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e PYESENEACION

Al entrar en prensa este nimero de la revista PENTUKUN hay dos
inquietudes que nos invaden: una se refiere a la situacion actual de las
distintas problematicas  de los pueblos indigenas de nuestro pais. Nos
estimula constatar que en la sociedad global poco a poco los pueblos
indigenas van ganando una presencia verdadera, frufo de lucha y
reivindicaciones politico-sociales y también de investigaciones y esfuerzos
aristicos, religiosos, filosoficos y culturales de los propios indigenas y de sus
amigos solidarios. Pareciera que los asuntos indigenas ya forman parte de
la agenda nacional y queremos creer que ésta es una situacion
Ireversible.

Pero junto a esto también observamos que el ano gue se fue
segun el calendario occidental o que se halla en su mitad segun el
calendario mapuche, también nos ha dejado un sabor amargo de
expectativas no cumplidas o de rutinas que permanecen. ks tiste darse
cuenta gue la discriminacion, consciente o no, voluntaria o por omision,
lodavia se mantiene como la actitud mdas generalizada de miembros de
la sociedad global hacia los infegrantes de sus pueblos indigenas, pero
fambién lo es observar que en los pueblos indigenas también se an
desarroliado nucleos de pensamiento nutridos de esta mismna actitud.

Para nadie es novedad tampoco que las empresas hidroeléctricas
parecen estar ganando la batalla contra el sereno heroismo de los
habitantes de la cordillera, que el by-pass sigue sin resolverse, que no se
perfilan soluciones que respefen el desarollo con idenfidad que se ha
proclamado como uno de los lemas de esta empresa indigena e
infercultural. A pesar del esfuerzo y compromiso del MINEDUC, iampoco se
han destinado los recursos necesarios para posibilitar una verdadera
partida de lo educacion inftercultural bilingte, ni fampoco se ha generado
un gran esfuerzo de la sociedad a este respecto, en un pais que proclama
la actividad educativa como el centro de una estrategia de desarrollo
Integral, sostenido en el tiempo y cualitativamente solido.

En fin, hay muchas cosas que quisiéramos que avanzaran mds
1épido, pero también es cierfo que de las carencias y dificultades se
pueden ganar mas energias, Compromisos y esperanzas

la ofra gron inquietud que nos envuelve, tiene que ver con
nosotros, con nuestra propia revista. Tenemos muy claro que una revista es
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un instrumento de gran eficacia en la comunicacion de los pueblos y las
culturcs, y que un texto estructurado sobre secciones diversas
indudablemente es un intento serio de dialogar con grupos y sectores
distinfos de una sociedad y de poner en interaccion, similitudes y
diferencias. Pero fambién sabemos que una revista y cualquier otro
instrumento de relacién social es siempre insuficiente v limitado. Con los 6
primeros numeros hemos cumplido una primera etapa, que a pesar de sus
dificultades y errores, ha sido una experiencia enriquecedora para todos,
editores, criticos y lectores.

En esta primera etapa contamos con la generosidad y sabiduria
de estudiosos e investigadores mapuche y winca, que colaboran con
nosotros mediante el envio de articulos, opiniones, creacion, documentos,
resenas e informaciones, y como miembros del Consejo de Redaccion.

Gracias a ellos y muy en paticular al equipo de frabajo del Instituto
y de la propia revista, hemos podido comenzar esta tarea en forma digna
y responsable. En particular hay que destacar el apoyo absoluto del
Director del Instituto y la dedicada labor de la Secretaria de Redaccion. El
centto de Documentacion ha cumplido igualmente una funcion
iremplazable y, por supuesto nada de esto habria sido posible sin el apoyo
de la Fundacion Ford y en especial del Ministro de Educacion.

Por eso sentimos el deber de hacer publicos nuestos
reconocimientos a todos por su participacion comprometida y solidaria
que han permitido una linea de edicion, no convencional, honesta y
creativa, capaz de incorporar posiciones diversas en propuestas abiertas y
bien intencionadas..

Con este nimero 6 finalizamos una primera etapa de trabajo v
solo quisiéramos insistir en que esta revista se justifica en la medida en que
contine siendo un espacio de participacion, didlogo y renovacion
mutuas.

El Director




Estudios

PENTUKUN N°6, dic. 1996; p. 9-28
Poblacion, familia y
migraciéon mapuche.
Los impactos de la
modernizacion en la
sociedad mapuche.
1982-1995.

José Bengoa C.
INTRODUCCION

Los procesos de modermizacion
acelerada representan en todas
partes un desafio y una amenaza
para las sociedades indigenas. En
Chile mas de una década de
crecimiento economico
acelerado, esta provocando
cambios muy profundos y a veces
inperceptibles en el conjunto de la
socledad nacional. La
modernizacion entendida como la
adaptacion acritica de normas,
conductas y bienes provenientes
de los paises denominados
modernos es un fenomeno
generalizado. La investigacion que

estamos realizando tiene por
objeto analizar los efectos que
estos procesos estan teniendo en
las sociedades rurales del pais y en
particular, en este caso, en la
sociedad mapuche que vive en el
campo.!

El estudio analizé el Censo
Nacional de Poblacion de 1992,
reelaborando las cifras rurales y se
estudiaron comunidades que ya
habian sido entrevistadas en un
estudio realizado en 1982 a 200
familias de la Provincia de Cautin2,
El cardcter comparable de los
datos, en cierto modo una suerte
de "panel', representa un caso
privilegiado para conocer la
dinamica de cambios de este
conjunto de poblacion.

Hemos podido percibir a la
sociedad mapuche actual
cruzada por varias tendencias.
Algunas de estas tendencias son
contradictorias entre si. Si se
compara con la situacion existente
hace 20 anos, enconframos fuertes
procesos de reforzamiento de la
identidad indigena. Las personas
senalan con mas fuerza su

1 El esfudio apoyado por Fondecyt, fiene una fose cuonfiioliva, cuyo
objefo es percibir los fendmenos globales de combio,una fase

cuolitalva, 'y uno fase histoica de v
odacuadamente. En funcion de ello, se realiz
conjunto de 302 entrevistas en la octava, nov
pais. El equipo estvo_formado por Rau

Claudia Santos, Sebastion Vergara, Claudio Nio, A

de dimensionarlos

Frey, y Luls Vial,

esfos dos Lllimos en el procesamiento de datos

2 J. Bengoayy E. Valenzuela. Economia Mapuche.
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pertenencia a la sociedad
mapuche, se habla mds el
mapudungun, incluso en dareas
donde hace veinte anos parecia
no hablarse, se realizan mas
ceremonias y festividades propias
de la cultura mapuche. Junto a ello
percibimos cambios en la
estructura basica de esta sociedad
que la incorporan crecientemente
a las tendencias comunes a toda
la sociedad nacional:
nuclearizacion de las familias,
demanda por mayor educacion,
acceso a las comunicaciones,
migracion a las ciudades,
incorporacion a los mercados de
frabajo asalariados, en especial del
sistema extractivoforestal.
Percibimos una creciente brecha
entre la sociedad nacional y
regional y la sociedad mapuche
rural que se refugia en sus sistermnas
productivos de autosubsistencia. Se
ven niveles muy altos de pobreza
en las comunidades. Se producen
simultaneamente tendencias a la
marginacion y tendencias a la
incorporacion. Pareciera ser el
efecto de las politicas de
modernizacion en la sociedad
mapuche de los noventa.

56 Bongoo y Alojondro Saboy., Los ma
e comunidades mopuches. Inslifuto N
Eciciones Sur. Sonliago. 1996. En prensa.

hes. Censo
jonal de Estoc
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1 LA POBLACION DE LAS
COMUNIDADES MAPUCHES.

La primera cuestion que
nos hemos planteado se refiere a
determinar con precision la
poblacion mapuche que vive en
comunidades indigenas o sectores
homogéneos de caracter rural o
semi rural. Los datos son
contradictorios y el Censo General
de Poblacion no resuelve el asunto
de manera automdtica. La
categorizacion de la "entidad
poblacional’ denominada
‘comunidad indigena"’ quedod
sujeta al arbitrio del encargado de
realizar el Censo. Es por ello que en
muchos casos, sectores que siendo
conocidamente habitados por
mapuches no aparecen como
tales.

