Bio?. Firmaban la declaracién una veintena de
respeluosos y obedientes servidores, entre los cuales
figuraban nada menos que los terratenientes Domingo de la
Maza, Rafael Anguita,Martin Bunster y el presbilero
Marcos Rebolledo".

"Por esta misma fecha Rafael Anguita, entonces alcalde de
Los Angeles, y Marlin Bunsler se apoderan de lerrenos que no
exceden de 1.000 cuadras. Otro tanto hace Domingo de La Maza en
la region de Los Sauces y Traiguen"“s.

Estos y otros personajes dos décadas después incursionan
sobre las tierras del Alto Bio Bio formando los grandes fundos a
base de la compra de acciones y derechos, hipotecas y prestamos.

En la década de 1870, Juan Nufez Fernandez forma el
Fundo Queuco, que practicamenle abarca todo el Valle del mismo
nombre, y posteriormente trata de desalojar a los pehuenches de
Malla Malla, Caufiica, Pitril y Trapa-Trapa incentivando la
entrada de las tropas argentinas para expulsar a los indigenas.
Juan Nunhez obtiene ademas los potreros Campamento y Lengas de
Trapa cerca de Laguna del Laja.

43 Jaimo Quezada. “La Frontora®, Ediorial Quimantu, Santingo 1973
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Sera en los primeros afios de 1880, en plena etapa de
Excursion Militar al Alto Bio Bio, cuando se formaran todas las
demas grandes propiedades. En 1880, José Miguel Brito y Pedro
Arias se apoderan de las tierras de la Comunidad de Callaqui. En
1881, Rafael Anguita se apropia de las tierras de la comunidad
pehuenche de Ralco, formando el fundo del mismo nombre. Ese
mismo afio Martin Bunster se apropia de todo Guayaly, colindante
con Ralco, Mariano Palacios y Luis Parada se aduefian de Trapa-
Trapa. Anos més tarde aparecera José Maria de La Maza comprando
otras acciones y derechos sobre Guayaly, y los hijos de Rafael
Anguita, Octavio y Victor, entre 1884-85 se aduefian de Llanquen,
ubicado aguas arriba del Bio Bio. Con estas apropiaciones todo el
territorio pehuenche del Alto Bio Bio entre Trapa Trapa, rio
Queuco, rio Bio Bio, Guayaly y Cordillera de Los Andes en menos de
una década quedd convertido en terratenencias particulares.

Las acciones de apropiaciones de tierras indigenas tenfan
precedente desde los primeros afios en que se inicia la corrida de
fronteras e incorporaciéon militar de la Araucania. Ya por Decreto
de 14 de Marzo de 1853 se establecia que "Toda compra de
terrenos hecha a indigenas o tlerrenos situados en territorio de
indigenas debe verificarse con intervenciéon del Intendente de
Arauco y del Gobernador de indigenas del territorio respectivo que
el Intendente comisione especialmente para el caso"44, pero esta
clausula no se observé en las compras de lierras del Alto Bio Bio
por haberse desprendido el territorio en 1875 de la provincia de
Arauco, para pasar a formar parte de la nueva provincia de
Concepcién, justo en los momentos en que se iniciaba el
acaparamiento de tierras en el valle del Queuco, quedando el
terreno libre para los especuladores.

Igualmente se establecia "que dicha formalidad se ocupara
en caso de hipolecas y arriendos de mas de cinco afios, que las
adquisiciones de mas de 1000 cuadras seran consultadas al
gobierno™, lo cual no ocurre en el caso de Juan Nufiez Fernandez en
1874, cuando forma el fundo Queuco en que recurre a hipotecar
“acciones y derechos" de indigenas a cambio de préstamos de
dinero, y la accién de consulta al gobierno no se verifica en

44 Donoso Ry Velasco F. “La Propiodad Austral® ICIRA Sigo. 1971
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ninguno de los fundos del Alto Bio Bio a pesar de que todos
sobrepasan las mil cuadras.

La accion del Estado que se empefia en incorporar las
tierras indigenas como fiscales tampoco se verifica en el Alto Bio
Bio, donde el fisco no establece dominio efectivo y sélo se limita a
verificar las compras y titulos posesorios de particulares.

El engafo con lenguaraz, mecanismo de apropiacion es
denunciado en 1856, "... los especuladores llevan consigo
lenguaraces aleccionados que transmilen a los escribanos publicos
conceptos distintos de aquéllos que el indio emite, pero que estan en
armonia con los especuladores de mala fe"45. Esto ocurre en cada
una de las compras de "acciones y derechos" de Callaqui, Queuco,
Trapa Trapa Guayaly y Ralco, donde concurren a las notarias
pehuenches que no conocen el idioma espafiol y el traductor es un
chileno pagado por los interesados para cumplir las funciones de
recilar la conveniencia del particular.

Los poderes notariales para defensa de pleitos de tierras
dadas por indigenas a particulares se regularon por Decreto de 2 de
Junio de 1856: "... deberdn exlenderse con las mismas
formalidades de las escrituras de compra-venta, ... conteniendo las
disposiciones fuerzas de la situacién y limites de la propiedad
reclamada y el titulo en que se funden los derechos del reclamante
y la fecha de contrato"6. Esta formalidad se cumple en el caso de
tierras indigenas del sector de Lengas de Trapa, Laguna del Laja, en
1880, donde Nicolas Mufioz y José Santos Dinamarca logran
obtener de los indigenas Maria Pichifam i Tranamir un "Poder
General amplio (... para que realicen todos los actos de defensa de
tierras) ... y tomen posesién de los bienes de los otorgantes y los
administren, vendan, arrienden, hipotequen, permuten o den en
antecresis percibiendo los precios, canones y demdas en su
respeclivo caso. Para que confieran poderes especiales y deleguen
el presente en todo o parle las veces que quieran.. 47 €| resultado
redaclado en la escritura es la pérdida de dominio de la tierra de
los indigenas

45 Carta do 1o
46 pycrato Supre
47 ANS - Fondo Cc

do Arauco, 11 do Abril do 1856, citada por Donoso y Velasco (1971)
Junio 1856 Monil-Varas
% Los Angulos 1880 F|.72 N9
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La venta de superficies de tierras a particulares también
correspondian a situaciones fraudulentas,”... Los indigenas sin idea
precisa de lo que es una cuadra, e incapaces de apreciar el nimero
comprendido en una extensién cualquiera venden de ordinario un
vaslo espacio por el valor convencional de mil ... estas
adquisiciones son viciosas ... es natural por su falta de recursos y
ningun conocimiento en los principios que rigen los contratos,
circunstancia que se presta a especulaciones deshonrosas"48,

Eslas compras de superficies nominales ocurren en Trapa
Trapa en 1881, donde por una cantidad de dinero, se compran
"acciones y derechos" sobre aproximadamente dos mil cuadras,
pero de acuerdo a los deslindes sefialados éstas alcanzan a cifras
mayores a 10.000 cuadras de terreno.

También las compras de terrenos indigenas se
legalizan ante Notarios con las formalidades de la escritura
publica, pero éstos también concurren a favorecer las
compra-ventas fraudulentas."Los fraudes sobre terrenos se
hacian con la complicidad de algun funcionario. En nota del
mes de marzo de 1863 el Intendente de Arauco hacia
presente al Gobierno que por las Notarias de Arauco y
Nacimiento se habian autorizado escrituras de enajenacién
de terrenos indigenas, o poderes otorgados por los mismos
para litigar sobre terrenos, sin intervencién de la
Intendencia con lo que se habia violado los decretos
supremos con fuerza de ley, de 14 de Marzo de 1853, de 10
de Marzo de 1854 y de 5 de Junio de 1856".

“En alencién a esta denuncia, el gobierno procedié a separar
de su cargo al Notario de Arauco. Por lo que se refiere al
Notario de Nacimiento, don Gervasio Sanhueza, el gobierno
considera satisfactoria las explicaciones que proporciond,
segun las cuales eran sélo dos las escrituras extendidas
relacionadas con venlas de terrenos indigenas""g.

Canta ol Ministro dol Intarior dol intendento de Arauco, Cornelio Saavedra, 15 de Abril de
20 50 y Vi o)

¥ Velasco. “La Propledad Austral .
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Gervasio Sanhueza, fue notario en Nacimiento desde 1860
hasta 1874, cuando se trasladdé a Los Angeles, donde ejercié como
Notario hasta 1890, y fue quien realiz6 la mayor parte de las
escrituras, en las cuales los pehuenches de Alto Bio Bio aparecen
vendiendo “acciones y derechos" a particulares, como en el caso de
las comunidades de Callaqui, Ralco, Queuco y Trapa, dando con estos
aclos apoyo la formacién de las propiedades particulares.

Estas fueron las formas en que se provocd la enajenacion de
tierras pehuenches en el Allo Bio Bio, donde los particulares
formaron los fundos Queuco, Trapa, Rafiilhueno, Callaqui, Ralco,
Guayaly y Llanquén. En los hechos estos predios en algunos casos se
superponian en sus deslindes, pero en conjunto cubrian todo el
territorio indigena apropidndose nominalmente de tierras,
bosques, pastos de veranadas y de las pinalerias (araucarias), las
que ancestralmente perlenecian a los pehuenches, que a pesar de
estas usurpaciones siguieron ocupando, abriéndose un nuevo
periodo de conflictos interétnicos en estos valles.

A parlir de la enajenacion del territorio a los pehuenches
se conslituyeron dos realidades, por una parte los particulares se
aduefian de las tierras con un titulo de propiedad sin hacer uso y
aprovechamiento permanente de las tierras. Por otra parte la
tenencia material e histérica seguird en manos de los pehuenches,
quienes efectuaran una larga defensa de sus lierras en las décadas
venideras.

3.5. Conclusion.

La trayectoria del proceso enajenador de tlierras en el Allo
Bio Bio da cuenta de un estilo que combina la “infiltracion"
econdmica del lerritorio pehuenche, a través del arriendo de
pastizales para el pastoreo de animales que hacen hacendados
chilenos, sin que exista en un primer momento apropiacion de las
lierras o constitucion de la propiedad particular, pero los
arriendos constituyen la anlesala para una posterior apropiacion
de los lerritorios por la via juridica.

En la incorporacién juridica de lerritorio existen dos
verlientes complementarias, la del Estado chileno que ocupa estos
lerritorios  a su jurisdiccion efecliva, por medio de la ocupacién
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militar y los tratados de limites internacionales, considerando
estos espacios parte de la soberania nacional, es decir donde rige
plenamente el derecho y las leyes chilenas, y una segunda vertiente
es la llamada constituciéon de la propiedad agraria, impulsada por
hacendados y especuladores de tierras, que haciendo uso antojadizo
de las leyes forman grandes propiedades a través del engafio al
indigena. Incluso las primeras adquisiciones de acciones y
derechos, que es una formula legal aplicada para decodificar la
tenencia de la tierra en la sociedad pehuenche, se efectian sin que
exista todavia ocupacion efectiva del Estado de dichos territorios,
por tanto la validez de dichas escrituras es sélo fuera de la
jurisdiccién indigena, pero adquirirdn pleno valor con la
ocupacion militar de la cordillera.

En esta perspectiva, la constitucién de la propiedad en el
Alto Bio Bio aparece acompafiada del conflicto y persecucién del
indigena, por una parte con la Campafia del Desierto llevada
adelante por el ejército argentino en ultracordillera y por otra, la
Expedicién y Fortificacion de la cordillera por las tropas chilenas.
Ello debilita a los pehuenches en la conservacién de su territorio,
y favorece a los especuladores y acaparadores de tierras para la
concresién de sus planes de apropiacion, al extenderse a todo el
espacio del Alto Bio Bio la vigencia de las leyes sobre constitucion
de la propiedad.

La consolidacién legal de la propiedad de las tierras, por
medio de un titulo, se produce en pocos afios al perfeccionarse las
escrituras, que dejan de ser acciones y derechos para
transformarse en unica propiedad. En la contraparte los
pehuenches se mantienen en sus antiguos territorios, muchas
veces arrinconados, con una calidad juridica vista desde el Estado
como meros ocupantes de propiedades particulares, por lo menos
hasta 1920, cuando se efecttan las primeras y parciales
radicaciones.

El modelo de enajenacion del territorio del Alto Bio Bio se
puede caraclerizar como econdmico-militar-juridico, factores que
se combinan en periodos y circunstancias que permiten la
constitucién de la propiedad agricola particular y la pérdida de sus
territorios jurisdiccionales por parte de los pehuenches.

S S —
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CREACION

POEMAS

Kainja(*)

He pupu tu'u hakari
ite 'va

he okahia i te koropa
he keri ki te moni
he tehe tu'u toto

He tutu te ra‘a

he iri te ma‘ahu ki te rani
he rarana te mori pereo‘a
he paka paka tu'u 'aka

He ha'ere te hoi

he ke-keri tu'u tua'ivi e te makini
he oka te tiare

he pipi te ara hai parau sikre

E kua hoa

ka hakare tatou kaina
ki hanu hanu

i te haha'u ma'ohi
'ina ko tutu hai potu

Matu, matu

ka ‘oka te taro

ka hopu 'i Ovahe

i tatou kaina

mai ta'e kau e te pahu toromono

Manuel Federico Atan(**)

Se perfora tu cuerpo
por la lluvia

clava el chuzo
excava por el dinero
0 sangras

Quema el sol

el vapor sube al cielo

aflora la grasa de los vehiculos
se secan tus raices

Caminan los caballos

galopan las maquinas en tu espalda
plantan flores

riegan las calles con papel de
gomas de mascar

Amigo

deja que nuestra isla

respire la brisa maohi(polinesico)
no la quemes con cigarrillo

Vamos, vamos

planta taro

nada en Ovahe (playa)

en nueslra isla

antes que se llene de tarros do
salmén

(Esle poema es el dolor que siento al ver como vamos transformando
mi querida Rapa Nui (le odio, Progreso)

(*) Kaina: mi hogar (isla, playa, gonto, lamilia, todo, olc.)

(**) Mata Alamu, Poela Rapa Nui (Isla de Pascua
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Uka keu keu

He huki, he potu miro
puke nei, puke neien

keri te tar

he piha'a te 'u maika

Tumu nei, tumu nei

tunu te tuava

tuke tarake, tuta's pua‘a
i raro te ava

tunu te mona mona

he koa te na poki

He hoa te'va

tiko i ahi

he vera te va'e
he makona a koro

He one, eo eo tumu pika
raupa mautini, miritoni
he oro oro,he oro oro
he uira te pani

Akikuku paru hai arahu
'ina he peni o te nutu
he au tu'u mono'i

ko te maitaki i a koe
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Mujer Esforzada

Un trozo fierro, un pedazo madera
este puke, en este puke®

cosecha taro*

hierve la leche con platano

Este arbol, este arbol

cocinamos guayabas

coronta seca de maiz,

bosta de vacuno

bajo una zanja cocinamos la mermelada
los nifos estan feciles

Cae la lluvia

se humedece el fuego

le quema los pies

el anciano estd satisfecho

Arena, cenizas de higuera
hojas de zapallo, algas
friegas, friegas

las ollas brillan

Tus udas pintadas con carbon
tus labios sin pintar

el humo es tu perfume

que hermosa eres

Este poema es dedicado a la mujer rapa nui de los afios anteriores a
1960, en que ella llevaba el gran peso de alimentar una gran
familia sin tener los medios. Fue una época en la cual lo mas
importante era subsistir y procrear hijos para preservar la raza
y su hermosura.