La investigacion ha
procedido a revisar, muchas veces
en terreno, las entidades de
poblacion denominadas
"comunidades indigenas'y las
entidades de cardacter rural de las
comunas de la octava, novena y
décima region. 3

El estudio realizado nos
muestra que la poblacion
mapuche rural viviendo en
comunidades indigenas y otros
asentamientos homogeneos
indigenas (osentamientos




campesinos, hijuelas, etc.) es de
234.541 personas, de las que
123.641 son hombres y 110.900
son mujeres. Esta cifra se refiere a
toda la poblacion de la VI, Xy X
Region. De ella 160.636 personas
eran en 1992 mayores de 14 anos.
Un numero de 104.570 personas se
autoidentificd como mapuches.

El asunto de mayor interés
e importancia demografica y
cultural, es saber si el conjunto de
la poblacién que habita en
comunidades indigenas y dreas
homogéneamente indigenas, son
indigenas o se autodeclaran como
tales. En el estudio se separd la
poblacién extranjera o 'de paso”
que estaba el dia del Censo
Nacional de Poblacion en las
comunidades indigenas corregidas
por nosotros. Tenemos, de todos
modos, un nimero de 52.002
personas mayores de 14 anos que
viviendo en comunidades
indigenas no se autoidentificaron
como tales frente a la pregunta
que redlizd el Censo, que como es
bien sabido dio pie a numerosas
confusiones.

Las razones pueden ser de
muy diverso tipo. a) subdeclaracion
frente a una pregunta mal
construida, o simple dificultad para
contestarla b) error del
entrevistador, ¢) que en nuestro
estudio de casos para “coregir' el
concepto de comunidades
indigenas hayamos incorporado a
asentamientos campesinos que no
son indigenas, y d) que en las
comunidades indigenas y lugares

que viven habitualmente indigenas
conviva una cantidad importante
de personas que no son indigenas.

En las comunidades mas
cercanas a las ciudades, en
especial a la ciudad de Temuco,
donde se estd constituyendo una
suerte de "comunidades
residenciales’, tambien se observa
un crecimiento de la poblacion no
mapuche viviendo en
comunidades indigenas. Por
ejemplo, en las comunidades de
Temuco, que son claramente
identificables como "“Comunidades
indigenas" hay 3.452 personas que
no se identifican como tales. En la
oportunidad del Censo las
organizaciones indigenas de
Temuco hicieron una campana
para que la gente respondiera
favorablemente esa pregunta, por
lo que pareciera que
efectivamente son personas no
mapuches viviendo en
comunidades mapuches.

Esta hipdtesis apunta hacia
un tema de gran importancia para
el andlisis de los sisternas de
integracion o segregacion
existentes entre la sociedad
regional y la sociedad mapuche.
Nos plantea cambios al nivel de la
estructura de relaciones familiares y
de parentesco, la que
tradicionalmente ha sido
fuetemente marcada por las
reglas del sistema
endogdmico-exogdmico
mapuche, matrimonios entre
mapuches de comunidades
diferenciadas, preferenciales o
vecinas.



Hay una hipbtesis
complementaria que se relaciona
con los diferencias regionales en
materia de autoidentificacion. En la
Vil Region de 13.653 personas
mayores de 14 anos viviendo en lo
que nosofros hemos denominado
‘comunidades indigenas', 7.384 se
autoidentifican como mapuches y
6.240 no lo hacen. En la X Region
la situacion es mas compleja aun
ya que son mas las personas que
no se identifican que las que lo
hacen. De 27.350 mayores de 14
anos, 13.630 se identifican y
13.663 no lo hacen. En cambio en
la IX Region donde la poblacion
mapuche es mas homogénea y
como se sabe, con un mayor
grado de autoidentidad, de
115.847 personas mayores de 14
anos 83.556 se identifican y 32.099
no lo hacen. Es posible por tanto
que en la VIl y X Region ocurran
dos fenomenos , esto es, que existe
una menor autoidentidad indigena
y que la poblacién indigena
convive con poblacion no
mapuche, fendmenos que por su
misma naturaleza son
concomitantes.

2.LAS FAMILIAS MAPUCHES

El andlisis de las familias
mapuches es fundamental para
comprender la dindmica de esta
sociedad. La familia ha sido el
nucleo historico de la sociedad
mapuche. El conjunto de familias
reunidas, muchas veces todas

parfen del mismo tronco, forman la
comunidad mapuche.
Anfiguamente las familias
constituian amplios 'lingjes", esto es,
descendientes de un mismo
ancestro, parientes y familias
emparentadas. Muchas veces esas
familias utilizaban un mismo sufijo
en su apellido, que los identificaba.
Hasta hoy en las comunidades mas
anfiguas las personas que alli viven
o fienen el mismo apellido o uno
semejante que recuerda al antiguo
linaje prereduccional.

Nos ha interesado analizar
la forma como las familias, y por
tanto la sociedad mapuche se
exponen hoy dia a los cambios y
modernizaciones que sacuden a la
sociedad chilena. Es una manera
de observar la manera como se
enfrentaran a los proximos anos
que sin duda seran de muchas
fransformaciones para el
campesinado chileno, como
consecuencia de los acuerdos
intfernacionales adoptados por el
gobierno, la apertura internacional
de la economia, los sistemas de
comunicaciones y en general las
transformaciones culturales a que
sera sometido el pais.

La hipotesis que en este
articulo desarrollamos, tiene por
objeto senalar que las familias, la
sociedad y cultura mapuches
demuestran una serie de
caracteiisticas estructurales que les
confieren una capacidad de
resistencia cultural muy alta frente a
las modemizaciones que el pais
esta llevando a cabo.

{ 12} A\



a) El tamano de las familias.

En 1982 habia una
poblacion promedio de 6.2
personas por hijuela mapuche
considerada como una unidad. En
1995 se ha establecido un
promedio de 6.3 tommando como
unidad la misma hijuela, pero se ha
producido un fenémeno creciente
de subdisiones internas, varias
casas en el mismo predio, por
necesidad de instalacion de
nuevas familias, 1o que ha
conducido a que la familia
principal haya descendido
sustantivamente a un promedio de
4.0 personas.

Aparece un fenomeno
nuevo, que es la existencia de
familias secundarias e incluso de
una segunda y tercera familia
secundaria en el mismo predio.
Esta tendencla ocurre
principalmente en la cercania a
dareas urbanas en que el minifundio
mapuche de caracter agrario esta
dando paso a un minifundio
residencial, o "comunidad
residencial”. Las comunidades de
este tipo, "Comunidades
Residenciales’, se caracterizarian
por ser un lugar de habitacion de
personas clue “salen’ a frabajar
diariamente o en clertos periodos
del ano, fuera del predio y que
utilizan la comunidad como un
espacio de vivienda, de residencia,
de "estacionamiento” de lo que
técnicamente en los Censos se
conoce como “poblacion
economica inactiva’, esto es,

T

personas de edad, mujeres y ninos.
Los datos de produccion agricola,
en estos casos, muestran que la
residencia se combina con una
agricultura basica de subsistencia ,
que permite ademas resolver
dlgunas necesidades de
alimentacion.

Es posible que los planes
de vivienda rural que ha aplicado
el gobiemo a partir de 1991, hayan
influido mucho en esta tendencia y
situacion. Mediante una
modificacion a la ley del subsidio
habitacional se permitic un sistema
de cesion o enfrega de un frozo de
tierra en una suerte de comodato,
slempre que fuese un hijo o
pariente cercano del propietario.
Este trozo de terreno no divide la
hijuela que segun ley continlia
siendo indivisible, sobre fodo
cuando es muy pequena, pero
constituye una suerte de
subterfugio para expandir el
minifundio residencial. Se han
entregado en los Ultimos cinco
anos mas de treinta mil unidades
habitacionales, algunas de
caracteristicas culturales y
paisaijisticas muy inadecuadas,
pero que han "descongestionado"
la situacion de alta densidad de las
viviendas. En la década del 80
habiamos detectado una
creciente densificacion como
consecuencia de la prohibicion de
subdividir que habia establecido el
Decreto ley 2569 de 1979. Se
habia creado una presion muy alta
sobre las tierras. A partir de los
ultimos anos se ha venido creando



una nueva situacion de subdivision
residencial, como se ha dicho,
sobre todo en las cercanias de las
ciudades.

Esta tendencia a varias
casas, familias u hogares, segun la
definicion que se adopte en una
misma propledad, o hijuela, no
hace ofra cosa que reproducir la
tendencia a la subdivision de la
propiedad tradicional en las
familios mapuches. Por ofra parte,
ha constituido una suerte de
incentivo a la refencion de
poblacion en las dreas rurales y en
especial en las comunidades, las
que por la via de transformarse en
comunidades residenciales"
mantienen vigente su viabilidad y la
residencia mapuche rural.

b) La edad de las familias:
el envejecimiento de la
poblacién mapuche rural.

La edad de la familia
principal ha aumentado
enormemente de 28.9 anos en
1982 a 35.54 en el caso de la
familia principal, y 31.05 tomando
en consideracion fodos los
habitantes de la hijuela o predio,
esto es, la casa de la familia
principal y las casas secundarias.
Hay areas en el teritorio mapuche
donde se ha sobrepasado los 40
anos como promedio de edades.
El punto mas alto en términos de
edad, conesponde a San Juan de
la Costa y el interior de la Provincia
de Valdivia. Hay dreas donde el

e S

promedio de edad de los jefes de
familla sobrepasa los sesenta anos.

El envejecimimiento de la
poblacion mapuche rural, plantea
desafios a las politicas
modermizadoras que sectores
gubemamentales llevan a cabo. Es
sabido que la respuesta a la crisls
de la agricultura tradicional gue
ocurre y ocurira con la apertura de
los mercados al exterior, es resuelta
por parte del gobiemo con las
ideas de reconversion y
modernizacion de la pequena
agricultura. La politica oficial del
Ministerio de Agricultura hacia el
campesinado, sea mapuche o no
mapuche, consiste principalmente
en fomentar su transformacion
productiva hacia nuevos rubros
que posean mayor rentabilidad y
hacia formas de vida, de
comportamiento economico,
gestion predial, efc., conocidas
como modernas. El énfasis en la
capacitacion y la transferencia de
tecnologia como herramientas de
desarrollo rural va en esa direccion.
Sin embargo es muy dificil pensar
que esta politica serd posible de
implementar cuando el promedio
de edad de los jefes de hogar en
muchas zonas supera los sesenta
anos. Es bien sabido que en ellos
reside la responsabilidad y decision
productiva: qué se siembra,
cudando, como, ete. Es por tanto
una tendencia demogrdfica
estructural central a tener en
cuenta en lo discusion acerca del
futuro de lo sociedad mapuche
rural

Ve @2 =N
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c) La educacion:
una sociedad
principalmente agrafa.

Los cambios en la
escolaridad de los jefes de hogary
de la conyugue en casi quince
anos, 1981-1995 han sido minimos.
Han disminuido en 3.9 % los jefes
de hogar sin escolaridad y se
percibe una disminucion de los
que han alcanzado hasta uno o
dos grados escolares. A pesar de
ello el 79.2 % de los jefes de hogar
mapuche tienen menos de 4 anos
de escolaridad, lo que podriamos
afrmar, con relativa certeza, que
son desescolarizados en cuanto a
la practica de la lectoescritura
oficial. Las pruebas SIMCE
demuestran que en las escuelas
urales de la IX Region no se
dlcanza la meta de saber leer y
esoribir fluida y establemente en el
cuarto ano basico.

En el caso de las mujeres el
camblo ha sido mucho mas
radical, bajandose de 42.9 % de
sin escolaridad alguna a 21.7%. La
barrera del Cuario basico que en
Igs hombres jefes de hogar se ve
muy nitida y marcada, es
sobrepasada por las mujeres las
que en 1995 muestran una mas
alta escolaridad relativa que los
hombres.

| 4 & unimo ontecedento que hemos elotoroc
[ naconal de Poblocion. conegido por
10.3% de electricidad en las comunidodes mapuches, fomando el

A modo de hipotesis se
podria senalar la imporfancia de
estos antecedentes para a) la
reproduccion cultural mapuche,
b)para la comprension de la
relacion entre la cultura mapuche y
la cultura "occidental” o formal del
Estado chileno, ¢) para la
comprension, comunicacion o
incomprension e incomunicacion
de las politicas del Estado.

Sin duda un elemento de
Importancia en la resistencia
cultural mapuche a la
modernizacion se inscribe en el
hecho de que la mayor parie de
los jefes de familia no comparten
con los demas chilenos la cultura
escolar. A ello debemos agregar
que aun un 54.6% de las familias
no poseen aparato de Television y
un 11.6% no poseen radio. La luz
eléctrica solo alcanza al dos por
ciento de las familias
entrevistadas. ¢ Todos estos
antecedentes son a nuestro modo
de ver decisivos para comprender
la reproduccion social y cultural,
histérica podriamos agregar, de la
socledad mapuche
contempordanea. Esta hasta ahora,
se ha reproducido oralmente. Las
nuevas generaciones son
"alfabetas’, esto es, van a la
escuela, aprenden a leer y escribir,
tienen posibilidades de
continuacion de estudios, ocupan

paortir del Censo
nos sefola un




la lectura y escritura habitualmente,
escuchan radio, ven television, etc
Sin embargo es necesario llamar la
atencion que auin, no sabemos por
cuantos anos, un porcentaje
importante de esta poblacion
indigena contintia viviendo en
condiciones semejantes a las cque
vivieron sus antepasados, a lo
menos en materia de "exposicion”
a ofras culturas, al cambio cultural,
y a los mensajes que le llegan del
exterior de sus comunidades, ala
influencia del Estado.

d) La brecha cultural entre la
sociedad mapuche rural y
la sociedad regional y
nacional

En el animo de proponer
femas de discusion y provocar
debates, los datos preliminares de
esta Investigacion muestran que la
brecha entre la socledad
mapuche rural y la sociedad
regional criolla chilena, en rapido
proceso de modernizacion, se
acrecienta. Aumenta la distancia
enfre lo sociedad indigena y la
sociedad criolla, en especial en el
ambito de la cultura, entendida
como sistema global de vida,
conocimientos, signos,
comunicaciones y significados, y
no simplemente como acceso ala
educacion formal,

Esta profundizacion de la
brecha se produce en primer lugar
a nivel econémico, como lo
hemos visto en esta invesligacion:

hoy dia lo economia agricola
mapuche esta mucho mas
refugiada en la autosubistencia
que hace unos anos atrds. El figo
y la came ya no son articulos de
mercado o o son en férmicos muy
marginales. Los jefes de hogar
mapuche reproducen sus
conocimientos tradicionales y
producen para la subsistencia. Hay
una brecha creciente también en
lo social, o socio demogrdfico en
la medida que se envejece la
poblacion mapuche rural, por la
salida de los jovenes.

La brecha mas importante
ocurre en términos
culturales.Mientras la preocupacion
cultural de un amplio sector
urbano, consiste en la
incorporacion creciente a los
sisternas de comunicacion
digitalizados y globalizados, en las
comunidades se mantiene un
régimen cultural tradicional con
deébil o ninguna exposicion a estos
sistemas de comunicacion, y por
fanto con dificultades crecientes
de interlocucion y didlogo entre
ambos sectores.

Lo sociedad regional y
nacional en la que se inserta la
sociedad mapuche rural, estaen
cambio creclente hacla formas de
comunicacion, de légica cultural,
denominadas modermas. La
utilizacion de los lenguajes escritos,
“vituales’, transculturales, etc., son
parte de lo normalidad y
cotidianeidad de buena parte de
las personas, jévenes en especial,
que viven en esas regiones del
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pais. Frente a ello, los datos de las
comunidades muestran la
predominancia de un sisterna
cultural grafo, en que la oralidad
en la frasmision del saber, del
conocimiento, de las experiencias,
de las fradiciones, esta en el centro
de la cultura. Posiblemente hace
anos atras la brecha era menor.

La valoracion de este
fenémeno aqui descrito es
compleja. Para algunos podra ser
una de las razones del "atraso
cultural’ de las comunidades
mapuches. Para ofros, y en lo
personal tiendo a Interpretario de
este modo, sera una senal de
“resistencia cultural*, de
capacidad y posibilidad de
reproducir la cultura, de
supernvivencia de la cultura
mapuche. Los mapuches, se
refugiaran crecientermente en torno
a sus valores tradiclonales, ala
autosubsistencia, a su propia
identidad. Anora bien, a pesar de
esta valoracion que le oforgamos a
la capacidad de reproduccion de
la cultura indigena, no puede ser
pasado por alto el fendmeno de la
distancia creciente entre uno y ofro
sector de la socledad regional del
sur ce Chile.

3. LAS COMUNIDADES COMO
AREAS DE REFUGIO

A esta situacion de
profeccion cultural de las familias
mapuches como consecuencla
de la marcada oralidad directa de
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sus relaciones culturales, se agrega
el hecho que las familias
mapuches viven en comunidad,
esto es, en agrupaciones mayores
donde viven en algunos a casos,
casi exclusivamente mapuches. En
1995, un 19 % de las comunidades
posee menos de 20 familias y el 50
% de las comunidades posee entre
10y 30 familias. Un 40% de las
comunidades poseen mas de 30
familias en su inferior. Estos grandes
espacios homogeneos, son sin
duda ambitos adecuados de
reproduccion cultural y explicarian
también la capacidad y
potencialidad de resistencia
cultural indigena frente a las
modernizaciones.