Maururu Nua

Maururu

te tari vai hi
te maika para
te'u mautini

Maururu

te siopu pua

te ate mamoe

te kokoma tunuahi

Maururu

te haka mahana mai

te hapi te haka marama rama

te haka 'ara i te mata ki te kaina

Maururu te viri hai tapa kahu

te haka ha'ere
te tutu me'e rake rake

Maururu

te komari

haka poreko i a au
i Rapa Nui
Maururu

o te hapa'o

i tu'u makupuna

Maururu nua

65

Gracias Abuelita

Gracias

por el taro*

por el platano maduro
por la leche con zapallo

Gracias

por la sopa de pescado
por el higado de cordero
por las tripas a las brasas

Gracias

por tu calor

por tus ensenansas

por mostrarme el camino de
nuestro pueblo

Gracias por abrigarme con un
pedaso de género

por ayudarme a caminar

por sacudirme las cosas negativas

Gracias

vagina

que me hizo nacer
en Rapa Nui

Gracias
por cuidar

a tu nieto

Gracias abuelita

Este poema es un agradecimiento a mis abuelitas Carmela y Marta
por todo lo que ellas me hicieron cuando nifio y los consejos que
sigo recibiendo al dia de hoy. Este agradecimiento lo hago con todo
mi corazén, ya que fueron mis madres y todo lo que me entregaron
fue en una época en que el pueblo Rapa Nui estuvo en una situacién
humilde y bajo un régimen de administracion militar.

taro: lubérculo

T



NTUKUN

Mo Te Huatahi o Ruanda

He mate i te tama'i
he mate i te mai'ui
he mate i te maruaki
he u'i koe

he purio koe

Ki te ao nui

Mata o te Rapa Nui

he mataitai tatou

e tanu era pehe paihena

He haka toro tu'u rima

he rerere te takaura

i to'ona haha te parehe haraoa
he ora o te huatahi o Ruanda

He kai a au

he tute a i te koka

he makona a au

he pupura a ia ite hetu'u

He tatau a au i te pota hai taporo
he muia a ia e te oi oi

he hakaora a au

he mate koraiti a ia

He tea tea

he kihi kihi

he uri uri

he Rapa Nui

he taina ta'ato'a

E huatahi
i a Rapa Nui
i muri i a koe

Para el Nifio de Ruanda

Mueren en la guerra
mueren por pestes
to miras

10 engordas

Hasta la madrugada

la televisién Rapa Nui

nosotros miramos

que son sepultados como animales

Le tiendes la mano
arrancan las moscas

el pedazo de pan en su boca
es su salvacién

Yo como

él persigue insectos

yo estoy satisfecho

él observa las estrellas

Yo exprimo limén en la lechuga
a él le brotan los gusanos

yo descanso

él muere lentamente

Los blancos

los rubios

los negros

los Rapa Nui

todos son hermanos

Un nino
Rapa Nui
esta junto a ti
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De vuelta a la Tierra (Xilografia) Carmen Paz Nancuvil
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Después de una leyenda (Xilografia) Carmen Paz Nancuvil.
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OPINIONES

EL DRAMA DE DESALOJO DE CAMPESINOS QUECHUAS EN
COTACACHE (ECUADOR)

Horacio Larrain B. (*)
INTRODUCCION

El relato que sigue, es transcripcion fiel de la narracion
que nos hiciere el joven quechua ecuatoriano, Miguel Calapi
Valencia, originario del Cantén Cotacache (Provincia de
Imbabura), el dia 14 de Diciembre de 1994. Este representante
indigena de habla y cultura quechua, se encuentra visitando
nuestro pais, como parte de un conjunto folklérico denominado
"Callapas”, y conformado por seis jovenes de la comunidad de "San
Borja", que estan recorriendo paises hermanos de América en
busca de solidaridad con su causa. El relato fue recogido en
grabadora por el autor de esta presentacion, y queda como
testimonio fiel de un conjunto de hechos que parecieran haber
ocurrido en los siglos XVI o XVII por lo increible de los sucesos y
que han ocurrido en el pais hermano del Ecuador en eslos afos.

El dramatico relato, cuya autenticidad queda fuera de duda,
por los documentos que muestran, conslituye para nosotros una
leccion imborrable y dolorosa del Calvario que muchos hermanos
nuestros indigenas aun tienen que sufrir en carne propia, en este
siglo que se supone era el siglo del reconocimiento de los pueblos
indigenas, su cultura y sus tradiciones. Ojala que este relato, que
publicamos en la revista Pentukun del Instituto de Estudios
Indigenas de la Universidad de La Frontera, Temuco, provoque una
corriente de simpatia y solidaridad originaria entre nuestros
hermanos. Es lo que el relalo pretende.

Me tocé vivir en la Provincia de Imbabura (Ecuador) en el

pueblo de Otavalo entre los afios 1977 y 78, fechas en que trabajé
en investigaciones de campo entre los indigenas quechua-hablantes

(') Depatamento de Educacion, Universidad Arturo Pral, Iquique - Chike
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de los lagos de San Pablo y Yahuarcocha. La situacién que describe
esta narracién no me resulla extrafa, habiendo conocido muy de
cerca hechos muy parecidos ocurridos en esos afos en la Sierra
Norte del Ecuador. Con especial simpatia, pues, hacia los hermanos
quechuas del norte ecuatoriano, presento aqui este dramatico relato
para verguenza de los responsables de los hechos y advertencia
para nosotros que también mantenemos conflictos de tierras
irresueltos con nuestros indigenas, pisoteando sus legitimos
derechos a la tierra, recurso unico que permitird su
supervivencia como pueblo.

EL RELATO

- "Cuéntanos, Miguel, ;de dénde vienes y qué representas?
Mi nombre es Miguel Calapi Valencia y naci en el sector llamado
“San Borja" del Cantén Cotacache, el dia 7 de Mayo de 1966.
Pertenezco a un grupo de 17 familias de origen quechua otavalefio y
viviamos todos juntos en el lugar llamado “San Borja", cerca del
pueblo de Cotacache. Los otros muchachos que conforman el
Conjunto musical "Callapas”, pertenecen también al mismo grupo
de familias.

- Tu me cuentas que el grupo entero de familias ha sido
desalojado de su predio que ocupaban desde antiguo. ;Desde cuando
vivian alli?

Todos nuestros antepasados vivieron aqui. Aqui trabajaron,
sufrieron y murieron. Alli nacimos todos nosotros. Pero un abuso
legal nos obligé a desalojar nuestras tierras, las que habiamos
heredado de nuestros abuelos.

¢Qué ocurrié exactamente, Miguel? Uds. habian llevado alli
una vida tranquila, por generaciones, y de pronto... ;Cuéando
comenzo el problema?

Para que se nos concediera litulos definitivos sobre
nuestras tierras que estaban incorparadas a un predio mayor, cuyo
unico duefio era un sefior llamado Carlos Anibal Puga, convinimos
con el citado sefior en pagar una suma de dinero equivalente a la
cantidad de $/6.500.000 sucres en el afio 1982. Endeudandonos y
adquiriendo préstamos, logramos juntar dicha suma en noviembre
de dicho afo. Asi adquirirmos préstamos junto con la Escritura

—SEE
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Publica, el derecho sobre nuestras tierras quedando desde entonces
como suefos legitimos de estas lierras. Desde dicha fecha (1982)
no se presenté problema alguno en lo referente a nuestra pacifica
propiedad. Trabajabamos la tierra alli, sacando provecho a las 7.5
hés. de terreno que habiamos adquirido. En una casa muy amplia,
viviamos todas las 17 familias, en paz y armonia.

- ¢A nombre de quién quedo la escritura de propiedad?

La escritura lleva el nombre de todos los miembros de las
17 familias. Quedé en el Registro de Propiedades del Cantén y en la
Notaria de Cotacache. De esta escritura sacamos copias para
nuestro uso. Segun los sefiores notarios, esta correcta y nada falla.
En cualquier momento, nosotros podemos sacar mas copias. Ahora,
cada una de las familias tiene su propia copia de la Escritura.

- ¢Por qué se pagd una suma tan alta de dinero al Sefor
Puga, el duefo, si Uds. habian vivido alli por generaciones?

Asi lo pactamos con el duefio. Era la Unica forma de adquirir
propiedad sobre las 7.5 hds. que veniamos ocupando desde siempre.
Para juntar el dinero, nuestras madres y sus hermanos tuvieron
que vender muchas cosas, antiguedades, etc., empefnar otros retazos
de tierra, y pedir préstamos...

- ¢Vivieron después de hecho ese pago, tranquilos en su
predio?

Asi es, efectivamente. Ahi viviamos, sembrabamos y
comiamos el frulo de nueslra tierra. Teniamos alli criaderos de
truchas, corrales de chanchos, ganado, sembrios...

- ¢Y como comenzé el problema para Uds.?

El Sefor Puga, el antiguo duefio, era amigo nuestro;
siempre nos pasaba a ver, y comia con nosolros. Nuestras
compaferas lo cuidaban. Era ya un hombre de edad. Si bien tenia
una casa en la ciudad de Ibarra, se vino a vivir con nosotros para
que lo cuidaramos. Viviamos juntos, comiamos junto. Casi murié
alli con nosotros. Compartiamos todo con él; ese era el compromiso
adquirido en la venta: que lo cuiddramos hasta sus ultimos dias
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Estaba enfermo de Leucemia. Tuvo que hospitalizarse y
murié.finalmente el 17 de Diciembre de 1989. Todos fuimos a su
entierro. Murié en su casa en Ibarra. Hasta alli llegaron las
mujeres nuestras: le lavaron la ropa, y le hicieron los servicios
que se acostumbra con los difuntos. Al saber de su muerte,
lloramos. Lo queriamos como a un hermano.

De pronto, en el afio 1991, aparece un sefior que decia
llamarse Mauricio Puga. Nosotros sabiamos bien que el difunto
tenia un hijo llamado Mauricio. El vivia en la ciudad y nunca quiso
saber del campo. Sin embargo, este Mauricio, el hijo verdadero,
intenté hacer cambiar la escritura para quitar las tierras recién
adquiridas por los indigenas en el predio que era de su padre. Hizo
confeccionar una Escritura falsificada en Quito. Lo supo su anciano
padre, don Carlos Anibal Puga, y fue de inmediato a anularla
declarando que "ese terreno no era suyo, sino de los indigenas". A
partir de ese momento, no volvié a intervenir este Mauricio y no
aparecié mas. Como el sefior Puga era hombre adinerado, dio un
cheque a su hijo el que se fue fuera del pais y ahora reside en
Espana, de acuerdo a la informacion que tenemos. Asi las cosas,
aparece de pronto en 1991 un sefior que decia llamarse Mauricio
Puga. Venia con una sefiora que afirmaba ser la viuda del difunto
Carlos Anibal Puga. Aparecieron un buen tiempo después de la
muerte de Puga, cuando nosotros estabamos tranquilamente
trabajando en nuestras tierras, muy despreocupados.

- ¢Habian conocido Uds. al verdadero Mauricio, el hijo
legitimo de don Carlos Anibal Puga?

Claro, lo conociamos. El recién aparecido afirmaba ser el
unico heredero del difunto sefior Puga. Y nos dijo: "Uds., ahora
tienen que trabajar para mi, por ser el heredero”. Nosotros
quedamos muy confusos, pues evidentemente el no era el Mauricio
que habiamos conocido anteriormente. Tenia otro aspeclo, otra
cara. Pensamos que tal vez al vivir en otro pais, se habria
cambiado el rostro, la voz. Estdbamos extrafiados por este cambio.
Dado lo extrafio del caso, comenzamos a investigar. Como nuestros
padres no saben leer ni escribir, ni tampoco saben hablar espafiol,
nos toco actuar a nosotros. los que somos la primera generacién que
habla, lee y escribe en espafiol. Nosotros tuvimos que hacer las
averiguaciones. Nuestros padres nos dijeron: “para eso los pusimos
en la Escuela, vayan a averiguar...” Nos fuimos, pues, a la casa EL
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dedon Julio Puga, hermano del difunto. Pero éste también habia
muerto. Pero su sefiora, llamada Teresa, auin vivia. Hablamos con
ella contandole el objeto de nuestra visila. Nosotros sabiamos que
ellos también tenian copia de la Escritura de venta, la que nosotros
habiamos pactado con el sefior Carlos A. Puga. "Si, aqui esta, dijo
ella, no se preocupen. Ahi le contamos la aparicién de un tal
Mauricio Puga, que se decia hijo del difunto. "Pero si él esta en
Espafa y no ha venido por aca", dijo. Y nos despidié diciendo:
"Vayan a trabajar tranquilamente su tierra, pues el terreno es de
Uds. Mi cufiado siempre me dijo que ese terreno era ahora de los
indigenas..., averiguen bien pues esas personas les quieren robar
la tierra”. Regresamos, leimos muy detenidamente los papeles de la
Escritura. Y desde ese momento exigimos que se nos mostrara
documentos que acreditaran que ese terreno no era nuestro. Asi fue
que el falso Mauricio Puga amenazé a los indigenas pretextando
tener documentos que nunca pudo exhibir, porque no existiian.
Conversamos el asunto con nuestros padres y tios, y todos
coincidimos en que los papeles estaban a nuestro favor. Les
referimos lo que nos dijo la viuda de don Julio Puga, hermano de
don Carlos Anibal. Asi, pues, seguimos trabajando tranquilamente
en nuestra tierra. Tanto tramite ese afio, casi nos impidié alcanzar
a dar término a los sembrios del afio.

Pasados tres meses, nuevamente aparece el falso Mauricio
Puga, esta vez con policias, los que exigian embargar el predio a
causa de una deuda de S/ 2.000.000 que presuntamente el antiguo
duefio, el sefior Puga, habria contraido. Ahi todos nosotros nos
opusimos tenazmente. Nos paramos alrededor. Nos dijimos: "esto es
una trampa, nos quieren robar la tierra". Investiguemos si es
verdad que es el hijo del antiguo duefio, para poderle creer que
hubiera deudas contraidas. Al exigir entonces la identificacion al
demandante, nos dimos cuenta que se trataba de otra persona, un tal
Octavio Edmundo Villasis, de profesién economista, y la sefiora que
decia ser la viuda del sefor Carlos A. Puga, en realidad se llamaba
Berta Villasis, también viuda, pero de otro hombre. Asi, pues,
ambos eran falsarios. Se daba como pretexto de que ella se habria
casado, en el hospital mismo, con el sefior Carlos A. Puga, en su
lecho de muerte. No les dejamos. Los jueces del Canlén, sin
embargo, seguian declarando a favor de la sefiora, como si ésta
fuera la legitima esposa del difunto Puga.Recurrimos entonces al
Teniente Polilico de la Parroquia. Este, al no ser indigena sino
mestizo, dio a favor a la sefiora. Asi estluvimos lres afios con este
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problema; sin solucién. Nadie nos escuchaba. Ningun abogado
queria defendernos, hasta que acudimos al abogado de la CONAIE
(Confederacion Nacional Indigena del Ecuador) que era una mujer.
Ella nos confirmé que nosotros estdbamos en la razén y que estos
sefiores se entrometian sin derecho alguno. Nos indicé que teniamos
que acudir con un escrito al Juez del distrito. Con su consejo, asi lo
hicimos. Pero se nos dio tan solo dos dias de plazo para copiar la
documentacion referente a la Escritura dada por el sefior Puga, con
todos sus datos. Esto no fue sino un pretexto para no permitirnos
alcanzar a entregar a tiempo la demanda. Pasaron los dias y
manteniamos la esperanza de que el resultado final nos favoreciera
y se no hiciera justicia. Mientras tanto, las Asociaciones Indigenas
nos defendia por la Prensa y Radio.

¢Quién fij6 el plazo de dos dias para la presentacién del
recurso?

El Secretario del Juzgado. No pudimos presentar nuestro
escrito en tan breve plazo. Hemos seguido insistiendo a través de
las asociaciones indigenas que se reconozca nuestro pleno derecho.
A juicio de nuestro abogado indigena, no habia ninguna necesidad de
presentar escrito alguno. Tan solo se necesitaba que la autoridad
reconociera e hiciera respetar nuestro derecho. Comenzamos en
este tiempo a entregar declaraciones a la Prensa, especialmente al
Diario "El Norte" de la ciudad de Ibarra. Ahi tomamos la decision de
no abandonar nuestras tierras, aunque ello nos costara la vida.
Nosotros mismos dictdbamos las declaraciones a la Prensa.
Aparecieron, entonces falsos periodistas que nos acosaban.
Llegaban aparentando solidaridad, pero en realidad con el &nimo de
detectar a los dirigentes y lideres del grupo.

Ahi nos dimos cuenta que necesitdbamos tener una
personeria juridica, como organizacién, para podernos defender.
En una semana presentamos un escrito el que fue aprobado por
nuestra Asociacion (el grupo de 17 familias representadas), la que
pasé a denominarse: "Trabajadores Auténomos Jatarichun”.
“Jatarichum". significa en lengua quechua:"jlevantémonos!". Era
nuestra actitud en ese momento.Presentamos el documento en la
Oficina de Bienestar Social. Pero, a pesar de que la Constitucién del
Ecuador garantiza la libertad de organizacién por medio de
Cooperativas Campesinas, esa peticién fue desechada.
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- ¢Por qué se opusieron?

Se nos dijo que éramos muy pocos. Puro pretexto. Nuestra
abogado nos instruy6 para llenar todos los requisitos legales. En
vano. Se pretextd, entonces, que teniamos que modificar cierlos
articulos del documento. Estos se modificaron. Pero todo igual. Con
eslos pretextos, pasaron 6 meses mas.

Pasados los seis meses, el referido Villasis, el economista
usurpador, tuvo noticias de que nosotros habiamos presentado un
Documento de constitucion de Estatuto (Personeria Juridica) y fue
a impugnarlo al Departamento Juridico, a través de
"PetroEcuador”, entidad de la que habia sido funcionario. Nosotros
nos preguntamos: "si este sefior tiene su profesién, ;por qué
quiere quitarnos la tierra que es nuestro sustento? La Madre
Tierra ha sido nuestra base, nuestra vida, de ella vivimos nosotros
y ahi mismo vamos a morir."

Esta impugnacion de Villasis, era de por si, algo ilegal. El
Secretario dice a los indigenas que su Estatuto no seria aprobado
por el hecho de mantener ellos conflicto con Villasis. Quisimos
entonces llegar a hablar con el Director. "Venga la préxima
semana,” fue la respuesta. Nos fuimos. Al volver nuevamente, se
nos indicé que el Director estaba fuera del pais y que regresaria en
un mes mas. Todo se confabulaba para diferir el asunto.

- ¢Qué ocurri6 después, Miguel?

El dia 9 de Julio de 1993 ocurrié lo que paso a relatar.
Como a mi me tocaba ir cada semana a hacer las averiguaciones
sobre la marcha de la Personeria Juridica que solicitabamos, fui
objeto de un ataque por parle de seis individuos. Yo sabia que era
perseguido y me cuidaba mucho. Por eso, sali ese dia al rayar el
alba, como a las cinco de la mafiana, hacia la Capital (Quito). En el
medio camino, de la Comunidad de San Borja hacia el Cantén
Cotacache, y faltando unos 300 melros para la Panameriana, un
grupo de seis encapuchados me cogié, amenazandome de muerte y
queriendo obligarme a que firmara un documento que me pasaban,
un papel en blanco. Me lo exigian. Me presionaban con unos largos
cuchillones como de 50 centimetro de largo, apretandolos contra
mi corazén y el candn de un revolver apuntandome. Yo me asusté
mucho. Medijeron: "No te vamos a robar nada: queremos que
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firmes este papel". Me pasaron un esfero (lapiz pasta). Yo sabia
que no iba a firmar aunque me hubiera costado la vida. Estaba bien
decidido a no firmar. Exigian mi firma porque para entonces yo ya
estaba como representanto de mi comunidad. Me amenazaban duro:
"Mira, desgraciado, indio chamaco, firma desgraciado..." (A estas
alturas del relato, Miguel Calapi, nuestro entrevistado, se quebré
y empezé a sollozar, tan fuerte era el recuerdo de los hechos...).

Me puse duro; escupi la hoja que me presentaban. Y no
firmé. Ahi me di cuenta de que estaban tratando de inyectarme en el
brazo... ;qué inyeccién seria? se preguntaba. Me tenian asido entre
seis, pero no lograban inyectarme. Buscaron la vena, pero no
pudieron. Ahi se fueron, dejdndome botado. Asomaba la aurora.
Esclarecia el dia y cantaban los pajaros. En ese rato no asomaba ni
un perro. Me puse duro y segui tratando de caminar, paso a paso.
Me seguian de cerca. Yo intentaba salir a la Panamericana. Me
agarraron de nuevo y me meten una jeringuilla por la boca y me
obligan a tragar... me agarraban el pelo (nétese que los otavalefios
portan una larga trenza) para atrds y me golpearon. Me patearon.
Tuve que tragar. Después me "embolsillaron" (revisaron los
bolsillos). Yo no cargaba mucha plata. Solo lo necesario para ir a la
Capital, almorzar alld y regresar. Me sacan mi propio pafiuelo y
me amarran con él la boca. Todavia yo estaba consciente. Sacaron
otro papel y me decian: ifirmal. Hice ademan de firmar. Pero me
dio laira. Quise zafarme de ellos; no pude. Aqui perdia ya el sentido.

Segun cuentan los que me hallaron rato después, me
encontraron totalmente atado, con las manos atrés, entorchadas con
alambre. Con un playo (tenaza), habian apretado fuertemente las
amarras de alambre. Asi me dejaron, amarrado. Yo me acordé
(desperté) a las 11 de la mafiana en una cama en el hospital
Asdrubal de la Torre, del Cantén Cotacache. Desperté totalmente
sordo, no podia hablar ni escuchar nada. Veia manguerillas en mi
boca. Empecé a oir lo que me susurraban al oido. Al no poder
hablar, hice seflas que me trajeran un esfero (l&piz pasta ). Al
tratar de escribir, me di cuenta que tenia cortes en la mano,
provocados por las amarras de alambre. Apenas pude escribir...

La gente del periédico local habia llegado. Ellos ya sabian
quien era yo. Porque yo era conocido por ser musico y tener un
grupo musical. La gente de mi comunidad habia estado bajando, en
esa madrugada, como era su costumbre y ahi se enteraron de lo que
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me habia sucedido. También se enteré la Radio de Cotacache la
que difundié la nolicia en informativos. Me fueron a ver al hospital
los lideres de mi organizacién.

Ellos se preocuparon de no dejar entrar a nadie mas, salvo
los maximos dirigentes de la CONAIE (Confederacion de
Nacionalidades Indigenas del Ecuador).

Al desperlar, comencé a escribir en detalle todo lo que
recordaba. Volvi a quedarme dormido hasta las 4 de la tarde. Alli
pude comenzar a pronunciar y ya escuchaba mejor. Algo me dio el
médico, pues al otro dia desperté mas consciente. Un vehiculo de la
organizacioén indigena me llevé a casa. Pero yo iba con mi mente
enferma. Los médicos aseguraban que me habian dado una droga...
pero yo no me acuerdo. No sabiamos quienes habian sido los autores
del hecho, pero, sin duda, eran genle pagada para hacerme dafio.
Interpusimos un recurso de queja para investigar al economista
Villasis, quien sin duda era el autor intelectual del hecho. Nuestro
escrito quedd en el Juzgado de la Penal de la Provincia de
Imbabura, pero nada absolutamente pasé.

Al poco tiempo de este alropello, ocurrid el desalojo de
nuestras tierras.

- Miguel: {Cémo ocurrié el desalojo?

Llegaron como ciento cincuenta elementos que nos
desalojaron a las 17 familias que alli viviamos. Ademas de esos
policias, estaban alli los negros para-militares. Segin la
investigacion hecha por la Organizaciéon Indigena, no son negros
sanos, sino enfermos de menle, antiguos presos que habian
recuperado la libertad. Les dan la libertad para meterlos en las
comunidades indigenas para provocar conflictos. Asi se buscaba el
enfrentamiento para poder acusarnos de provocadores. A los que
pagaban por ello, jqué les importaba la vida de los negrosl. Entre
todos, los llegados eran como 160 individuos, ademdas de los
gamonales. Nosolros éramos unos pocos mas los nifios y las
mujeres. Tres de los nueslros andaban en la ciudad haciendo
tramites ese dia. Se llevaron entonces a seis companeros presos,
sin ninguna bolela de caplura. Los tuvieron 4 dias en la céarcel.

Y 10, ¢no eslabas en ese momento del desalojo?
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Yo si estaba ahi. Pero por mi practica de tales casos, pasé
desapercibido. Me buscaron a mi. No me reconocieron, pues me
disfracé de campesino pobre, con pantalones rolos y ropa viejila.
Con todo ello, me persiguieron, pero yo me fui al pantano. Yo sabia
por donde escapar, sin hundirme. Ellos, en cambio, se quedaron
empantanados y tuvieron que dejarme ir. Senti inmenso gozo al ver
frustrado su intenlo de capturarme. Asi me escapé hasta llegar a la
comunidad. Me cambié de ropa y me fui en seguida a la ciudad para
llamar por teléfono a la Unién Cantonal, Provincial y Nacional
Indigena, relatando todo lo ocurrido. Mientras tanto, en nuestras
tierras, quemaban todo: galpones, corrales, cosechas siembras.
Murieron nuestros perros, nuestros gatos, nuestros cuicilos
(cuyes). Todos se escaparon o quemaron en el incendio. Robaron
entonces nuestras mascaras de fumigar, y herramientas. Lo Unico
que no pudieron destruir fue la piscina de truchas, pues era de
material solido.

Fuimos obligados a salir; ellos armados con armas, nosotros
con palos. ;Qué podiamos hacer? Asi, desalojados de lo que era
nuestro, hemos pasado siete meses ahi en pleno camino, muy cerca
del nuestro, en chocilas que improvisamos alli. Estdbamos
desesperados, llorando..., lastimados. Con el correr de los dias,
algunas personas que vivian por ahi se nos apegaron, y nos
ayudaron o nos ofrecieron cuarlitos para alojar. Hasta el dia de hoy
vivimos en cuartitos facilitados por vecinos, a unos 200 meltros
del lugar de nuestro predio.

Pusimos, de inmediato, un juicio de recuperacion de
tierras, apoyados por la Escrilura valida que alesliguaba que
nosotros éramos los duefios legitimos. Hace meses que nuestro
reclamo no es conteslado por los jueces. Van mas de 4 meses. Como
tampoco prosper6 el tramite de la Personeria Juridica que
nosotros habiamos iniciado para defendernos y que se nos negaba.
Con excusas absurdas, segun nuestro abogado indigena. La CONAIE
nos volvié a apoyar en esta gestion, como antes. Pero no prosperé.
Nosotros suponemos fundadamente que el Secretario del Juzgado
cogid plata para no dar curso al tramile normal. Nadie podia
impedir esle recurso nuestro, pero igual ocurrio. Consultado
directamente el Director del servicio, nos dijo que esla Personeria
debia ser aprobada en no mas de Ires semanas. Iba ya mes y medio,
y nada. Gracias nuevamente a la CONAIE, se pidié una audiencia con
el Director.
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Este enterado de lo ocurrido, dio curso al proceso,
exponiéndose todo lo ocurrido al Subsecretario de Desarrollo
Rural. Este se molesté mucho por lo sucedido. Se hicieron
averiguaciones y los funcionarios no supieron qué decir a las
consultas del Subsecretario sobre el tema. La carpeta parecia
exlraviada, y una vez encontrada, pasé directamente al Director
quien sefialé que debia ser aprobado sin mas tramite. No habia
impedimento alguno. Se pidi6 realizar una inspeccién en el lugar de
los hechos. Nosotros llevamos al Inspector al predio que se nos
habia arrebatado y quemado y pudo ver todo, tal como lo habiamos
relatado. El dia 6 de octubre de 1993 fue aprobada, por fin, la
Personeria Juridica de nuestra Comunidad de familias. Pero la
demanda que habiamos interpuesto para la recuperacién de
nuestras tierras, fue desechada. Pasé, por fin a la Corte Suprema
de Justicia. Y alli radica en este momento el juicio. Asi hemos sido
perseguidos.

- ¢Cudntas personas son Uds. en total en la Comunidad?

Todos, en total, somos 96 personas, y somos 17 familias.
Todos estamos ocupando cuartos de prestado. Yo ocupo un cuartito
en la ciudad de Otavalo, en casa de un hermano.

- ¢Qué préximos pasos piensan Uds. dar en este conflicto?

Estamos recorriendo varios paises hermanos, para mostar
nuestra musica autéctona y pidiendo solidaridad a la
Confederaciones Indigenas hermanas de América. Ahora que
tenemos tierras propias, tenemos que dedicarnos a la artesania y a
la agricultura, por la tarde, a la artesania, y en la noche a la
musica. La musica y la artesania nos han permitido salir de viaje
en busca de solidaridad en nuestra lucha. La vida es hoy muy dura
para nosotros y no tenemos de qué vivir.

- Lo que Uds. les ha ocurrido, ¢es comun que ocurra en tu
tierra, el Ecuador?

Lo que nos ha ocurrido a nosotros no es una excepcion. Esta
sucediendo en todo el Ecuador indigena. En nuestra Provincia
(Imbabura) hay hoy a lo menos 6 casos semejanles, que se
ventilan en los Tribunales. La Prensa de la Sierra ecuatoriana
frecuentemente hace mencion a tales hechos, con conlflictos de
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lierras y usurpaciones. En nueslra Provincia hay casos de acciones
delictivas de bandas para-militares que hacen loda clase de
fechorias, como violar a una anciana de 72 afos a la que por fin
dieron muerle.

- ¢Por qué usan a los negros en conltra de los indigenas?

Eso no lo sé. A toda fuerza quieren hacernos nuevamente
esclavos, haciéndonos trabajar para ellos. Quieren que sigamos
sirviéndolos como fue en el pasado.

- ¢ Como calificarias (0 el apoyo recibido de la CONAIE?

La Organizacién Indigena nos ha apoyado en forma decidida.
La CONAIE es la que esta en la lucha por el caso de los confliclos de
lierras de los indigenas, asi como en la discusion de la Ley Agraria.

- ¢ No exisle en el Ecuador una Ley de Proteccion de los
Indigenas?

No, nunca la ha habido. Ha habido si indigenas ricos que se
dicen representantes nombrado por el Gobierno?

Miguel, gracias por tu lestimonio. Nuestros pueblos
indigenas se sienten comprometidos a apoyar vuestra causa. Mi
compromiso, adquirido con Uds., es redaclar, sobre la base de lus
declaraciones, un escrito que Uds. puedan dejar en todas parles
como tesligo de su propio Calvario y ojal4, pueda ser publicado
aqui en Chile. Eslo serfa el mejor apoyo a sus demandas.

Iquique (Chile), 14/12/94

P.D.