Las familias estan viviendo
en espacios comunales amplios
homogéneos. Se les denomina
también “reducciones” o
"reservaciones’ en diferentes partes
y lenguajes, y estas comunidades
casl siempre estan ubicadas junto
a otras comunidades en espacios
teritoriales, los antiguos feritorios
indigenas desarticulados por la
colinizacién y que deberian ser la
base de los nuevos teritorios
indigenas, las "areas de desarrollo
indigena’, propuestas en la
legislacion indigena vigente. Hay
un porcentaje de poblacion
indigena que si bien no vive en
comunidades provenientes de
fitulos de Merced oforgados por el
Estado, habita tambien en
espacios homogeneos. Estos
asentamientos, provienen de la
antigua colonizacion, de ceslones



de tienas, del proceso de Reforma
Agraria, o de ofras situaciones
particulares. En nuestro estudio las
hemos considerado como
agrupaciones semejantes a las
comunidades indigenas (en
términos censales "comunidad
indigena corregida").

a) Territorios de entrada vy
salida

Todos estos teritorios donde
viven, como se ha dicho,
mayoritariamente indigenas, se
transforman en "areas de refugio”
frente a los procesos de
modernizacion. En el estudio que
realizamos aparece cada vez mas,
un permenente proceso de “entrar”
en el territorio y un "salir" del
teritorio. La gente "sale a tfrabajar”.
Los jovenes, dicen sus madres,
‘regresan’. Es un fenémeno antiguo
seguramente pero que se acentua
junto con acrecentarse las
diferencias de nivel de vida, de
caracteristicas socioculturales, etc.,
entre el "adentro" de las
comunidades y el "afuera” del
mundo al que se va a trabaijar, al
que se observa con atraccion y
temor. Hemos discutido
largamente con jovenes esta
hipotesis y ellos sostienen que el
hecho de existir estos espacios
propios, autbnomos en términos

5 Gonzalo Aguirre Bellrén Reglones de refugio. Otvo
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del desarrolio de la cultura, a lo
menos, posibllita la reproduccion
cultural en los momentos del
regreso. Es por ello que parece
adecuado, en téminos de
hipotesis como todo este trabajo,
hablar de "Areas de Refugio”,
tomando el concepto de Gonzalo
Aguirre Beltran, el anfropdlogo
mexicano®. El senald que estas
areas se habian formado junto a
los avances de la colonizacion y la
expansion capitalista. Podriamos
agregar, de nuestro propio andlisis,
que a cada oleada de expansion
de la modernizacion, o de las
modemizaciones, del capital, de la
propiedad privada, o de las
actividades extractivo industriales,
para utilizar diversas terminologias,
se constituyen diversos sistemas de
“areas de refugio”. En algunos
Ccasos seran espacios de
aislamiento. En ofros casos seran
espacios de subsistencia. En el
caso que estamos analizando se
trata a nuestro modo de ver, de
espacios de “entrada y salida" y de
‘estacionamiento de la fuerza de
trabajo inactiva, esto es, de los
abuelos, viejos, y ninos. La entrada
y salida es de la poblacion activa,
de lo fuerza de frabajo que vay
viene a trabajor en la actividad
forestal principalmente.

Es por ello que hay 20.000
hombres mas en las comunidades

Volumen  noveno. Unhersidod Verocnizona e Instin

Indigenisto. Fondo de Cultura Econdmica. México. 1992
|
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mapuches que mujeres
mapuches. Y esa diferencia de
edad se produce exclusivamente
apartir dé los 16 a 18 anos. Y la
veremos como las mujeres
mapuches se van a trabajar a
Santiago principalmente, pero
también despues de unos 10 anos
de frabajo doméstico vuelven a la
comunidad, esto es "regresan’ o
"entran’, nuevamente. Nuestra
idea, que es preciso trabajar mdas
aun, es que nunca se fueron.

En ese sentido ha
camblado la migracion en los
ultimos anos, ya no siendo el
proceso definido por la experiencia
tradicional europea en que una
persona o familia abandonaba un
area geografica y cultural y se Iba
sin proyecto de retomo,
"quemando las naves’, a ofra area
geogrdfica y cultural. En este
sentido tradicional se ha estudiado
y comprendido la migracion
urbano rural. Ha sido vista cémo un
lraspaso desde un mundo
tradiclonal rural @ un mundo
moderno urbano. Gino Germani,
socidlogo argentino, 6 explico en los
anos sesenta buena parte de los
procesos sociales fundamentales
de América Latina a través de estos
'procesos de fransicion” del campo
ala cludad. Lo que vemos hoy dia
@s un fenomeno diferente, se frata

de un iry venir incesante del que
dan cuenta la cantidad de
microbuses, siempre llenos, que
hacen sus recorridos entre los
comunidades y sectores rurales y
las grandes ciudades del pais, en
especial Santiago.

b) La incorporacion al
sistema extractivo forestal

Se trata, tambien, de una
Incorporacion cada vez mas
estuctural de las comunidades en
el "sistema extractivo forestal’ que
se acrecienta en la octava,
novena y décima region del pais.
Los jovenes y los trabajadores han
sido infegrados a un circuito
agroforestal como mano de obra
barata que debe ser empleada
en ciertas épocas del ano y debe
"estacionarse” en aquellos periodos
que no son requeridos. Es una
modernizacion, pero no
mejoramiento, de la viejo relacion
colonial entre latifundio y minifundio
que ocurié en muchas regiones de
América latina y en la zona central
de Chile entre el valle central
latifundista y la costa, pobre y
minifundista. Se le llamo "complejo
latifundio-minifundio®, para mostrar
la mutua necesidad  esfructural de
ambas formas de propiedad. Hoy
dia, los datos muestran que los

6 Gino Germanl. La soclologia en América Latina. Eudebo. 1964. y on

udabo, 1967.En

aslo Ullimo libro Germani reolizo su esquerna comporafho de dos
1ipos opuestos, socledad ‘indstrior y sockedad Fodicional, que hon
$ido Usd0s para entender ks fendmenas migratorios.
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jovenes y hombres en edad de
frabajor, "salen' a las faenas
forestales y se han incorporado
como lo mano de obra del
‘sistemna extractivo forestal”.

Se produce un cambio de
“funcion” de las comunidades
mapuches en el sistema productivo
regional. Ya no fiene importancia
agiicola productiva la economia
mapuche en la economia
regional. O la fendencia es a su
persistente pérdida. En el Censo
Agricola de 1976, por ejemplo, y
por supuesto en los anteriores, la
agricultura mapuche controlaba
importantes recursos productivos.
Ganaderia bovina y ovina, crianza
de cerdos, produccion de
leguminosas, efc. El aporte @ la
economia regional era muy
significativo. Habia rubros casi
exclusivamente producidos por los
agricultores mapuches.

A partir de los aumentos de
productividad en la agricultura
regional producidos en la década
del ochenta, esta importancia de
lo economia mapuche en la
economia reglonal ha descendido
tendiendo a convertirse en
marginal. La productividad en la
produccion empresarial de tigo ha
llevado a que el conjunto de la
produccion mapuche
comeiclalizada de ese cereal sea
un porcentaje Insignificante de la
produccion figuera regional. Se
comparan promedios superiores a
80 quintales por hectdrea en el
ambito empresarial con promedios
en los comunidades que bordean

e

los 10 quintales por hectarea. Lo
mismo se puede percibir en la
ganderia. Los exigencias de
certificacion de cames, por
ejemplo, constituyeron un golpe
muy duro a la ganderia indigena
que se encuentra en desiguales
condiciones para competir en los
mercados. Las cifras muestran una
disminucion de la masa ganadera
indigena.

La hipotesis por fanto que
estamos proponiendo es que se
estan constituyendo las
comunidades en nuevas "dreas de
refugio”, que fienen la doble
funcion, de ser un espacio
auténomo y con capacidad de
reproducir la culfura y un lugar
desde donde se va y viene, de
enfrada y salida, de ida y regreso
de las faenas y frabajos de la
economia "modermizada’ o en vias
de serlo, del pais. Se funden en las
mismas personas el pertenecer a
dos mundos, al del frabajo en
faenas "modernas’, muchas de
ellas destinadas a la exporacion, y.
en pertenecer, sin romper los lazos,
ala comunidad, transformada
crecientemente en "drea de
refugio*

Haobrio que agregar que
estas areas de refugio son
"financiadas" por los trabajos
extemnos que realizan los miembros
de la familia en su ir y venir, y no por
la actividod agricola ganadera que
esta cado dic mas deferiorada.
Esta constatocion economica es
qQuiza la que enfrega mas
elementos empiricos para
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comprender el nuevo papel que
cumplen estas *areas de refuglo”.