Nuestros otavalefos ain estan en nuestro pais, buscando apoyo a su
causa. Al publicar esle relato lan sincero y tremendo, nos asiste la
seguridad de que muchos de nosotros sentiremos vergienza de lo
ocurrido y esla verglienza se traducira en apoyo a una causa que es
justa, y que conslituye un botdn de muestra de la injusticia que aun
ejerce su poder en lierras indigenas. Ojal4 que nada semejante
pueda llegar a comprobarse en nueslra patria (lquique, 10 de
enero de 1995).
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PROTECCION DEL PATRIMONIO ARQUEOLOGICO MAPUCHE:
UNA TAREA URGENTE

Ximena Navarro Harris(*)

Toda vez que se trata de intentar interpretar el pasado de un
pueblo a través de su cultura material, se vuelve el titulo de esta
presentacién tema de la mayor trascendencia, especialmente aquf
en el sur donde los cientistas que deben enfrentar los estudios
arqueoldgicos del area mapuche tienen la obligacién de considerar
explicita y concretamente la proteccién del patrimonio cultural.
Creo no obstante que esto debe ser materia de consideracién no sélo
restringible a los estudios arqueolégicos, aunque reconozco que es
aqul donde se sensibiliza mas el tema, sino que debe ser
urgentemente abordado, analizado y puesto en valor en todos los
proyectos que tengan relacién con identidad étnica e historia, es
por eso que he querido compartir con los lectores algunas
reflexiones y mis propias experiencias al respecto.

Cuando aun era estudiante de arqueologia, el afio 1980,
comencé a involucrarme primero timidamente, luego mas
resueltamente con tematicas de arqueologia de la zona sur (en las
IX y X Regiones). Este quehacer cientifico ha ido forjando mi
opinién personal y actitud pragmatica respecto a para qué deben
abordarse este tipo de estudios, y el por qué de la necesidad de
ampliar ello a una discusién mas global. En muchas oportunidades
he escuchado opiniones y he visto actitudes que demuestran que la
cultura material indigena aqui en el sur de Chile es considerada en
general sélo como un producto artesanal, a veces de poco valor, 0 es
marginada a la discusién e interpretacién de especialistas en el
tema, especialmente cuando se trata de hallazgos arqueolégicos de
escaso valor monetario. Me refiero al caso de los estudios de sitios
arqueoldgicos de fogones o de basurales de recolectores o cazadores
antiguos, de quienes se ha conservado muy poco de su cullura
material. Sin embargo en muchos otros casos, cuando estos
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hallazgos son especlaculares, es decir se Irata de bellas piezas de
ceramica que son apropiadas para ser exhibidas en colecciones
parliculares o cuando desgraciadamente son encontradas por
inescrupulosos y compradas codiciosamente por coleccionistas,
entonces ya el inlerés se acrecienta porque son considerados
objetos comercializables, transables en el mercado o exportables
para obtener con esto mayor lucro. Es cosa de darse una vuelta por
el mercado de Temuco, por ejemplo.

El peligro mayor de esta actitud mercantil no es sélo el dafo
que el comercio parlicular de las piezas culturales en si encierra,
sino lo que es la completa pérdida con estas ventas de vitales
elementos para la reconstruccién de la memoria colectiva de los
grupos mapuche en esle caso, cuya historia no ha sido cabalmente
escrita, o se encuenlra fragmentada, faltandole todo aquel gran
segmento anterior al contacto con los hispanos.

¢Por qué ocurre esto?, jpor qué muchos de los hallazgos
arqueoldgicos no son recuperados por especialistas o se cuenta con
la ayuda de técnicas sislemalicas, sino que por el contrario son
sacados por personas que desconocian las mas minimas paulas de
recuperacion y conservacién? Creo que la respuesta es facil, por
desconocimiento, lo que se ignora se olvida, se obvia, se vende y se
pierde finalmente.

Para ilustrar este problema podemos decir que uno de los
objetos mas apreciados por su valor comercial aqui en la IX Region
son las piezas exlraidas de las tumbas, los ajuares que
acompafiaban a los muerlos, o aquellas urnas funerarias de
cerdmica. Muchas de ellas estan fuera de Chile y nadie se ha
inquietado por ello. Quiero detenerme aqui a hablar del patrimonio
material y el resguardo que hay que hacer de él. ;Para qué?, para
dejar por ejemplo una bella urna cerdmica como las que
produjeron los grupos de la Cultura El Vergel (Angol) hace 1000 u
800 afos en la zona, como una pieza unica y aislada en un Museo,
¢coémo lo seria un cuadro bello de un pintor anénimo en una galeria
de arte? No, lo fundamenlal segin pienso es que esta obra del
Vergel, magistral como cualquiera otra, sea conservada, vista y
admirada porque evidencia algo mucho més valioso que lo singular,
y es aquello social, lo que fue el colidiano vivir de sociedades
anteriores a la cullura mapuche histdrica, pero que formaron el
tronco originario de ésla sin duda. Desde una perspectiva de objetos



“PROTECCION DEL PATRIMONIO ARQUEOLOGICO ... 85

aislados en si se transforman en artefactos estéticamente bellos,
curiosos y exélicos, por eso quienes ven sélo su valor malerial
aislado dejan abandonado todos los otros elementos, muchas veces
casi imperceptible que acompafiaban a estas lumbas o a las urnas,
con el afan unico de recuperar el objeto transable que se nos torna
la pieza arqueoldgica bajo nuestra dplica mercantilista occidental.
De esta manera se pierden todos los dias y se han perdido
anlecedentes valiosos e irrecuperables de cada una de eslas
unidades culturales, o verdaderos "momentos® que quedaron
detenidos en cada contexto, y que de haber sido convenientemente
recuperados revelarian formas de conduclas del pasado.

Muchas de las costumbres del presente tienen su referente
en oltras conduclas o costumbres del pasado, estableciéndose asi una
suerte de continuidad entre pasado y presente, entre lo antiguo y la
modernidad. Al deseslructurar estos contextos originales y
desvincularlos de la posicién en donde se encontraban, hemos hecho
que se pierdan para siempre aquellos indicadores vitales para su
interpretacion. Por ejemplo la ubicacién de la urna, su parlicular
asociacion con elementos naturales, detalles del suelo para poder
identificar aquellos elementos naturales, tales como semillas,
recursos naturales, etc. Su idenlificacién nos acercara a
comprender de qué tipo de alimentos se lrataba, si eran producidos
por actividades agricolas, si eran propios de la recoleccion o de la
domesticacién. Asimismo podriamos conocer otros elementos
culturales que se encontraban asociados a las urnas y delerminar
qué finalidad cumplia toda esta ordenacion.

Cada cultura tiene una forma de distribuir y ordenar el
espacio natural y social. La relacién entre los objetos maleriales
dispuestos como producto de una accién social ya sea en el presente
o en el pasado, muesira eslos patrones culturales. Por eso es tan
importante y es el mayor valor que este patrimonio malerial
encierra, su valor como representacién de culturas, como
identificacién de elnicidades, como fruto de largos procesos de
adaptacion y de logros en cada ambito donde se haya desarrollado un
pueblo en el tiempo y en el espacio.

El obviar el resguardo del patrimonio cultural de esla
manera tiene variados resultados, los mas frecuentes pueden ser
los de un turismo mal entendido, o creer que el patrimonio es de
cualquiera que lo encuentre, y por ende la persona puede hacer lo
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que le plazca con él y por eso vende lo antiguo al mejor comprador
o lo olvida. Eslos casos ocurren cada dia en la zona mapuche, cuando
se conslruye una casa, se pone en pie una nueva induslria, se
siembra un terreno, elc. Se evita avisar a los especialistas, ya que
se pierde tiempo, se demoran las obras, total, qué importa si sélo
se ve un objelo antiguo, muchas veces de escaso valor y se olvida o
se quiere ignorar a la cultura que lo produjo.

¢Por qué no nos inquietamos cuando se borra un vestigio
cultural del pasado, si es parte de la nacién?, ;,por qué se permite
que las empresas constructoras, consorcios extranjeros, intereses
privados comercien el patrimonio arqueoldgico, o se queden
callados para evitar la demora en la faenas que se détendrian para
salvaguardar el patrimonio resguardado por la ley 17.2887
Loncoche, Valdivia, Temuco, Carahue, Rio Bueno, Villarrica, por
nombrar algunos lugares, son testigos de muchos hallazgos
fortuitos que han ido a dar a los lugares mas lejanos, mientras que
raramente los maleriales son entregados a manos responsables
para ser expueslos luego a toda la comunidad.

Ese es el problema de no entender el por qué se lleva a cabo
el quehacer arqueoldgico y es el freno mayor para poder alcanzar
algun dia en el futuro una interpretacién mas cabal de las culturas
autdctonas del sur, dilucidar la historia dindmica que encierran los
artefactos, entender lo que permanece y lo que cambia.

Sin embargo, no es menos cierto que este problema ha sido
ya en parte importante superado en otros paises donde el
patrimonio cultural indigena es resguardado de mejor manera.

No deseo en absoluto quedarme en el estado estacionario de
la queja sin una propuesta, porque creo que aun hay tiempo.

Existe una enorme canlidad de material cultural en Museos,
salas privadas de exhibicion, en manos de particulares, sin
embargo, mucho de este material proviene de descubrimientos
casuales donde se repile el modus operandi recién descrito. Por
ello, pienso que este material debe ser de nuevo estudiado y
catalogado, para servir de respaldo a las nuevas investigaciones,
para dar una inlerprelacion mas dinamica de los objelos
maleriales.
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Por otra parte nadie puede ignorar que la vasta zona
mapuche con sus variados ecosistemas permitié la vida de distintas
culturas con sus rasgos propios a lo largo de las diferentes épocas,
rasgos que esperan ser entendidos y que todavia no se han llegado a
identificar.

La tarea siguiente, después de la denuncia, es hacer
conciencia de que debe tomarse el tema de la proteccién del
patrimonio material mapuche como tarea urgente, incorporarse en
cada estudio, en los proyectos de desarrollo, en los de turismo, elc.
Es decir, cada uno en la especificidad de su trabajo podra
contribuir a identificar a las distintas culturas, encontrandolas y
dibujando sus relaciones, origenes y sus herencias culturales. De
esta manera, se puede fortalecer el conocimiento social y cultural
del pasado, dar cuenta de éste, masificarlo, es decir, darlo a
conocer publicamente, hacer conciencia del valor y de la necesidad
de respeto y proteccion del patrimonio. En la medida en que se
incentive la preocupacién por el pasado, habrdn resultados que
pueden ser difundidos. Pero también en la medida en que este
conocimiento se socialice, se haga familiar a los nifios, educadores,
familias, gobierno regional, etc., podra ser incorporado a los
planes o propuestas educalivas, a los planes de ensefianza formal, y
con esto se producira el fortalecimiento de la memoria colectiva de
los grupos originarios.

También es urgente incorporarlo a los programas de
turismo cientifico, a programas de capacitacién rural, para la
entrega de técnicas que permitan su proteccion.

La arqueologia asi tiene un quehacer vital que cumplir aqui
en el sur y creo que recién comienza a asumirlo, esto es, estudiar
los restos materiales para identificar modos de vida, lo sagrado y
lo profano, lo colectivo, para ayudar a que la comunidad regional y
nacional entienda que la diversidad convive hoy en nuestra sociedad
y que no somos so6lo enles occidentales mercantilizados, sino que
tenemos que entender que compartimos, nos guste o no, parte de un
comun denominador indigena que ha quedado de herencia, que
recorre nuestras colidianidades, que hibridiza las costumbres y
creencias, y que es alli donde los objetos no son sélo piezas
muertas, sino testigos de variados procesos histéricos de culturas
que llegan hasta hoy dia.
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Coémo no va a ser importante para la comunidad entender
qué soluciones lécnicas produclivas, de proteccién, lecnoldgicas, se
conocieron anles y cdmo éstas han ido cambiando o se han adaptado
flexiblemente a la realidad actual de las comunidades. En fin, la
primera meta deberd ser el que se entienda que pasado y presente
son caras diferentes de una misma moneda, por lo mismo partes
constituyentes de un mismo y diversificado cuadro aun no bien
entendido. Asumir también que el desarrollo debe estar
compromelido con las realidades locales y con su historia, y que
esla debe ser una tarea conjunta.

No podemos seguir siendo tan miopes y creer que el pasado
no tiene ninguna ingerencia en la realidad actual, hay un todo
dindmico y cambiante, pero culluralmente resistente a la vez.

El continuar con la miopia y pregonar la validez del objeto
en si por su valor cambiable, en vez del valor social-cultural-
heredable del patrimonio, significa olvidar el todo de una cultura,
significa ir erosionando rapida e irreversiblemente la capacidad
que tienen todos los pueblos de proteger su identidad, sus
creaciones. La aclitud contraria, enlonces, que se propone, es
poner en valor, en vigencia y en discusiéon el problema del
resquardo del patrimonio material mapuche como tarea urgenle, lo
que significa, segun lo entiendo, resguardar la cultura material de
los pueblos y entregarles herramientas para contar su propia
historia.



DOCUMENTOS

PROPUESTA DE LA PROVINCIA DE PARINACOTA Y COMUNA DE
CAMARONES ()

INTRODUCCION.

La propuesla de la regién Andina que son las Provincias de
Parinacota y la Comuna de Camarones, no podia quedar sujeta a una
comisién rural, sino mas bien connotarla como la propuesta Andina
y ser consecuente con la LEY 19.253, o LEY INDIGENA, que en su
fundamentacién reconoce la existencia del pueblo aymara; reconoce
también sus lierras y aguas, prolege sus culturas y fomenta al
desarrollo de los pueblos originarios declarando “zonas de
desarrollo indigena”. Con esta Ley se reconoce que nuestro pais es
pluricultural y multiétnico, dejando atras la vieja discriminacion
encubierta de que: "EN CHILE SOMOS TODOS IGUALES".
Afortunadamente este concepto colonial e inspirado en el Derecho
Romano, se esta reemplazando por el sagrado respeto a la
diferencia y la unidad en la diversidad, cuyos principios fueron
piedra angular en la civilizacién andina aymara. Nuestra region
esta cruzada con la historia andina desde sus topénimos, hasla las
expresiones sociales, econémicas y geograficas, quien no reconozca
esta realidad no puede desconocer que el censo 1992 registra
48.000 aymaras, en Chile, pero los estudios realizados por el
IRPA (Inst. Reg. de Promocién Aymara), se logré establecer que
los aymaras a nivel nacional somos aproximadamente 125.000. En
esle sentido la propuesta aymara de la zona rural se sustenta en los
conceplos de etnodesarrollo autosustentabilidad y biodiversidad.

|. PROBLEMA CENTRAL DEL SECTOR ANDINO

1 El problema fundamental y central del sector andino
rural es el despoblamiento y la masiva migracion de la juventud, y

1) Proguesta termuladn por CHILEPROGRAMA en Anca. con lecha & do
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por ende la ausencia de un crecimiento vegetativo de su poblacién,
por tal situacién tenemos una regién andina con alto porcentaje de
poblacién que vive la tercera edad, disminuyendo fuertemente la
fuerza producliva. Los estudios del TEA (1993) demuestran que en
el altiplano norte el 88% de adullos que se independizan del hogar
migran hacia las ciudades. Los datos estadisticos también nos
demuestran que las malriculas anuales disminuyen afio tras afio y
existen comunidades donde las escuelas tienen entre 7 y 12
alumnos.

2. Los problemas que justifican la migracién son maltiples
y de variada connotacién, pero los mas importantes a nuestro
juicio son los siguientes:

a) Falta de trabajo y espectativas de vida para la juventud
andina, en su propio pueblo y/o comuna.

b) Dispersién de la poblacién y baja densidad poblacional.

c) Ausencia de un PLAN DE DESARROLLO ANDINO y una
descoordinacién de los servicios publicos. Situacién que produce la
competencia involuntaria de los servicios en general, lo cual en
vez de mejorar el alto nivel de necesidades, dilapidan recursos, en
vidticos, transporle, remuneraciones.

d) Falla de una politica de apoyo estatal a las organizaciones
aymaras, en especial a las productivas y culturales, para que
puedan desarrollarse y parlicipar activamente en el desarrollo
organizado de sus comunas.

e) Crisis en la educacién, en tanto se debate, entre la
modernidad y la etnicidad, sin que se supere esta contradiccién en
el método ni en el contenido.

f) Las comunas rurales estan consideradas como las
comunas mas pobres de Chile, por lal condicién mucha gente joven
se involucra en el contrabando, el trafico de drogas y/o emigran a
las ciudades para huir de la pobreza.

g) Falta de una coordinacién y una adecuada priorizaciénde
las inversiones, en las comunas. Como ejemplo, podemos citar
queen la Comuna de Camarones, entre el afo 90-92 se invirtio
$ 924.478.000, cuyos fondos invertidos en forma global y
conjunta, pueden producir un importante impacto de desarrollo,
sin embargo no existe impaclo alguno, por la dispersion e
inadecuada priorizacién en la inversién de esos fondos.

h) Escaso financiamiento del estado en obras y proyeclos
productos, la mayor parte de los recursos se orientan a los

P
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servicios de connolaciéon urbana, como luz eléctrica, teléfono,
television, elc.

i) El trato marginal en las inversiones y de acuerdo a
indicadores generales como el % de poblacién, perjudica el
desarrollo pues no se considera la potencialidad ni un desarrollo
equilibrado de la regién, sin la concentracién de inversiones de
acuerdo a la Poblacion existente.

Il. PROPUESTAS CENTRALES

Las propuestas inmediatas para mejorar el sub-desarrollo
rural de Parinacota y Camarones pasa por dimensionar su
potencialidad y ubicacién geografica, para lo cual se ha priorizado
los aspectos que consideramos mas relevantes para reactivar en el
mediano y corto plazo las siguientes areas:

1.Impulsar un plan de desarrollo autosustentable para la
zona, en base a sus potencialidades y la participacién de sus
habitantes. Las actividades que son necesarias atender con
prioridad son las siguientes:

ACTIVIDAD AGROPECUARIA

Para la ganaderia de camélidos del altiplano, es necesario:

- Mejoramiento genético del ganado camélido.

- Mejoramiento de praderas y tecnificacion de la crianza de
ganado camélido. !

- Explotacién de la VICUNA para que dichos recursos se
reinviertan para los objetivos anteriores.

- Flexibilizacién de las barreras fito-sanitarias y una real
apertura de la exportacién de camélidos y sus productos derivados,
como la lana y la artesania.

Para la pre-cordillera y los valles andinos es necesario:

La reconversion productiva y la implementacién de
tecnologia moderna, procurando producir para el mercado.

- Inversién en obras de riego de alto costo y al mismo
tiempo inversién en obra de riego menor, con la autogestion de los
beneficiarios.

- Apoyo a las organizaciones productivas con capacidad de
autogestion, para evitar el paternalismo estatal.

N ——
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Reconocer el derecho que le asiste a la Provincia de
Parinacota, por ser fuente originaria del recurso hldnco., para que
reciba compensacién en caso de suministro de aguas a Arica.

PACTIVIDAD COMERCIAL.

En la aclividad comercial se refleja la relacién
internacional y étnica de los aymaras. Para esla realidad es
imprescindible fomenlar el comercio fronterizo de Chilcaya, Japu,
Tambo quemado y Visviri, loda vez que representa una importante
actividad comercial con Bolivia. Estas deben ser autorizadas y
apoyadas con un plan de mejoramiento de los caminos para agilizar
el comercio con Bolivia y Peri.

- La comercializacién de los productos andinos en general
no pueden llegar a buenos mercados por falta de capacitacion y
regular calidad de sus produclos; por lo que se sugiere un plan de
capacitaciéon y la creaciéon de una oficina de apoyo a la
comercializacion de los productos andinos.

ACTIVIDAD TURISTICA.

Una de las polencialidades importantes y no explolada, es la
potencialidad luristica de eslas comunas rurales andinas, dado que
su paisaje es Unico y de gran alractivo externo, sin embargo no se
ha incursionado en esla aclividad, para lo cual se propone:

- Capacilacion intensiva en proyectos turisticos para la
zona.

Impulso de la creacién de sociedades Mixtas enlre
aymaras e inversionislas, donde el primero aporta el bien
inmueble (lerreno, paisaje, agua, elc.) y el inversionista el
capital necesario para iniciar el trabajo.

- Crear centros de descanso para personas de la lercera
edad en los valles de la pre-cordillera, por su adecuado clima y
mejoramiento de la salud de olros ecosistemas.

CREDITOS ESPECIALES.

La comunidad andina considera que los crédilos de INDAP

A
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son inadecuados para esta zona y se sugiere que, el Gobierno
implemente crédilos especiales, de allos mondos a familias jévenes
y largo plazo, para aclividades produclivas en general.

EDUCACION.

Se considera que la educacion es el motor de cambio, pero
para ello se debe cambiar el aclual sistema de educacion, eslo
implicaria en primer lugar devolver las escuelas rurales a la
administracién del Ministerio de Educacién, porque las
Municipalidades con sus escasos recursos no pueden subsidiar
escuelas apartadas y con baja matricula.

- También se requiere un avance sustantivo en equidad
educacional, esto es que los profesores deben ser capacilados y se
debe implementar un cambio curricular en la carrera de pedagogia
en la Universidad de Tarapaca, con el objelo de que se litulen
profesores especialistas en Educacién Intercultural.

- Se requiere una educacién para la vida del trabajo y el
desarrollo aulososlenido de las fuluras generaciones, para lo cual
es fundamental una educacién adecuada al contenido de la
potencialidad comercial, agropecuaria, turistica y minera.

COORDINACION ADECUADA DE LOS SERVICIOS PUBLICOS.

- Se sugiere que los servicios publicos sean coordinados
por la CONADI, Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena, para
que la comunidad reciba mejores beneficios y el Gobierno sea mas
eficaz en los planes y programas inlerministeriales.

- Se considera grave que en una comunidad de 10 familias
sea acosada por 15 organismos publicos y privados. Todos ellos con
visiones distintas, con proyeclos distintos y con desinformacion
entre ellos. Para el area rural se deben disminuir los organismos
publicos y potenciar a otros que cumplan trabajos y asislencia
integral, tarea que es imprescindible en la modernizacién del
estado.

1Il. TEMAS SOCIALES QUE AFECTAN A TODOS.

Los temas generales que cruzan alodos los andinos seran




expuesltos en esle capilulo. Entre los més importantes destacamos:

1. El reconocimiento de la realidad social de la mujer
aymara, el que siempre esl4 asociado a la produclividad y es un
agente fundamental en el desarrollo rural, para lo cual es
necesario la creacién de un organismo dedicado a la mujer aymara
al interior de la CONADI, para que se preocupe en forma especial de
la capacitacion, orientacién y desarrollo de las potencialidades
culturales de la mujer aymara.

2. Consideramos que las autoridades del préximo periodo
presidencial deben ser idéneas y que sean personas de amplio
conocimiento y experiencia en la regién y particularmente a sus
hombres mas capacitados y compromelidos con su zona.

3. Los migrantes andinos en las ciudades requieren espacios
propios de expresion social y cultural. Una de las méas importantes
es la ASOCIACION ANDINA DE FUTBOL a la cual desde hace 30 afios
no se le ha otorgado un campo deportivo. El afio pasado se le asigné
un terreno a la salida de Acha, a un costado de la crianza de cerdos,
lo cual consideramos una discriminacién, pues no es posible que
los demas tengan canchas de primera clase en su barrio y los
aymaras tengan que viajar dos o tres kilémetros fuera de la ciudad
para hacer deporle y recreacién. En consecuencia se solicitan los
terrenos de SICA SICA, al lado de Cementerio particular, de cuyos
terrenos fue expulsada esta asociacién, que reune a la mayoria de
los hijos de pueblos, radicados en la ciudad.

4. Un proyecto ambicioso es la colonizacion de la Pampa del
Tamarugal, que se ha gestado por 400 agricultores que creen en
hacer reverdecer el desierto de la Pampa del Tamarugal, en la
Comuna de Huara. Esle proyeclo es apoyado por el Actual Gobierno
y por lal apoyo, se estan inslalando las primeras familias en la
pampa con mucho esfuerzo. Por ello se solicita:

a) Que el Senador Eduardo Frei lo incorpore en su programa
de gobierno, para continuar con este ambicioso proyecto de
repoblamiento del area rural.

b) Para los agricullores es imprescindible que el Gobierno
le venda las tierras y asl se pueda inverlir y acceder a crédilos que
lleven a tecnificar la produccién en el desierto.
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IV. PREJUICIOS QUE SE DEBEN SUPERAR.

Los principales dirigentes reunidos en la reunién de
CHILEPROGRAMA, acordaron proponer que las politicas regionales
y nacionales no puede olvidarse que los aymaras somos originarios
de esta tierras y se requiere solidaridad para no ser lralados
como periferia, o simples minorias étnicas. Para superar eslos
prejuicios se sugiere lo siguiente:

- Descentralizar y desconcentrar el poder de decision que
actualmente se encuentra radicado en la capital de la Region.

- Que el fuluro gobierno declare la provincia de Parinacola
como zona de paz e integracion, haciendo desaparecer con ello
animosidad bélica del pasado.

Que el desarrollo regional implemente un ciclo de
capacitacién a todos los funcionarios publicos de mandos medios
que, muchas veces ignoran la realidad aymara, tratando con
standares nacionales, sin considerar la cosmovisién aymara.

Finalmente queda pendiente el reconocimiento
constitucional y la firma del Convenio 169 de la OIT, para que los
aymaras chilenos seamos dignos de ser portadores de nuestra
nacionalidad, conservando plenamente nuestra cultura, nuestra
identidad y aportando con el conocimiento milenario de nuestra
civilizacién, dejando en el pasado los 500 afios de polilicas
elnocidiarias, que gracias al Presidente Don Patricio Aylwin se
esta superando en bien de todos los pueblos originarios lo cual
constituye un ejemplo de nuestro pais, respecto a otros paises
hermanos de América.

REDACTOR: Cornelio Chipana H.
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PROGRAMA DE ACTIVIDADES DEL DECENIO INTERNACIONAL DE LAS
POBLACIONES INDIGENAS DEL MUNDO

LINTRODUCCION

En su tercera sesiéon plenaria, celebrada el 23 de
septiembre de 1994, la Asamblea General, por recomendacion de
la Mesa, decidié incluir en el programa de su cuadragésimo noveno
periodo de sesiones el tema litulado "Programa de actividades del
Decenio Internacional de las Poblaciones Indigenas del Mundo” y
asignarlo a la Tercera Comisién

La Tercera Comisién examind el tlema en sus sesiones 12%,
310, 32¢, 36° 41°. 44 y 57° celebradas los dias 21 de oclubre
y 15, 16, 21, 23 y 28 de noviembre y 7 de diciembre de 1994
En las aclas resumidas correspondientes ligura una relacion de las
deliberaciones de la Comision sobre el tema (A/C 3/49/SR.12.
31. 32. 36, 41, 44 y 57),

Producto de de esle trabajo la Tercera Comision recomendd
a la Asamblea General que aprobara el proyecto de resolucion
siguiente

D 4 P i Al
LA ASAMBLEA GENERAL

Teniendo presente que uno de los propositos de las Naciones
Unidas que establece la Carla es la realizacion de la cooperacion
internacional en la solucién de problemas internacionales de
caracter econémico social cultural o humanitario y en el
desarrolio y eslimulo de! respeto a los derechos humanos y a las

Nntorme Se w oo OMIBION S0gUidn parte Asambles Genwds Naconos nidas
Vadragesim movens POUOAC 06 swmonos  Tama 10 de Programa 2 % Dicemiie 1004
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libertades fundamentales de todos, sin hacer distincién por molivos
de raza, sexo, idioma o religién.

Reconociendo el valor y la diversidad de las culturas y
formas de organizacién social de las poblaciones indigenas del
mundo.

Recordando su resolucién 48/163, de 21 de diciembre de
1993, en la que proclamé el Decenio Internacional de las
Poblaciones Indigenas del Mundo, que comenzaria el 10 de
diciembre de 1994.

Consciente de la necesidad de mejorar la situacién
econémica, social y cultural de las poblaciones indigenas
respetando plenamente sus caracteristicas dislintivas y sus
propias iniciativas.

Reafirmando que la meta del Decenio es el fortalecimiento
de la cooperacién internacional para la solucién de los problemas
con que se enfrentan los pueblos indigenas en cuestiones tales como
los derehos humanos, el medio ambiente, el desarrollo. la
educacién y la salud.

. a partir del primer afio del Decenio, un dia
de cada afio se observara el Dia Internacional de las Poblaciones
Indigenas.

Acogiendo con agrado la recomendacién del Grupo de Trabajo
sobre Poblaciones Indigenas de la Subcomisién de Prevencién de
Discriminaciones y Proteccién a las Minoriasde que el Dia
Internacional se observe el 9 de agosto de cada afo por ser el
aniversario del primer dia en que se reunié el Grupo de Trabajo en
1982.

Acogiendo con agrado el nombramiento del Subsecretario
General de Derechos Humanos como Coordinador del Decenio.

la importancia de axaminar el establecimiento
de un foro permanente para las poblaciones indigenas en el sistema
de las Naciones Unidas y en el marco del Decenio, y recordando que
la Comisién de Derechos Humanos, en su resolucién 1994/28 de 4
de marzo de 1994(1), pidi6 al Grupo de Trabajo que examinara con
caracter prioritario el posible establecimiento de un foro
permanente para las poblaciones indigenas.

(1) vease Dapcumento Oficial dol Consejo Economico y Sockal. 1664, Suglemento N* 4
(EN99424), cap. 1|
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Becordando la solicitud formulada al Coordinador de que
coordinara el programa de aclividades para el Decenio de
cooperacién y consulta cabales con gobiernos, érganos
competentesla Organizacién Internacional del Trabajo y olros
organismos especializados del sistema de las Naciones Unidas,
organizaciones indigenas y organizaciones no gubemamentales.

Recordando asimisme la peticidn dirigida a los organismos
especializados, a las comisiones regionales y a olras organizaciones
del sistema de las Naciones Unidas para que examinaran con los
gobiernos y en asociacién con las poblaciones indigenas de qué
manera podrian conlribuir al éxito del Decenio, y acogiendo con
beneplacito las recomendaciones recibidas a este respeclo,

Reconociendo la importancia de consultar a las poblaciones
indigenas y cooperar con ellas en la planificacion y ejecucion del
programa de aclividades para el Decenio, la necesidad de apoyo
financiero suficiente de la comunidad internacional, incluido el
apoyo de las Naciones Unidas y de los organismos especializados, y
la necesidad de cauces adecuados de coordinacidn y comunicacion,

su invilacion a las organziaciénes indigenas y a
olras organizaciones no gubernamentales a que consideraran las
aportaciones que podrian hacer para contribuir al éxito del
Decenio, con miras a presenlarlas al Grupo de Trabajo sobre
Paoblaciones Indigenas.

de la decisién 1992/255 del Consejo
Econémico y Social, de 20 de julio de 1992, en la que el Consejo
pidié a los érganos de las Naciones Unidas y a los organismos
especializados que velaran por que toda la asistencia lécnica
financiada o proporcionada por ellos fuera compatible con los
instrumentos y normas inlernacionales aplicables a las
poblaciones indigenas, y alenld los esfuerzos deslinados a
promover la coordinacién en esa esfera y la mayor parlicipacion de
las poblaciones indigenas en la planificacién y ejecucién de los
proyectos que les conciernan.
ida de que el desarrollo de las poblaciones indigenas
en sus paises contribuira al adelanto socioeconémico, cullural y
ambiental de todos los paises del mundo.

Beconociendo que las poblaciones indigenas, por medio de
los mecanismos apropiados, pueden y deben estar en condiciones de
hacer su propia aportacién a la humanidad.