4. LA TRANSMISION CULTURAL

Las familias mapuches
contintan teniendo una estructura
ampliada, a pesar de las
tendencias evidentes de una
mayor nuclearizacion. En la
antiguedad las fomilias mapuches
eran no sélo ampliadas sino
compuestas, esto es, se habituaba
la poligamia. En el estudio de 1981
encontramos algunas familias
compuestas, esto es, de un jefe de
hogar con dos esposas. En todos
los casos se tratd de esposas
hermanas entre si (poligamia
sororal). En el estudio que estamos
redlizando en 1995, no hemos
encontrado ninguna familia
compuesta o poligdmica, esto no
slgnifica necesariomente que haya
desaparecido esta antigua
costumbre. Pero a pesar de la
disminucion del famano de las
familias y @ una mayor
nuclearizacion por tanto de la
misma, vemaos que junto al jefe de
hogar y su esposa, continlan
viviendo los hijos

a) Abuelos y nietos

Llama la atencién la
cantidad de nietos, que viven en la
famlila, lo que representa el 12%
de la poblacion. Este es un dato, a
nuestro modo de ver, de la mas
alta importancio cuttural. Los nietos

aprenden de sus abueios v se
soclalizan en la cultura mopuche,
de esta forma se logra reproducir la
cultura. Son muchas veces hijos de
las mujeres jévenes que han ido a
frabajar a Santiago u ofras
cludades y han dejado los ninos en
el campo. O también gue los han
traido de Santiago. Analizando en
detalle el Censo de Poblacion de
1992 nos hemos enconfrado con
mas de 1.000 ninos mapuches
menores de 14 anos que en 1987
vivian en Santiogo y que en 1992
viven en las comunidades
indigenas. Este solo tema
ameritaria una investigacion mas
profunda. La hipotesis que

estamos desarollando senala que
probablemente las necesidades
de trabajo en especial de las
madres, pero también de los
padres, lleva a que en las familias
mapuches, por deciro de una
manera figurada, se encuentren los
abuelos con los nietos, mientras los
padres trabajan. Los abuelos,
fueron socializados culturaimente
hace ya cincuenta o sesenta anos
Y le entregan sus conocimientos, el
mapudungun, los epeu, las historias
de la familia y todo un bagaje
cultural que permiten pensar en
una trasmision a largo plazo de la
cultura. Es solo una hipotesis,
producto de las cifras que son muy
expresivas en este tereno.



b) Patrilinealidad y
patrilocalidad

El 69 % de las familias que
hemos enfrevistado fienen Jefe de
Hogor casado, el 14% son jefas de
hogar, mujeres sin marido y en un
2% las mujeres son las jefas de
hogor, aungue fienen marido.
Muchas veces se trata que el
mardo no es mapuche y por ello
no se autocdlifica como jefe de
hogar. Esta muestra que la
patilinealidad sigue siendo
exfraordinariamente fuerte en la
sociedad mapuche. La
patrlocalidad, vivir en la localidad
o comunidad del marido,
heredada del padie, fambién
confinua siendo la costumbre
prescrita, aunque pareciera que
aumenta muy lenfamente, o es
mas aceptada la matilocalidad.
Como es bien sabido,
anterormente, la costumbre
castigoba o censuraba
fuertemente esta linea matemna de
herencia y establecimiento en la
tiena materna.

c) Hombres y mujeres
y las familias secundarias

Loma la atencion en el
estudio que estamos realizando, la
diferencia enorme entre hijos
hombres e hijas mujeres viviendo
en lo cosa de las familias

7 Conio 0o rooccionos Indigenas selccionadas

PRESMI y CELADE. 1986,
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enfrevistadas. En 1982 la relacion
porcentual entre hombres y
mujeres era de 55 a 45
oproximadamente. En 1995 esta
relacion cambid a 62 a 38. Aqui
se marca ofra tendencia que
podriamos denominar la
masculinizacion de las familias o
de las comunidades mapuches.
Esta situacion ya habia sido
observada con preocupacion, en
el estudio que realizé Ana Maria
Oyarce y ofros en 1988.7

En el 22.2% de los casos
los hijuelas han desarrollado una
familia secundaria, como ya se ha
dicho mas atras. Como se puede
observar faciimente las familias
secundarias son principalmente el
espacio de retencion de los hijos
hombres. El 50% de las cesiones
han sido hechas al hijo hombre
siguiendo la costumbre tradicional
de la patilinealidad. Hay 14 casos
donde ademas hay una tercera
familia en el predio
corespondiendo a ocho casos de
hijos y 4 de hijas.

El mecanismo de
reproduccion de la socledad
mapuche sigue operando a pesar
del tamano cada vez mds exiguo
de las hijuelos. Un 20% de
subdivision es sequramente la tasa
histérica. Esto iImplica que en 15
anos mas se habra desdoblado el
conjunto de lo propledad
mapuche, por la via de los hechos
prncipalmente, ya que
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practicamente no se han
consignado divisiones realizadas en
forma juridica. La ley de divisiones
de las hijuelas mapuches de 1978
que Invirtié enormes cantidades de
recursos en fitular las hijuelas y
goces de las comunidades se vera
en poco liempo obsoleta. En este
momento solo en 207 de los 302
casos coinclde el jefe de hogar
con el fitular de la propiedad. No
se ha arreglado juridicamente esta
situacion en el 30 % de la
poblacién estudiada.

d) El régimen de propiedad
privada

Se han producido, sin
embargo, para senalar la
tendencia contraria, en estos
ultimos 10 anos, ademas de las 27
subdivisiones totales de hecho, 5
con el régimen de posesion
efectiva. Se consignan 20 ceslones
para la vivienda, de acuerdo al
procedimiento aprobado para
oblener el subsidio habitacional. A
pesar de que representa un 1,2% y
un 6.6% respectivamente es un
fendmeno nuevo de operacion del
régimen de propledod privada y
legalidad chilena en los
comunidades, cuestion que estaba
an los objetivos del DL 2568
dictado en 1978

La contradiccion entre
costumbre y juridicidod propla del

"régimen de propiedad privada”
legalmente constituida, continia
existiendo en las comunidades
mapuches. La cesion de trozos de
tierra "de hecho", la subdivision "de
facto" siguiendo la anfigua
costumbre, aunque adaptada a
pedazos muy pequenos de tierq,
se matiene. Ya lo habio sefalado
en su Tesls de Grado Jaime Lopez
Allende al estudiar la comunidad
Alonqueo en Roble Huacho.8A
pesar de que se realizo una
"regularizacion” de la propiedad
hace muy pocos anos, ésta se rige
mas por la costumbre que por las
leyes impuestas muchas veces
desde afuera, como fue el Decreto
Ley 2668 de 1979 que condujo a
la subdivision compulsiva de las
comunidades mapuches y quiza
también la misma Ley Indigena
19.253 que no se atiene en forma
completa, como habria sido
nuestro deseo y el de los
organizaciones indigenas, al
régimen de la costumbre
consuetudinaria. El articulo 17
prohibio la subdivision como una
forma de impedir la proliferacion
del minifundio a un grado extremo.
Por ello dejé abierta la puerta hasta
lotes de no menos de 3 hectareas.
Sin embargo como ya se ha dicho
el inciso cuarto de ese ariculo abre
la posibilidad de ejercer *derechos
reales de uso" sobre "poiciones de
su propiedad’, lo cual fiexibiliza la
subdivision. Ese articulo fruto de una

| 8Jaime Lopez Allendes. Terratenencio mapuche. Facuiod de deracho,
Unhersidod do Chile. 1990
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larga negocliacion parlamentaria
constifuye un conjunto de
situaciones engorrosas que
conduce a reforzar que las familias
y comunidades contintien
ejerciendo sus costumbres sobre el
uso de la flera sin preocuparse
demaosiado de las leyes, que en
este coso, sl bien deflenden de la
compia o adquisicion de terceros,
hacen complicado el sisterna.