Ieniendo presentes las recomendaciones sobre el particular
de la Conferencia Mundial de Derechos Humanos, la Conlerencia de
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las Naciones Unidas sobre el Medio Ambiente y el Desarrollo (2) y
la Conferencia Internacional sobre la Poblacién y el Desarrollo,

especialmente del capitulo 26 del Programa 21, relativo al
reconocimiento y el fortalecimiento del papel de Isa poblaciones
indigenas y sus comunidades.
i la propuesta de que en 1995 se
celebre en Manila una olimpiada cultural de jévenes indigenas,
conjuntamente con el Decenio y el cincuentenario de las Naciones
Unidas.

Decida a promover el goce de los derechos de las poblaciones

indigenas y el desarrollo cabal de sus propias culturas y
comunidades.

U Toma nota del informe preliminar del Secretario
General sobre un progama amplio de accién para el Decenio
Internacional de las Poblaciones Indigenas del Mundo®) y de los
anexos de dicho informe.

2. Decide aprobar el programa de actividades para
1995 que figura en el anexo Il del informe del Secretario General,
e invita a la Comisién de Derechos Humanos a que lo examine en su
51° periodo de sesiones con el fin de ajustarlo o de complementarlo
si fuera necesario;

3. Invita a los gobiernos a que presenten al Secretario
General, para el final de agosto de 1995, observaciones por escrito
sobre el informe preliminar y sus anexos, con miras a la
preparacién de un completo programa definitivo de accién para el
Decenio Internacional de las Poblaciones Indigenas del Mundo, que
el Secretario General presentara a la Asamblea en su
quincuagésimo periodo de sesiones;

4. Decide dar al Decenio una orientacién operacional
para alcanzar sus objetivos y que el tema sea "Las poblaciones
indigenas: la colaboracién en accién”;

(Dinforme de la Conferencia de las Naciones Unidas sobre el Medio Ambiente y el Desarrollo, Rio
de Janeiro, 3 a 14 de junio de 1992 (publicacién de las Naciones Unidas, nimero de venta
$.93.18,y ol. I: por la C 1, anexo

I
() ara0/444
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5: Alienta a la Comisién de Derechos Humanos a que
examine el proyecto de declaracién de las Naciones Unidas sobre los
derechos de los pueblos indigenas, que figura en el anexo de la
resolucion 1994/45 de la Subcomision de Prevenciéon de
discriminaciones y Proteccién a las Minorias, del 26 de agosto de
1994(4), con la participacién de representantes de las poblaciones
indigenas, sobre la base de los procedimientos apropiados que
establezca la Comisién y de conformidad con ellos, con el fin de
lograr que la Asamblea General apruebe un proyecto de declaraciéon
del Decenio;

6. Beconoce la importancia de estudiar la creacién de
un foro permanente para las poblaciones indigenas en el sistema de
las Naciones Unidas durante la celebracién del Decenio, conforme
se recomienda en la Declaracién y Programa de Accién de Viena(®),
aprobados por la Conferencia Mundial de Derechos Humanos,
celebrada en Viena del 14 al 25 de junio de 1993 y pide a la
Comision de Derechos Humanos que formule recomendaciones a ese
respecto;

I Reconoce la importancia de fortalecer la capacidad
humana e institucional de las poblacnones indigenas para que
puedan encontrar soluciones propias de sus problemas y, para esos
fines, recomienda a la Universidad de las Naciones Unidas que
considere la posibilidad de patrocinar, en cada region, una o méas
instituciones de ensefianza superior como centros de excelencia y
de difusién de conocimientos especializados, e invita a la Comisién
de Derechos Humanos a que recomiende adecuados para poner en
practica esta recomendacion;

8. Decide que durante el Decenio se celebre cada afio el
Dia Internacional de las Poblaciones Indigenas el 9 de agosto, pide
al Secretario General que financie la observancia del Dia con
recursos ya consignados en el presupuesto y alienta a los gobiernos
a observar el Dia en cada pais;

9. Expresa su reconocimiento ala labor desempefiada

(@) vease E/CN.4/Sub.2/1994/L.11/Add.3
(5) Informe de la conferencia Mundial de Derechos Humanos, Viena, 14 a 25 de junio de 1993
(A/CONF 157724 (Pan. 1)), cép. Il
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por la Sra. Rigoberta Menchu Tum, Embajadora de Buena Voluntad,
y la esperanza de que siga desempefiando un papel fundamental en la
promocién del Decenio;

10. Recomienda que se preste especial atencién a la
necesidad de que las poblaciones indigenas participen en mayor
medida y de forma méas efectiva en la planificacién y ejecucién de
actividades del Decenio e incluso que érganos y organismos
especializados correspondientes de las Naciones Unidas contraten,
cuando proceda, funcionarios que sean indigenas nacionales de
Estados Miembros, en consonancia con el Articulo 101 de la Carta
de las Naciones Unidas, sin exceder de los recursos disponibles y
previa consulta con los gobiernos en los planos regional, nacional e
internacional;

11.  Recomienda para tal fin que se celebre una segunda
reunion técnica sobre la planificaciéon del Decenio inmediatamente
antes del 13? periodo de sesiones del Grupo de Trabajo sobre
Poblaciones Indigenas que se financiara con cargo a los recursos
presupuestarios existentes, y pide a los gobiernos, érganos de las
Naciones Unidas, organismos especializados y, en particular,
organizaciones de poblaciones indigenas que participen
efectivamente en dicha reunién, con arreglo a procedimientos
acordados;

12 Decide examinar en un periodo de sesiones ulterior
la posibilidad de celebrar reuniones de planificacién y evaluacién a
intervalos oportunos durante el Decenio, y pide a los gobiernos,
érganos de las Naciones Unidas, organismos especializados y, en
particular, organizaciones de poblaciones indigenas que participen
activamente en dichas reuniones;

13.  Recomienda al Secretario General:

a) Que establezca, en el primer trimestre de 1995,
el Fondo de Contribuciones Voluntarias para el Decenio y que lo
incluya en la conferencia anual sobre promesas de contribuciones
para actividades de desarrollo que se celebra en la Sede de las
Naciones Unidas;

b) Que pida a los representantes de las Naciones
Unidas en paises donde haya poblaciones indigenas que fomenten,
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por los cauces correspondientes, una mayor participacién de ellas
en la planificacién y ejecucién de proyectos que les atafan;

c) Que inste a las conferencias pertinentes de las
Naciones Unidas que se celebren durante el Decenio a fomentar y
facilitar en la medida de lo posible, y en la forma en que proceda,
que las poblaciones indigenas den a conocer efectivamente sus
opiniones;

d) Que vele por que con cargo a los recursos
presupuestarios existentes se den a conocer en todos los paises y en
toda la medida de lo posible en lenguas indigenas, la informacién
sobre el programa de actividades del Decenio y las oportunidades de
participacion de las poblaciones indigenas en tales actividades;

e) Que le presente en su quincuagésimo periodo de
sesiones un informe acerca de los progresos realizados en los
planos nacional, regional e internacional en el logro de los
objetivos que anteceden;

14.  Pide al Alto Comisionado de las Naciones Unidas para
los Derechos Humanos que en el desempefio de sus funciones tenga
en cuenta los intereses especiales de las poblaciones indigenas y los
objetivos del Decenio;

15.  Pide al Subsecretario General de Derechos Humanos
que, teniendo presente la contribucién que pueden las poblaciones
indigenas, establezca una dependencia en el Centro de Derechos
Humanos de la Secretaria en apoyo de sus actividades relacionadas
con las poblaciones indigenas y, en particular, para planificar,
coordinar y llevar a cabo las actividades del Decenio;

16. nvita al subsecretario General de Derechos
Humanos a que considere la posibilidad de nombrar a una entidad
encargada de recaudar fondos que pueda encontrar nuevas fuentes
de financiacion del Decenio;

17. Pide al Comité Administrativo de Coordinacion, por
medio de su proceso interinstitucional, que celebre consultas y
lleve a cabo actividades de coordinacion sobre el Decenio, con el fin
de prestar asistencia al Coordinador del Decenio en el desempefio de
sus funciones y que presente a la Asamblea cada afio del Decenio
un informe sobre las actividades del sistema de las Naciones Unidas
en relacién con el Decenio;

B
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18. nvita a las instituciones financieras y de
desarrollo, a los programas operativos y a los organismos
especializados de las Naciones Unidas a que, de conformidad con los
procedimientos vigentes de sus érganos rectores:

a) Asignen cada vez mas prioridad y recursos,
dentro de sus ambitos de competencia al mejoramiento de las
condiciones de las poblaciones indigenas, con especial hincapié en
las necesidades de paises en desarrollo, e incluida la preparacién
de programas especificos de accién con miras al logro de los
objetivos del Decenio;

b) Realicen proyectos especiales por los cauces
apropiados y en colaboracién con poblaciones indigenas, para
afianzar sus iniciativas de base comunitaria y para facilitar el
intercambio de informacién y conocimientos técnicos entre
indigenas y otros expertos pertinentes;

c) Designen encargados de coordinar con el Centro de
Derechos Humanos actividades relacionadas con el Decenio;

19. Alienta a los gobiernos a que apoyen el Decenio
mediante:

a) La aportacién de contribuciones al Fondo de
Contribuciones Voluntarias de las Naciones Unidas para el Decenio;

b) La preparacién en consulta con poblaciones
indigenas de programas, planes e informes relativos al Decenio;

c) La busqueda, en consulta con las poblaciones
indigenas, de medios de dar a éstas mas responsabilidad en cuanto a
sus propios asuntos y una voz efectiva en la adopcién de decisiones
sobre cuestiones que les atafian;

d) El establecimiento de comités u otros mecanismos
nacionales en que participen las poblaciones indigenas para que los
objetivos y actividades del Decenio se planifiquen y ejecuten sobre
la base de una plena asociacién con esas poblaciones;

20. Encarece asimismo a los gobiernos que consideren la
aportacion de contribuciones, segun corresponda, al Fondo para el
Desarrollo de los Pueblos Indigenas de América Latina y el Caribe,
para apoyar el logro de los objetivos del Decenio;

21. Hace un amamiento a los gobiernos y
organizaciones intergubernamentales y no gubernamentales para
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que apoyen el Decenio destinando recursos a actividades que tengan
por objeto alcanzar los objetivos del Decenio en colaboracion con
las poblaciones indigenas;

22. Decide incluir en el programa provisional de su
quincuagésimo periodo de sesiones el tema titulado "Programa de
actividades del Decenio Internacional de las Poblaciones Indigenas
del Mundo".

La tercera Comisién recomienda asimismo a la Asamblea
General que adopte el proyecto de decisién siguiente:

niribuciones voluntari
iones indi

La Asamblea General, tomando nota del informe del
Secretario General sobre la situacién del Fondo de las Naciones
Unidas de contribuciones voluntarias para las poblaciones
indigenas(®) , decide:

a) Pedir a los gobiernos, organizaciones no
gubernamentales y representantes de grupos indigenas que
estudien la posibilidad de hacer contribuciones al Fondo y de dar
amplia difusién a la informacion relativa a sus actividades;

b) Pedir al Secretario General que le presente en su
quincuagésimo primer periodo de sesiones un informe acerca de la
situacion del Fondo de las Naciones Unidas de contribuciones
voluntarias para las poblaciones indigenas.

Proyecto aprobado por la Asamblea general de
Naciones Unidas, la que con fecha 10 de diciembre de 1994 dio
comienzo al Decenio Internacional de los Pueblos Indigenas.

(6)  asa0/536
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DISCRIMINACION CONTRA LAS POBLACIONES INDIGENAS
P i ihapea i *

INTRODUCCION

En cumplimiento de la decision 1992/256 del Consejo
Econdmico y Social, de 20 de julio de 1992, la actual Relatora
Especial preparé un estudio sobre la proteccién de la propiedad
cultural e intelectual de los pueblos indigenas (E/CN.
4/Sub.2/1993/28) teniendo en cuenta los datos facilitados por
los pueblos indigenas y las formas intenacionales pertinentes. Los
pueblos indigenas formularon comentarios sobre el informe
durante el 112 periodo de sesiones del Grupo de Trabajo sobre
Poblaciones Indigenas (véase E/CN.4/Sub. 2/1993/29, parrs:
163 a 176) y, a la luz de esos comentarios, el Grupo de Trabajo
recomendé continuar con la labor.

En su resolucién 1993/44, de 26 de agosto de 1993, la
Subcomisién de Prevencién de Discriminaciones y Proteccion a las
Minorias hizo suyas las conclusiones y las recomendaciones
contenidas en el estudio de la Relatora Especial y le pidi6 que lo
ampliara con miras a elaborar proyectos de principios y
directrices pertinentes para la proteccién del patrimonio de los
pueblos indigenas y que le presentara en su 469 periodo de
sesiones un informe preliminar que contuviera principios y
directrices. La Comisién de Derechos Humanos, en su decisién
1994/105, de 4 de marzo de 1994, apoyé la peticiéon de ampliar
el estudios.

(Minforme preliminar , presentado por la relatora Especial, Sra. Eica Irene Daes,en vitud de la
resolucién 1993/44 de la Subcomision y de la decisién 1994/105 de la Comision de Derechos
Humanos . Comision de Derechos Humanos, ision de i6n de Di iones y
Proleccion a las Minorias, 469 periodo de sesiones, Tema 15 del programa provisional. Consejo
Economico Social, Naciones Unidas, 8 julio de 1994.




PENTUKUN

RECOMENDACIONES

La Relatora Especial recomienda que la Subcomisién decida
solicitar al Secretario General que presente los principios y
directrices adjuntos a las organizaciones de los pueblos indigenas,
gobiernos, organismos especializados y organizaciones no
gubernamentales interesadas para que formulen comentarios.
Sobre la base de esos comentarios y los de los miembros de la
Subcomisién, debe encomendarse a la Relatora Especial que
presente su informe final a la Subcomisién en su 47° periodo de
sesiones, que se celebrar4 en 1995, para que ésta examine y
adopte dichos principios y orientaciones como primer paso oficial
para comprometer a las Naciones Unidas en la proteccién del
patrimonio de los pueblos indigenas. Con apoyo de los pueblos
indigenas, podran transmitirse esos principios y directrices a la
Asamblea General, para su adopcién, a través de la Comisién de
Derechos Humanos y del Consejo Econémico y Social. Dentro del
marco del desarrollo fdel programa de actividades para el Decenio
Internacional de las Poblaciones Indigenas del Mundo, proclamado
por la Asamblea General en su resolucién 48/163 de 21 de
Diciembre de 1993, la Relatora Especial aconseja que se
convoquen una serie de cursos practicos en la materia, con la
participacion de profesionales, académicos y expertos cientificos y
representantes de las poblaciones indigenas, como recomendé
anteriormente el Grupo de Trabajo sobre Poblaciones Indigenas.
(E/CN.4/Sub.2/1993/29, parr.225), asi como ella misma en su
estudio (E/CN.4/Sub. 2/1993/28, parr.181). Tales cursos
précticos podrian girar en torno al objetivo de dar a conocer mejor
e incrementar el respeto por el patrimonio de los pueblos
indigenas entre los investigadores, estudiosos, legisladores,
representantes de los gobiernos, del mundo de los negocios y de la
industria y educadores y de desarrollar modelos de legislacién
nacional.

ANEXO

PRINCIPIOS Y DIRECTRICES PARA LA PROTECCION DEL
PATRIMONIO DE LOS PUEBLOS INDIGENAS

PRINCIPIOS
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1.- Una proteccién eficaz del patrimonio de los pueblos
indigenas redundard a largo plazo en beneficio de toda la
humanidad. La diversidad
cultural contribuye a la adaptabilidad y creatividad de la totalidad
de la especie humana.

2.- Para que surta efecto, la proteccién del patrimonio de
los pueblos indigenas deberd inspirarse generosamente en el
principio de la libre determinacién, que comprende el derecho y el
deber de los pueblos indigenas a desarrollar su propia cultura y su
propio sistema de conocimientos.

3.- Deberd reconocerse que los pueblos indigenas
constituyen los principales custodios e intérpretes de su cultura,
arte y ciencia, incluyendo en este ambito las obras creadas en el
pasado o las que puedan desarrollar en el futuro.

4.- Para que los pueblos indigenas disfruten de los derechos
humanos y de la dignidad a que son acreedores, es indispensable que
el mundo reconozca y respete las costumbres, normas y practicas
de transmisién de su patrimonio a las generaciones futuras y las
formas de compartir su patrimonio con los demaés.

5.- La propiedad y custodia del patrimonio de los pueblos
indigenas deberd seguir siendo colectiva, permanente e
inalienable, como esta establecido en las costumbres, normas y
précticas de cada pueblo.

6.- El descubrimiento, utilizacién y ensefianza de los
conocimientos, artes y cultruras de los pueblos indigenas, esta
indisolublemente ligado a las tierras y territorios tradicionales de
cada pueblo. Para que el patrimonio de los pueblos indigenas pueda
seguir transmitiéndose a las generaciones futuras y quedar
plenamente protegido, es fundamental que mantengan el control
sobre sus territorios y recursos tradicionales.

7.- A fin de proteger su patrimonio, los pueblos indigenas
deben controlar sus propios medios de transmisiéon cultural y
educacion. Aqui queda englobado se derecho a seguir usando y,
siempre que sea necesario, a recuperar, sus propias lenguas y
ortografia.

8.- Con objeto de proteger su patrimonio, los pueblos
indigenas deben ejercer también control sobre toda la
investigacion llevada a cabo dentro de sus territorios o que utilice
a sus pueblos como sujeto de estudio

9.- En todo acuerdo que pueda concluirse para grabar,
estudiar aprovechar o exponer el patrimonio de los pueblos

| L



PENTUKUN N 110

indigenas, es condicién sine qua non disponer del consentimiento
libre e informado de sus propietarios tradicionales.

10.- Podré revocarse cualquier acuerdo establecido para
grabar, estudiar, aprovechar o exponer el patrimonio de los
pueblos indigenas y habra que garantizar que dichos pueblos sigan
siendo los primeros beneficiarios de su aplicacién comercial.

DIRECTRICES
Definiciones

11.- Constituyen el patrimonio de los pueblos indigenas
todos los objetos, lugares y conocimientos, cuya naturaleza o
cardacter se haya transmitido de generacién en generacién y que se
consideren herencia de un pueblo, un clan o un territorio
contretos. El patrimonio de un pueblo indigena incluye también los
objetos, conocimientos y obras literarias o artisticas que puedan
crearse en el futuro inspirados en esa herencia.

12.- Por patrimonio de los pueblos indigenas se entienden
todos los bienes culturales muebles, definidos por las convenciones
pertinentes de la UNESCO; todos los tipos de obras literarias y
artisticas como mdsica, baile, canciones, ceremonias, simbolos y
disefios, narracién y poesia; todo tipo de conocimientos cientificos,
agricolas, técnicos y ecolégicos incluidos cultigenos, medicinas y
fenotipos y genotipos de flora y fauna; restos humanos, bienes
culturales inmuebles como lugares sagrados, emplazamientos de
valor histérico y enterramientos; y la documentacién del
patrimonio de los pueblos indigenas en peliculas, fotografias,
cintas de video o magnetofdnicas.

13.- Cada uno de los elementos del patrimonio de los
pueblos indigenas tiene propietarios tradicionales, que pueden ser
la totalidad del pueblo, una familia o clan en concreto, una
asociacién o sociedad, o distintos individuos que han recibido una
enseflanza o una iniciacién especiales para convertirse en sus
custodios. Los propietarios tradicionales del patrimonio deberan
ser determinados con arreglo a las propias costumbres, leyes y
précticas de los pueblos indigenas.

1 - I
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14.- El patrimonio de los pueblos indigenas sélo debera ser
aprendido en condiciones ordinarias a través de los medios
habitualmente empleados por sus propietarios tradicionales para
transmitir los conocimientos especificos. En e! ordenamiento
juridico de cada pais se reconoceran, en general, las normas y
practicas de cada pueblo indigena para la transmisiéon de su
patrimonio y la difusién de su uso.

15.- En caso de conflicto por la custodia o aprovechamiento
de algun elemento del patrimonio de un pueblo indigena, los
érganos judiciales y administrativos deberan orientarse por los
consejos de los miembros de mayor edad del pueblo indigena,
reconocidos por la comunidad indigena o los pueblos de que se trate
como depositarios del conocimiento especifico de las leyes
tradicionales.

16.- Los gobiernos, organizaciones internacionales e
instituciones privadas deberan respaldar el desarrollo de centros
de educacion, investigacién y formacion, controlados por las
comunidades indigenas, y reforzar la capacidad de dichas
comunidades para documentarse, proteger, ensefiar y aplicar todos
los aspectos de su patrimonio.

17.- Los gobiernos, organizaciones internacionales e
instituciones privadas deben apoyar el desarrollo de redes
regionales y globales para el intercambio de informacién y
experiencia entre pueblos indigenas en el campo de la ciencia, la
cultura, la educacién y las artes. Siempre que sea factible y
apropiado, deberan incluirse las redes de comunicacién
electrénica.

18.- Los gobiernos, contando con la cooperacion
internacional, deberan facilitar los recursos financieros y el
apoyo institucional necesario para garantizar que todos los nifios
indigenas tengan la oportunidad de hablar con soltura y correccién
su propia lengua tradicional.

raci restifuci | rimoni

19. Los gobiernos. con la asistencia de organizaciones
internacionales, deberan ayudar a los pueblos y comunidades
indigenas a recuperar el control y propiedad de sus bienes
culturales muebles y demas patrimonio
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20.-En colaboracion con los pueblos indigenas, la UNESCO
debera establecer un programa para mediar en la recuperacién de
bienes culturales muebles trasladados fuera de sus fronteras, a
peticién de los propietarios tradicionales de dichos bienes.

21.- Los restos humanos y ajuares funerales conexos
deberan ser devueltos a los descendientes y a los territorios
correspondientes de una forma culturalmente adecuada, tal como lo
determinen los pueblos indigenas interesados. Sdélo podra
conservarse, exhibirse o utilizarse de alguna manera la
documentacion, en la modalidad que se acuerde con los pueblos
afectados.

22.- Los bienes culturales muebles deberén ser devueltos
siempre que se posible a sus propietarios tradicionales, en
especial si se demuestra que poseen un valor importante de
caracter cultural, religioso o histérico para ellos. Los bienes
culturales muebles sélo podran ser conversados por universidades,
museos, instituciones privadas o individuos previo acuerdo
suscrito con los propietarios tradicionales para compartir la
custodia e interpretacion de la propiedad.

23.- Bajo ninguna circunstancia podran exhibirse objetos
o cualquier otro elemento del patrimonio de los pueblos indigenas
de forma publica, salvo en la manera que consideren adecuada los
pueblos de que se trate.

24.- En el caso de objetos u otros elementos del patrimonio
que fueron trasladados de su lugar de origen o registrados en el
pasado, cuyos propietarios tradicionales no puedan ser
identificados con exactitud, se entenderd que los propietarios
tradicionales son el pueblo entero vinculado con el territorio del
que fueron trasladados esos objetos o en el que ae hizo la grabacion
o los descendientes directos de dicho pueblo.

P o .

25.- La legislacion nacional deberd garantizar que los
pueblos indigenas tengan acceso a medidas judiciales o
administrativas rapidas, eficaces y asequibles para impedir,
sancionar y obtener la plena restitucion y compensacién por la
adquisicién, documentacién o utilizaciéon de su patrimonio sin la
debida autorizacién de los propietarios tradicionales.
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26.- La legislacién nacional deberd denegar a cualquier
persona o empresa el derecho a obtener patentes, derechos de autor
y ofra proteccién juridica para un elemento cualquiera del
patrimonio de los pueblos indigenas sin una documentacién
adecuada del consentimiento libre e informado de los propietarios
tradicionales a un acuerdo suscrito para compartir la propiedad, el
control y los beneficios.

27.- La legislacién nacional garantizar4 el etiquetado y
atribucién correcta de las obras artisticas, literarias y culturales
de los pueblos indigenas cuando se expongan a la atencién del
publico o se ofrezcan en venta. La atribucién deber4 adoptar la
forma de una marca comercial o una denominacién de origen,
autorizadas por los pueblos o comunidades interesados.

28.- Deberan promulgarse leyes nacionales para proteger-
el patrimonio de los pueblos indigenas tras las oportunas consultas
con los pueblos afectados y, en especial, los propietarios y
maestros tradicionales de los conocimientos religiosos, sagrados y
espirituales y contar, siempre que sea posible, con el
consentimiento de los pueblos interesados.

29.-La legislacién nacional debera garantizar el respeto vy,
en la medida de lo posible, el fomento y consolidacién del uso de las
lenguas tradicionales en la ensefianza, las artes y los medios de
comunicaciéon de masas.

30.- Los gobiernos deben facilitar a las comunidades
indigenas apoyo financiero e institucional para que puedan velar
por la educacién a nivel local, a través de programas gestionados
por la comunidad y utilizando métodos tradicionales de pedagogia y
lenguas vernaculas.

31.-Los gobiernos deberan tomar medidas inmediatas, en
cooperacién con los pueblos indigenas interesados, con objeto de
identificar los lugares sagrados y de ceremonias, incluidos los
enterramientos, y proteger su acceso o utilizacién no autorizados.

32.- Todos los investigadores e instituciones académicas
deberéan adoptar inmediatamente disposiciones para suministrar a
los pueblos y comunidades indigenas inventarios exhaustivos de sus
bienes culturales y la documentacién del patrimonio de los pueblos
indigenas que puedan tener bajo su custodia.
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33.- Los investigadores y las instituciones académicas
deberan devolver todos los elementos del patrimonio de los pueblos
indigenas a sus propietarios tradicionales cuando asi lo soliciten, u
obtener acuerdos oficiales con los propietarios tradicionales para
compartir la custodia, uso e interpretacién de su patrimonio.

34.- Los investigadores y las instituciones académicas
deberan declinar cualquier oferta de donacién o venta de elementos
del patrimonio de los pueblos indigenas, a menos que se hayan
puesto en contacto en primer lugar con dichos pueblos o
comunidades directamente y establecido cuéles son los deseos de los
propietarios tradicionales.

35.- Los investigadores e instituciones académicas deben
abstenerse de iniciar ningun estudio de especies o variedades
cultivadas, no descritas anteriormente, de plantas, animales o
microbios o de productos farmacéuticos de composicion natural,
sin haber obtenido antes una documentacién satisfactoria que
garantice que los especimenes han sido adquiridos con
consentimiento de sus propietarios tradicionales, si es que existen.

36.- Los investigadores no deberan publicar informacion
recabada de los pueblos indigenas ni los resultados de la
investigacién realizada en el ambito de la flora, la fauna, los
microbios o materiales descubiertos gracias a la asistencia de los
pueblos indigenas, sin haber identificado a los propietarios
tradicionales y obtenido su consentimiento para la publicacion.

37.- Los investigadores deben ponerse de acuerdo en una
moratoria inmediata sobre el proyecto de diversidad del genoma
humano. Habra que suspender las nuevas investigaciones sobre los
genotipos especificos de las poblaciones indigenas hasta no contar
con un apoyo publico y generalizado de dichas poblaciones que
satisfaga los criterios de los érganos de derechos humanos de las
Naciones Unidas.

38.- Los investigadores e instituciones académicas no
deberan escatimar ningin esfuerzo para incrementar el acceso de
los pueblos indigenas a todas las formas de ensefianza médica,
cientifica y técnica y fomentar su participacion en todas las
actividades de investigacién que puedan afectarles o redundar en
beneficio suyo.

39.- Las asociaciones profesionales de cientificos,
ingenieros y estudiosos, en colaboracién con los pueblos indigenas,
deberdn patrocinar seminarios y divulgar publicaciones para
promover conductas éticas, de conformidad con esas directrices y
sancionar a los miembros que las vulneren.
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40.- En sus relaciones con los pueblos indigenas, el mundo
de los negocios y de la industria debe respetar las mismas
directrices que los investigadores e instituciones académicas.

41.- Las empresas e industrias deben acceder a una
moratoria inmediata en materia de contratos con los pueblos
indigenas a fin de obtener los derechos para descubrir, registrar
y utilizar especies o variedades cultivadas de plantas, animales o
microbios no descritas hasta la fecha o productos farmacéuticos de
composicién natural. No deberé negociarse ningin nuevo contrato
hasta que los pueblos y comunidades indigenas sean capaces de
supervisar por si mismos y colaborar en el proceso de
investigacion.

42.- Las empresas y la industria deberan abstenerse de
ofrecer incentivos o expertos para que adquieran.

43.-Las empresas y la industria deberan abstenerse de
emplear a cientificos o expertos para que adquieran y registren
conocimientos tradicionales y otros elementos del patrimonio de
los pueblos indigenas que contravengan lo dispuesto en estas
directrices.

44.- Las empresas y la industria deberan contribuir
financieramente y en otros aspectos al desarrollo de las
instituciones educativas y de investigacién controladas por los
pueblos y comunidades indigenas.

45.- Deberan reducirse todas las formas de turismo
basadas en el patrimonio de los pueblos indigenas a aquellas
actividades que cuenten con la aprobacién de dichos pueblos y
comunidades y que se lleven a cabo bajo su supervisién y control.

Aristas. escritores y mundo del espectaculo

46.- Los artistas, escritores e integrantes del mundo del
espectaculo deberan abstenerse de incorporar elementos derivados
del patrimonio indigena a sus obras sin el consentimiento
informado de sus propietarios tradicionales.

47.- Los artistas, escritores e integrantes del mundo del
espectadculo deben respaldar la evolucién artistica y cultural sin
trabas de los pueblos indigenas y fomentar el apoyo publico al
desarrollo y mayor reconocimiento de los artistas, escritores e
integrantes del mundo del espectaculo indigenas.

e
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48.- Los artistas, escritores e integrantes del mundo del
espectaculo debe contribuir, a través de sus obras individuales y
de sus organizaciones profesionales, a una mayor comprension y
respeto publicos por el patrimonio indigena vinculado al pais en el
que viven.

49.- Los medios de comunicacién de masas en todos los
paises deberan tomar medidas efectivas para fomentar la
comprensién y el respeto del patrimonio de los pueblos indigenas,
en particular a través de programas especiales de radiodifusién y
de servicios publicos, preparados en colaboracién con los pueblos
indigenas. .

50.-Los periodistas deben respetar la intimidad de los
pueblos indigenas, en especial en lo tocante a las actividades
tradicionales de caracter religioso, cultural y ceremonial y
abstenerse de explotar o aprovechar desde el punto de vista
sensacionalista el patrimonio de las poblaciones indigenas.

51.- Los periodistas deben ayudar activamente a las
poblaciones indigenas a dar publicidad a cualquier tipo de
actividad, ya sea publica o privada, que destruya o deteriore el
patrimonio de los pueblos indigenas.

52.- Los educadores deberan garantizar que en los
programas docentes y libros de texto se ensefie la comprensién y el
respeto al patrimonio de los pueblos indigenas y a su historia y se
reconozca la contribucién de los pueblos indigenas a la creatividad
y diversidad cultural de la totalidad del pais.

Organizac . .