S.MIGRACION Y NIVELES DE
INTEGRACION

La socledad mapuche
contempordnea como es bien
conocido no puede vivir unida en\\
la casa donde nacié. Los hijos \
parten para muy diversos lugares.
Nuestra hipc’ﬁesl’s creciente es que
a diferencia de las oleadas
migratorias antiguas o anteriores
que se Iban a la cludad para
quedarse, las nuevas oleadas son
mucho mas de idas y venidas, de
salidos y regresos. A ello
contribuyen muchos elementos,

\ entre ofros la apariclén en el el sur
de Chile de un gran complejo o
sisterna agricola forestal o
smplemente extractivo forestal que
requiete de gran canfidad de
mano de obra masculina. Las
mujeres en camblo, se ven
obligados a sallr del campo a
buscar frabajo en las cludades
como empleadas domésticas en

la gran mayoria de los casos, casl
el 70% en nuestro estudio.

a)Las cifras de la "didspora
mapuche"”

En terminos de cifras gruesas
extraidas de las 300 entrevistas
realizadas en las tres regiones del
sur de Chile podemos decir gue el
56% de la familia habita y vive
nomalmente en la casa paterna o
lugor de residencia de la familia
principal. Que el 5% vive en la
misma hijuela pero en casa
secundaria alslada y separada del
padre. Que un 4% vive en ofras
zonaos rurales, correspondiendo
generalmente a una mujer casada
con algun miembro de ofra
comunidad. Que el 7.7% vive en
un centro urbano cercano a la
comunidad, que el 25% vive en un
centro lejano a la comunidad, esto
es, en casi o totalidad de los casos
Santiago y que un 2.11% vive en el
extranjero, siendo mayoritariomente
Argentina el pals de residencia.
Esta podiria ser la estructura de la
“digspora mapuche" a la que se ha
referido el historiador Pedro
Mariman, del Centro de Estudios y
Documentacion Liwen. ?

El total de hijos de las 300
familias analizadas alcanza la ciffa
de 1.184 personos; los cuales
sabemos en qué parte se
encueniran hoy en dia. Constituyen

9 Bolofin Liwon, Contro do Documantosidn Liwen. Tamuco. 1905 |
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por tanto el 100% de la poblacion
mapuche que estamos
analizando. Esto implica un
promedio de 3.1 hijos vivos por
familia, lo que es bastante bajo,
pero muestra la tendencia que
numerosos estudios demograficos
han senclado. El Censo de
Poblacién, corregido por nosotios
enfrega la cifra de 229.802
personas viviendo en 42.453
viviendas, lo que significaria 5.4
personas por vivienda. La ciffa no
Incluye las viviendas desocupadas
nl fampoco las no permanentes, o
moviles como es logico, que en el
caso mapuche existen muchas
sobre todo en la cordillera, (en
Santa Barbara el Censo consigna
mas viviendas no permanentes -
de veranadas por ejemplo- que
permanentes) Por lo tanto la cifra
censal, es concordante con la de
las entrevistas realizadas.

Del clen por ciento de los hijos
fenemos que el 65% (781
personas) vive en el campo y que
403 vive en la cludad. También,
separando por sexo, tenemos que
@l 40.7% de los hijos hombres esta
viviendo en el compo, y que el
16.47 % vive en la ciudad. Las
mujeres en cambio solo un 25.25%
permanece en el campo, y el
17.57% vive en la efudad. Esto
significa que michos mas hombres
que mujeres se quedan en el
campo y mas mujeres van a la
cludad que hombres

Estas cifras podemos
exirapolarlas al total de la
poblacién mapuche que vive en el
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campo, de modo de dimensionar
aunque en forma aproximada el
volumen de poblacion que emigra
desde las comunidades
mapuches. No es facil fransformar
viviendas en hogares como sabe
cualquier persona entendida. pero
no tenemos ofro camino que
establecer de manera hipotética
que los hogares mapuches son
aproximadamente 40.000, de
acuerdo a la cifra de viviendas
ocupadas de manera permanente
en comunidades indigenas.
Podemos calcular que @ una razéon
de 3.1 hilos vivos por hogar, la
poblacion total de hijos vivos es de
124.000 personas. Las entrevistas
redlizadas en terreno a 300 familias
nos han senalado que el 34.% ha
migrado a los centros urbanos. Esto
significa una poblacion de 42.160
personas de las cuales 21.786
serlan mujeres que frabajon y viven
en las ciudades.

Entre los 15 v los 19 anos, seguin
nuestros datos del Censo de 1992,
hay 2.000 j6venes que abandonan
el campo y entre los 20 y 25
exactamente ofros 2.000 jovenes
mapuches lo hacen. Tendriamos
una tasa anual de migracion de un
2 por mil, corespondiente en
forma casi exacta al 10 % de la
poblacion juvenil entre 15y 25
anos.

b)Integracion y no
integracion matrimonial

Una pregunta relevante es



comprender el grado de
integracion o autosuficiencia que
posee lo socledad mapuche con
respecto a la socledad chilena. El
analisis de tendenclas y de "datos
dures’ puede apoyar las
discusiones sobre esta materia.

Un indicador util es el matimonio
de los que migran, esto es con que
fipo de persona se casan, sl es
mapuche o no mapuche. Los
antecedentes provienen de las
entrevistas realizadas durante 1995.

Los hermanos del jefe de hogar
que migraron ya hace dos o tres
decadas, esto es, la generacion
anterior de migrantes se caso con
persona mapuche en una relacion
de 2a 1, esto es dos se casaban
con mapuches y uno con no
mapuche. En ese caso tenemos
216 personas de las que tenemos
noticias casadas con mapuches y
108 con no mapuches. El 50% de
los personas de la edad de la
generacion de los hijos del jefe de
hogar que han migrado se casan
con mapuches y el ofro 50% se
casa con no mapuches. Se
obseva que hay una tendencia a
lo mayor infegracion en las nuevas
generaciones de mapuches
migrantes, yo que en los que han
migiodo en |os Ullimos cinco anos
la proporcion de matimonios con
no mapuches se invierte por
primera vez, en una relaclon de
60% 0 40%. Hemos ordenado los
datos por fecha de migracion
desde antes a después,esto es los
que migraton hace varias décados
y los que han migrado

recientemente, y se muesha uno
creclente tendencla a los
matrimonios mixtos.

Ha llemado la atencién, sin
embargo, la ocurrencia de la
mencion de "separado de persona
no mapuche’, que no estaba
predisenada en la entrevista y que
fue apareciendo hasta fener
presencla estadistica. Deberia ser
mucho mas Investigada en forma
cualitativa, ya gue denotaria una
tendencla inversa a la de
integracion que estamos
senalando.

c) Las tendencias
cruzadas:integracion y
segregacion

Es necesario analizar con
culdado los cifras que estamos
comentando, pero las tendencios
pareciera que estan cruzadas. Por
una parte una tendencia fuerte
hacia la migracion, y por ofra parte
un nuevo pioceso de retencién de
poblacién masculing, lo que se
observa a fraves de las cifras de
subdivisiones de los hijuelas y las
aqui senalodos, y fambién un
refomno de mujeres al campo
después de haber pasado un
tiempo lorgo en las ciudades.

En unao fomilia de cinco hijos, la
tendencio senalaria que dos hijos
hombres se quedan en lo casa,
una mujer se queda en el campo,
ofra se vo ¢ Jo ciudad y un hijo
hombre posiblemente se va a la
cludad (0.7%). Esto tendencia a
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retener mas hijos hombres que
mujeres en el campo es nueva y
no la consignamaos en nuestros
estudios semejantes realizados el
ano 1982, Probablemente tiene
relaclon con la asalarizacion de las
aconomias mapuches incrustadas
en el complejo agro-forestal.