53.- El Secretario General debe publicar un informe anual,
sobre la base de los datos obtenidos de todas las fuentes disponibles
y, en especial, de la informacién solicitada a la UNESCO, a la
QOrganizacién Mundial de la Propiedad Intelectual (OMPI) y a las
comunidades indigenas, sobre los problemas y soluciones
detectados en la proteccion del patrimonio de los pueblos indigenas
en todos los paises.

54.- El Secretario General deberad preparar también una
nota, en cooperacion con las organizaciones de los pueblos
indigenas, sobre los progresos realizados y los problemas que ain
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quedan por superar en el campo de la proteccién del patrimonio de
los pueblos indigenas, para que sean examinados en la Conferencia
Mundial en la Cumbre sobre Desarrollo Social, que se celebrara en
1995.

55.- En colaboracién con los pueblos indigenas, la OMPI
deberé sefialar estos principios y directrices a la atencién de los
Estados miembros de todas las organizaciones de propiedad
intelectual e industrial que dependan de ella, con miras a promover
la consolidacién de la legislacién nacional y de las convenciones
internacionales en este terreno.

56.- Los pueblos indigenas y sus organizaciones
representativas deben disfrutar de acceso directo a todas las
negociaciones pertinentes bajo los auspicios de la OMPI y de la
Organizacién Mundial del Comercio, a fin de dar a conocer sus
opiniones sobre las medidas encaminadas a mejorar la proteccién
de su patrimonio a través del derecho internacional.

57.- En colaboracion con los pueblos indigenas, la UNESCO
debe desarrollar una lista de lugares sagrados y ceremoniales que
exigen medidas especiales para su proteccién y conservacién y
facilitar asistencia
financiera y técnica con tal fin a los pueblos indigenas.

58.- En colaboracion con los pueblos indigenas, la UNESCO
debe establecer también un fondo fiduciario con atribuciones para
actuar como agente global de recuperacién o compensacion por el
uso no autorizado o inadecuado del patrimonio de los pueblos
indigenas y prestar ayuda a los pueblos indigenas para que
refuercen su capacidad institucional a fin de proteger su propio
patrimonio.

59.- Los organismos ejecutivos de las Naciones Unidas, asi
como las instituciones financieras internacionales y los programas
de asistencia al desarrollo regionales y bilaterales deberan dar
prioridad a la prestacién de un apoyo financiero y técnico a las
comunidades indigenas para potenciar su capacidad y proceder a
intercambios de experiencia en torno a las medidas de control local
de la investigacién y la educacion.
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NOTAS Y RESENAS

LIBROS

ALVARADO, Margarita; AZOCAR, Miguel: En los confines de
trengtreng y kaikai.  Santiago, Chile, LOM Ediciones, 1994
42 p.

- Contiene 36 imagenes graficas del pueblo mapuche que
abarcan los afios 1883 a 1930, donde es posible apreciar el modo
de vestir, accesorios, utensilios, vivienda, costumbres,
ceremonias, ritos y juegos.

Se indica la procedencia de cada una de las fotografias, las
cuales tienen un valor antropoldgico e histérico y estan custodiadas
en diferentes archivos y museos.

0.G.V.

CONTE, Jesus. Isla de Pascua: horizontes sombrios y luminosos
(Historia documentada).  Santiago, Chile, Centro de
Investigacién de la Imagen, 1994 . 362 p.

Esta obra presenta una historia documentada de Isla de
Pascua y el proceso de evangelizacién de este pueblo.

El libro incluye un indice general con primera y segunda
parte que narran y documentan aspectos de la Isla.

Contiene breves biografias de personajes, 34 documentos,
ilustraciones y fotografias en color de valor histérico y
etnografico.

Destacan en la obra, testimonios inéditos que enriquecen y
se complementan con documentos oficiales. Incluye glosario,
fuentes documentales y bibliograficas.

S.G.G.
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MONTECINOS, Sonia; REBOLLEDO, Loreto; WILSON, Angélica:
Diagndstico sobre insercion laboral de mujeres mapuches
rurales y urbanas.  Santiago, Chile: Gréfica Victoria,
1993. 131 p.

Corresponde a el informe final para el programa
Interdisciplinario de Estudios de Género de la Universidad de Chile,
Santiago, Facultad de Ciencias. Incluye un analisis de la
informacién recogida en censos (1992) de la poblacién
entrevistada, luego analiza los tipos de empleo al que tienen acceso
las mujeres mapuches incluyendo testimonios de algunas de ellas.
Finalmente se analizan los factores que influyen en la insercién
laboral, las formas que adquiere ésto tanto para los hombres como
mujeres mapuches.

La publicacién incluye una serie de gréficos, tablas y
arboles genealdgicos producto del analisis de la informacién
recogida en los censos.(cap.1).

O.G.V.

NAVARRO, Floria Pedro: Ciencias y politicas en la regiéon
norpatagénica: El ciclo fundador (1779-1806). Temuco,
Chile: Ediciones Universidad de La Frontera, 1994  136p.

Es un texto de cardcter histérico que analiza lo que ocurre a
fines del S.XVIII en la region norpatagénica (regién argentina).
Establece lo que pasa entonces, cuando se trata de integrar al
mundo colonial espafiol, y lo que ocurrird después cuando se invade
y acosa al indigena.

Se compone de cuatro capitulos: Antecedentes, La Reaccion
definitiva; Los limites del Imperio y la busqueda interior, en ese
orden; mas las referencias al comienzo, y finalmente reune en 33
paginas una nota bibliografica. Las fuentes documentales,
Bibliografia de bibliografias referente al tema y la bibliografia

final.
O.G.V.
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PEREDA, Isabel; PERROTTA, Elena: Junta de hermanos de sangre:
un ensayo de andlisis del nguillatun a través de tiempo y
espacio desde una visién huinca. Buenos Aires, Sociedad
Argentina de Antropologia, 1994. 174 p., ilus., gréfs.,
tabls.

Investigacion que presenta el resultado de veinte afios de
trabajo efectuado en el noroeste patagénico sobre el nguillatun.
Analiza acusiosamente el conocimiento de esta ceremonia
fundamental del pueblo mapuche. Su origen. La ceremonia de la
rogativa mapuche en Chile. La ceremonia de la rogativa mapuche en
la Republica Argentina. El relato detallado de nueve ceremonias
Una comparacién de las ceremonias de Argentina y Chile. Una
Aproximacién al canto ritual mapuche (Maria Mendizabal).
Incluye lista de informantes, glosario y bibliografia.

O.G.V.

RESENA

ALCAMAN, Severiano; ARAYA, Jorge: Manifestaciones culturales y
religiosas del pueblo mapuche. Temuco, Fundacién
Instituto Indigena, 1994. 50 p.

Publicacién de la Fundacion Instituto Indigena que incluye
las principales creencias y manifestaciones mapuche. Es una
cuidada seleccién teméatica que le da al texto un carécter de
recopilacién, de hecho, sefiala entre su fuente bibliografica
autores e investigadores de reconocida trayectoria como Martin
Alonqueo, Felix Augusta, Francisco Belec, José Bengoa, Hugo
Carrasco,Rolf Foerster y Maria Ester Grebe entre otros.

La edicion, tiene entre sus méritos una presentacion de
calidad, una portada atractiva, una disposicién tematica ordenada,
una tipografia clara que destaca los conceptos importantes, una
redaccién amena y precisa y la complementacion visual fotografica
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en blanco, negro y color. Son cincuenta pé&ginas de facil y
entretenida lectura.

Los autores dedican las 20 primeras pdaginas, que
corresponden al capitulo |, a dar cuenta de la concepcién religiosa
y trascendencia mapuche. Describen los niveles de realidad,
indicando en forma muy suscinta las caracteristicas del Wenu
Mapu, Nag Mapu y Menchi Mapu; Tierra Superior, Tierra de abajo
o mundo natural e interior de la tierra respectivamente.

Esta primera parte comienza estableciendo que: "El mapuche
percibe la realidad a partir de la existencia de un principio
fundamental y preexistente que es fuente y origen de todas las
cosas. Eluuma Chaw (Padre creador) o Elchen (Creador de la
Gente)" y sin mas pasa a referirse a las tres realidades césmicas
enunciadas mas arriba. En el subcapitulo siguiente se explican las
caracteristicas que se le atribuyen al Ser Supremo, que es en
esencia armonia y equilibrio, y se hace referencia a él por sus
atributos creativos, expresados en la naturaleza y en el propio
hombre. Ngiienechen es en realidad Fiicha chaw, kuse fiuke, weche
wentru y dlicha Domo, es decir, padre anciano, anciana madre,
joven hombre y joven mujer, todo a la vez.

En este capitulo, también se explican las percepciones del
mundo mapuche en cuanto al MAL y conceptos derivados, que estan
directamente relacionados con su realidad espiritual y sobre
natural. EI mal es una fuerza espiritual que se puede manifestar y
materializar de variadas formas, generalmente antropomorficas
éstos contribuyen a generar la dindmica permanente que existe en
la cultura, la lucha del bien y el mal, o expresién dual de la
existencia que da lugar a la existencia de una rica mitologia; en el
texto se describen puntualmente a el witran-alwe, anchimallefi y
Chofi-Chofi, junto con destacar que Longkos y machis gozan de
derechos espirituales especiales y por lo mismo estan expuestos a
influencias, tanto de espiritus buenos como de espiritus malos.

La cosmovisién mapuche, es un todo coherente y arménico
por ello, la trascendencia y creencia del mas alla se corresponde
con la existencia del wenu mapu, espacio sobre natural que en
ocasiones se sugiere como una realidad geogréfica imprecisa, lo
que si es consensual es que hasta aqui sélo llega el espiritu, el
cuepo terrenal no tiene acceso a este espacio, donde no hay lugar a
nuevas transformaciones, pero desde el cual, sin embargo se puede
asistir a los seres queridos que estan abajo.
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Al término de este Capitulo | se resume la concepcién
religiosa y espacios que la influyen donde queda ain més clara
la relacién naturaleza - hombre - ngiienechen, asi, cada época del
afio, cada espacio fisico cada perido del dia tiene una funcién o
estado propicio para alguna rogativa, ceremonia, siembra,
cosecha, construccién, etc.

El capitulo Il bajo el titulo "Canales de comunicacién con el
mundo de arriba " reune aquellas ceremonias, espacios, elementos
y personajes que tienen una calidad espiritual especial y son
nominados y requeridos de acuerdo a sus funciones. El mayor de
ellos dentro de las ceremonias, por ejemplo, es el Ngillatun, que
aunque es dirigido generalmente, por el Longko, tiene un carécter
de participacion colectivo, sagrado y se ofrecen al Ser Supremo
por varias causas, entre las mas usuales, las que se realizan para
pedir o agradecer buenas cosechas.

Entre los elementos, el mas importante es el REWE, que es
el altar sagrado de la machi, es el sitio de oracién de ésta y sobre el
cual se cree que desciende la gracia y bendiciéon de chaw
ngienechen.

Entre las ceremonias especificamente de machi, se describe
el machitun, que es el rito de sanacién donde la machi despliega
todos sus dones espirituales, como sacerdotiza, intercesora y
médico, en ocasiones y de acuerdo a la complejidad del caso emplea
el Kultrung, instrumento de uso exclusivo de ella que resume la
cosmovisién mapuche.

El eluwiin o sepultacién publica comprende todo un ritual
que puede durar varios dias de velorio y banquete funerario, para
finalmente terminar con una oracion funebre previa a la
sepultacién definitiva. En esta parte se insiste en la creencia del
mapuche de la separacién definitiva del cuerpo con el espiritu y la
posibilidad que tiene este dltimo de visitar a sus descendientes y
proteger a los vivos.

Este Capitulo termina refiriéndose al suefio como otra forma
de comunicacién con el mundo de arriba. Los peumas o suefios son
parte de la realidad y como tal todos tienen esta posibilidad de
comunicacién. Muchas enfermedades accidentes y males son
conocidos o avisados por medio de suefios premonitorios, los cuales
casi siempre son interpretados por machi.
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El Capitulo Il se refiere a las relaciones sociales de los
mapuche, relaciones en que los roles y status estan muy bien
definidos, lo mismo que las lineas de parentesco con sus lazos de
consanguinidad y afinidad que marcan la pautas de comportamiento
de un individuo ,cuyas leyes y tradiciones persisten sin alteracién
hasta hoy, exceptuando algunas modalidades de matrimonio que se
realizan de modo simbélico y la poligamia ya no se estaria
practicando.

Este dltimo capitulo termina indicando algunas
consideraciones referentes al tiempo y su relacién con el trabajo.
En la cosmovisién mapuche, ordenada y coherente como ya se ha
sefialado, las horas de dia, de sol, tienen una connotacién positiva,
favorable, durante el dia Ngienechen derrama bendiciones sobre
los hombres y éstos a su vez aprovechan las horas de luz para
trabajos; asf la noche, es tenebrosa y el poder maligno acecha, por
lo tanto se busca resguardo y proteccién en el hogar, una vez mas
la dindmica dual de coexistencia bien y mal se conjugan en el
tiempo solar y lunar, por extencién, ocurre lo mismo con las
estaciones del afio, primavera, verano son épocas buenas,
productivas, dadores de energia, otofio e invierno en cambio son
tiempos de receso y enfriamiento. Lo que mas se destaca con
respecto a esta relaciéon del hombre con el ciclo natural, es el
respeto y consideracién del mapuche hacia la naturaleza, éste
Jstiene un muy desarrollado sentido ecoldgico, por lo tanto trata de
mantener el equilibrio y armonia naturales; déndose tiempo para
la recreacién y esparcimiento en los momentos de menor actividad,
esto es el al menos lo que se desprende de lo expuesto en el texto.

El libro termina sefialando 17 autores con sus respectivas
indicaciones bibliograficas que fueron citados al interior del texto.

Al libro resefiado se puede agregar, que es sin duda uno méas
que se suma a los intentos por reunir los aspectos cosmogénicos de
la cultura mapuche, es, como ya se sefiald, esencialmente una
buena y util recopilacién, pero no se puede dejar de mencionar que
de acuerdo a su presentacién,:... “"surge para facilitar el
acercamiento de parrocos catequistas y catélicos en general, al
pensamiento religioso y cultural del publo mapuche”..., y se dice
ademas que:... "Se recoge fundamentalmente la experiencia de vida
y relatos de distintos miembros de comunidades y agentes
pastorales catélicos mapuche”..., estas afirmaciones sugieren que
el texto daré cuenta del proceso de comunicacién que se genera con
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dos culturas en contacto y sobre todo de un aspecto especifico de
ellas que es la religiébn o sistema de creencias, pero, sin
desconocer los méritos descriptivos de la publicacién, hay que
sefialar que se produce un cierto grado de desconcierto y desilucién
al encontrar informacién, si, pero sin un mayor compromiso
afectivo, deseable, 0 mas bien sob dido a partir de sus lineas
introductorias (Presentacién); y por sobre éstas, tal vez, es la
espectativa que genera el sélo hecho que uno de sus autores sea el
Padre Severiano Alcaman, primer sacerdote capuchino mapuche.
No hay en todo el texto una versién interpretativa, no hay por
ejémplo, cuando se explica el concepto de Ser Superior (Capitulo
1) ningin comentario que exprese alguna similitud o diferencia con
el Dios cristiano, menos ain cémo enfrentarlo en un didlogo
interpersonal y esta es la ténica general del libro, tal parece que
los autores, sélo pretendieron reunir parte importante de la
cosmovisién mapuche, esperando que el lector elabore su propia
sintesis y/o conclusiones aun posibl estrategi de
acercamiento que faciliten el didlogo y comprensioén intercultural.

O.G.V.

Nota: para la escritura mapuche se utilizé el alfabeto unificado al
igual que en el texto resefiado.
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