Las migraciones femeninas se
producen entre los 18 y 28 anos. A
partir de alli, un porcentaje muy
allo equivalente al 50% de su
generacion, vuelve al campo,
segun los datos consignados por
nuestra reelaboracion del Censo
de 1992, Entre 25 y 34 anos hay
1.548 personas que han vuelto o
remigracdo a las comunidades, lo
que equivale al 5% de lo
poblacién de esa misma edad. De
ellos 747 han venido de Santiago
de los cuales son 464 mujeres y
50l0 283 hombres. En caombio los
hombres aparecen regresando
desde el exteror del pais,
principalmente, Argentina. La
proporcion de ninos que regresan a
las comunidades también es alta,
lo que podiia suponer que muchas
madres vuelven con sus hijos a la
casa paterna. Posiblemente
colncide con el momento en que
l0s padres estan viejos y 10s hijos
vuelven a cuidaros. La vuelto de
las muljeres, no pocas veces con
sus hijos, seria una importante
conlratendencia, ya que eslaria
posibllitando mejores condiciones
de reproduccion de la sociedad
mapuche rural

En resumen. los datos de esta
investigacion que oqui hemos
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expuesto muy parcialmente por
razones de espacio, muestian por
una parte la brecha que se esta
produciendo entre la sociedad
criolla regional y nacional, y la
socledad mapuche rural. Habria
una serie de procesos estructurales
que permitiian pensar que las
comunidades y teritorios
mapuches se convierten
crecientemente en areas de
refugio y espacios de resistencia
cullural y social frente a las o
modernizaciones que ocuren en el
pais y en especial en la sociedad
regional del sur. Los miembros de
las familias "salen® y “entran* de
esos feritorios, franstormandose los
hogares y las comunidades en
lugares de "estacionamiento” de la
mano de obra para las grandes
empresas del sistema extractivo
forestal. Junto a estos elementos de
resistencia y mantencion de los
formas tradicionales de la cultura y
socledad mapuche rural, hay
movimientos tambien estructurales
que llevan a una mayor fiexibilidad
e infegracion de esta socledad
con la chilena. El mas importante
dice relacion con la cantidad de
personas no mapuches viviendo en
las comunidades mapuches y la
{endencia creciente de los jovenes
mapuches a casarse
indistintamente con personas
mapuches o no mapuches.
Durante el proceso de
Investigacion hemos obsenvado
pocos cambios en la sociedad
mapuche rural y mas bien, como
se ha tratado de senalar en este



articulo, procesos de reforzamiento
de las identidades éinicas, y muy
bajo impacto, aun, de las polificas
que pretenden apoyar al
campesinado mapuche en su
proceso de reconversion, camblo y
maodemizacion.

No podemos menos que
observar fendencias cruzadas de
diverso signo. Las unas hacla el
clerre de la sociedad y cultura
mapuche en su fradicionalidad y
los ofros de mayor integracion, de
cambio y fransformacion. No es el
Inferés de una investigacion afimar

en forma simple lo que ocurre en lo
socledad. Es mas importante tratar
de mostrar los complejos procesos
a que se ve enfrentada la
socledad mapuche como
consecuencia de la modernizacion
acelerada en que se encuentra el
pais.

La resolucion de estas
confradictorias tendencias marcarg
lo que sera la sociedad mapuche
del préximo siglo.

Octubre de 1996
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Estado y sociedad
mapuche: El caso
de la Comunidad
José Llancao!

Jaime Flores Ch.

INTRODUCCION

El presente trabajo forma parte
del infento de sisternatizacion de
una Investigacion que esta en
curso, por ello no son las
conclusiones uitimas del mismo. Se
basa - aunque no en forma
exclusiva- en la experiencla
obtenida en la comunidad de José
Llancao ublcada en la Region de
La Araucania, @ unos 20 kms. al
noreste de Temuco, en un lugar
denominado Lamuco?, proximo a
la ribera sur del io Cautin. Este
documento no pretende ser SU
HISTORIA, sino solo el ordenamiento
y andilisls de algunos elementos que
ayuden a su reconstitucion.

Por las caracteristicas de nuestro
frabajo hemaos privilegiado la fuente
oral, foda vez que esta nos
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posibilita una mayor aproximacion
ala historia de la comunidad de
acuerdo a como los integrantes de
ella la perciben, buscando que
sean éstos quienes den cuenta de
lo Importante y significativo . Junto
a éstas hemos trabajado los de tipo
escritas ya fueran primaras o
secundarias.

La historla de la comunidad
José Llancao es anterior a o
entrega del Titulo de Meiced, a
principios del presente siglo, es
Inmemorial, dice relacion con
Chao Ngenechen, con la fierq, el
territorio, etc., No obstante, o
consecuencia del ambito temporal
definido en nuestro proyecto
abordaremos, fundamentalmente,
la historia postreduccional donde
se constata con mayor fuerzo lo
Interrelacion entre el estado, -
socledad global y socledad
mapuche, buscando saber cudles
han sido las formas y contenidos
de estas relaciones interétnicas y
cémo ha impactado a esta
comunidad mapuche en forma
especifica.

En este articulo abordaremos
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los aspectos que dicen relacion
con la tertorialidad en la que
quedoba Inserta la comunidad
Jose Uoncao, el quiebre de ella y
el impacto en los ambitos de la
lucha por la fiera, la forma
organizacional, la economia y los
procesos migratorios.

ANTECEDENTES SOBRE
TERRITORIALIDAD DE LA
COMUNIDAD JOSE LLANCAO

El 21 de Oclubre de 1901
concuria, ante la Comision de
Titulos de Merced a Indligenas, el
longko José Liancao solicitando
para siy sesenta y cuatro personas
mas de su "familia’ Titulo de
Merced del terreno que poseian en
el lugar denominado Liamuco
dependiente del Departamento de
Temuco. Los tramites toraron su
fiernpo. Finalmente, mediante el
Decreto Supremo N° 1206 con
fecha 30 de Septiembre de 1908,
el Presidente de la Republica
apiobaba la radicacion.
Aclaraciones posteriores,
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oprobadas por lo misma autoridad,
ahoro en base al Decreto Supremo:
N° 516 del 30 de Abril de 1921,
aumentaron los componentes de
la comunidad de 64 a 146
peisonas, conservando una
superficie de 310 ha. de fereno.
Este hecho marco el comienzo de
un proceso que no solo afecto la
estructura teritorial de estas
familias, sino que fambién su
conformacion social y cultural4,
Antes del proceso de
radicacion, esto es siglo XIX, el
sector Liamuco-Plrcunche se
enconfraba dentro del dmbito de
control de los denominados “indios
aribanos®s, por tanto, sus caciques,
bajo la influencia de Mangil Hueno
(1760?-1860) y posteriormente,
Quilapan, su hijo (? -1875). A su vez,
a través de éstos se establece una
alianza entre los aribanos y el
importante cacique de Salinas
Grandes, Kalfukuras, Esto lleva a
suponer que los mapuche de este
sector participaron activamente en
los enfrentamientos con wingkas
(chilenos), desde la Guerra de
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Independencia hasta el Alzamiento
General de 1881, y por ende en el
que comandé Quilapan entre
1868-18717. Pueba de ello es la
participacion que les cupo en la
Junta de caciques de 1866
convocada por Quilapan, en los
llanos de Perquenco, en la que
este ullimo fue consagrado como
caclque principal. Entre los
caclques participantes se
encontraban Esteban Romero de
Truf-Truf y Pircunche de Cajéns.

Los arlbanos eran una fuerza
militar unida. Hacla 1869 sus lanzas
5@ calculan en 2.498 teniendo
como caracteristica la obediencla
aun solo jefe, rasgo que los

- diferenciaba de los “indios
abajinos”. Para esa fecho, los de
Ulra Cautin son considerados por
los chilenos, como *gente pacifica”
producto de los lorgos anos de paz
que les habla pemitido acumular
clerta riqueza economica,

fundamentaimente, a fravés del
tidfico y venta de ganado
argentino,

Como senala Comelio
Saavedra, las tibus anibonas
ublcadas al norte del Coutin se
*asllan entre ellos. como ulfimo
refuglo cada vez que los
persecuciones del ej@icito los han

obligado a abandonar su
feritorio™?. Dos eran los motivos
que explicaban la existencio de
este "espacio de refugio”; el
primero, la abundante vegetacion
manifestada en espesas y extensas
montanas que lo hacian un
espacio dificil de penetiar, el
segundo, por que alli se
encontraban los recursos
necesarios para la subsistencia de
los refugiados. Los "incontables”
animales encontrados por las
fropas que penetraron en la zona
del Cautin entre febrero y marzo de
1869 era la sumatoria de las que
poseian las tibus del lugar y
aquellas fraidas por las familios que
buscaban amparo 10.

Entre 1868-1871 el Ejército de
La Frontera efectud continuas
Incursiones cuyo objetivo era
someter y/o expulsar a los indios
que habitaban entre el Cautin y el
Malleco. Quilapan, principal lider
aribano que resiste la presencia
chilena al sur del Malleco, se ve en
la obligacion de trasladarse desde
Chanco (al norte del Cautin) a un
lugar préximo a Lautaro lemado
Loncoche (al sur del Cautin). Sin
duda que este fue el camino
seguido por muchas ofras familias y
probablemente el de aquelios que

‘Documentos rlatvos @.° Oprego Quo *..Ios
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llegaron a las tierras de José
Llancao!. Otros, debieron
refugiarse en tierras cordilleranas o
emprender vigje a la Argentina,
teritorio conocido a propdsito del
tréfico de ganado 12,

Es en este contexto en que se
produce el avance hacia las
riberas del Cautin en 1881, la
resistencia mapuche, su derota
militar y, en 1883, la creacion de la
linea de la Cordillera de los Andes y
el avance hacia la mitica Villarica.
Luego se implementaria la politica
de radicacion, dindmica en la que
entra José Liancao y su gente, en
190113,

LA LUCHA POR LA TIERRA
EN EL SIGLO XX

La lucha por la tierra de los
mapuche es la lucha por la
identidad, por la posibilidad de
existir como pueblo. Al igual que en
numerosas otras comunidades

reduccionales mapuche, la
defensa de la tierra serd uno de los
aspectos mds gravitantes de su
historia a lo largo del siglo XX.

Ello encuentra su explicacion en
los distintos procesos de amenazas
que se verificaron sobre ella a lo
largo del periodo a consecuencia
de la expansion del latifundio hacia
sus escasas tierras y de las politicas
de aculturacion del estado.
También en la necesidad de
mantener esas tierras para la
subsistencia en el contexto de una
expansion demogrdfica
mapuche 14,

En la comunidad ésta se
remonta al momento de la llegada
del ejército chileno con el
consiguiente enfrentamiento, lo
gue es recordado como "la
guerra'. Desde ese momento
hasta la fecha, tres serian los
conflictos centrales: El despojo de
tierras por parte de los propietarios
del fundo EI Guindo (fines del siglo

11 De acuerdo con el festimonio de Antanio Marivi, su familia junto con
otras como los Crdova y Monfero, habrion llegado a Liomuco hacia
fines del siglo XIX provenientes del norfe del Caufin. de algin lugar
entre Ercilla'y Angol. Liomuco, 22-12-95

12 Este mismo fenémeno se verificard en las tierras de Ultra Cautin, con

mayor infensidad a parti de 1881. Asi lo manifiesta el cacique oe

Truf-Truf Esteban Romero quien en carta envioda al Presidente de la

Republica, luego de denunciar los atropelios cometidos por os

cutoriciates ahjencs conta su gente, senala la posibilidad de ir a

radicarse a la Argenfina. Carta fechada en Chilian, noviembre 10 de

1896. En:Min. Relaciones Exteriores, Culto y Colonizacion. Solicitudes

Particulores, Volumen 749. 1896,

En relacion o los 1opicos mencionados mds frecuentemente por os

comuneros de José Liancao se encuentran’ia lucha por fa fierra, ia

3 lideres el ngiliatun,

pérdida del mapuoungun, I ley de 1979, Ia fransformacion cel

habitat, los relaciones comerciales, el aumento de la poblacion y lo
emigracion, la pérdida de las fraciciones y os relatos.

Al respecto ver el arficulo de José AyWin ‘Antecedentes

histéricos-legislofivos para el estuio de comunicades reduccionales

mapuche’. En: Pentukun N° 4, 1995, p. 23-36.
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XIX)'8; la lucha por la no
expropiacion de tierras para la
instalacion del aerédromo El Natre
(década de los 40y 50)16; y la
promulgacion de la "Ley de 1979"
que significd la conformacion de
dos bandos en la comunidad,
aquellos que estaban de acuerdo
con la division y quienes se resistian
a ella, imponiéndose esta ultima
postural’.

Historia de una usurpacién,
el Fundo el Guindo

En la comunidad, una
narracion es recurrentemente, la
usurpacion de tierras por parte los
antiguos duenos del Fundo el
Guindo. Quien mejor la recuerda es
Don Antonio Marivil, las tierras de su
abuela fueron las afectadas (20
ha.). Ala pregunta ¢dénde estan
las tierras faltantes? respondio:

'Estan en fos fundos.

Entrevistador: ¢En los fundos,
ustedes estdn rodeados por algun
fundo o no?

Antonio Marivil: Esta Carillanca por
un lado, y al lado usted decia por
ejemplo, ese fundo chico ...
Entrevistador: ¢Perdon no escuché,
coémo es la cosa ahi, el fundo

chico?

Antonio: Claro, hay un fundo
pequeno, ese es el que contaba
por eflemplo que cuando llegaron
antes de, a fomarse ese pedazo
de tierra, tomaban con fodo,
digamos con sembrado, con todo
lo que tenian, y ellos llegaban,
enterraban su ..., se aduenaban...
E: &Y cudndo fue eso, hace anos?
Alberto Millache: A fines del 1800
mas o menos (fines del siglo XIX).
E: éQuiénes viven ahi, quiénes son
los duerios de eso, quién?.
Antonio: Ahora hay ofro dueno,
pero en ese tiempo, el primer
dueno segun se dice fue Amador
Rodriguez. El que vino a usurpar,
claro.

E: éEra chileno?.

Alberto: Claro, ese fue el, segun se
dice por ejemplo que cuando
este hombre llegd a tomarse el
fundo, llegd con un grupo de
militares falsos, tomd algunos,
algunas personas digamos, los
rastrines de Pillalelbun era... claro.
Antonio: Segun que contaban,
después el mismo que vinieron a
ayudar, tal como los huincas, ellos
le pagaron y le consiguieron ropa
de milicos, entonces ellos todos
pusieron, entonces ahi los
mapuche claro que dijo, es

15. Siendo este hecho recordado en la comunidad es narrado con
mayores defalles por don Antonio Markil debido o que fos ferrenos
pertenecian a su abuela Juanita Nahuatripay. 22-12-95.

16. £l mads pormenorizado relato sobre los hechos es el que entrega el
anciano José Luis Huidaleo quien participd activomente en- fos
sucesos. El ero uno de I0s caciques que veio comprometidas sus
tierras. Entrevista efectuoda en Liomuco el 11-01-96. Pocos meses
después Don José Luis Huidaleso fallecio.

17. Précticamente fodas los entrevistas abordan el punfo.




autoridad, asi nosotros vinimos
aqui, después cuando estaba bien
la cosa, eso contaban ellos, sequn
dice, fodo eso gente de Pillalelbun
era..

E: ¢Quién vivia en esa, quién tenia
los sembrados ahi, qué le quitaron
los sembrados y fodo eso?
Antonio: Mi abuela, Juanita
Nahutripay, foda esa tierra, y los
Llancao habian ido a ayudar, sacar
un par de ataos de frigo, todo eso
tiraban pa' acd, dicen lo
aaduenaron todo eso, sacaron todo,
donde dice, lo dijeron esto los
antiguos, o escuché un poco eso,
siempre hablaban, como yo era
chico, asi que no puse cuidado
nunca, y asi pasaban fremenda
pela dicen.

.. después hubo otro, un tal
Castele se llamaba .. era malisimo
el gringo €' mierda, no lo permitia
niuna cosa, no daba ni talgje,
malisimo, malisimo, pero pa'
conseguir la cosa ellos, ahi decian
vecinos prestame bueyes que se
yo, pero no daba talgje, gracias no
mas y listo, después vendio su
fundo, y al final se quebro y
después dicen que no tiene donde
parar.

E: ¢ Y después de él quién vino?.
Antonio: Después de él, Jorge Don,
un gringo, ese era buenisimo, el
gringo, nosotros haciamos chicha
siempre ahi, y cuando haciamos
chicha dice larguen los bueyes,
que coman sus bueyes vecino
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dice, es muy bueno el gringo e,
después llego otro, vendio él,
después llego ofro que
actualmente lo tiene, se llamaba
Alfredo (£?), ese gringo, ese es
mejor todavia, lo daba talgje, lo
daba fodo, facilidades, lo daba
todo, y después murio, y ahora
parece que arrienda, arrendatario,
entonces, y asi..."E: ¢ Cudndo le
quitaron ese pedazo de sembrao y
todo, no hubo pelea ... ?

Alberto y Antonio: No, no paso
nada de eso.

E: ¢ ... miedo con los militares?.
Alberto: O sea que ellos tenian
miedo, como los militares llegan
con fodas su armas y los mapuche
no tienen ni una cosa, entonces
parece que no los enfrentaron nd,
solamente fueron a juicio, mi
abuela se , de ahi siguid juiciando
en Temuco, se contratd a (un
abogado) ... y gand la justicia,
después gand la justicia, , y de ahi
los huincas lo tframp? el juicio y Io
llevaron pa' Valdivia, y al final se
perdio fodo.

Antonio: Se perdieron los
documentos, se los robaron.

Asi mas o menos, eso contaron
fodos los mapuche, y asi era la
frampa 8",
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Historia de una lucha exitosa,
el aerédromo El Natre

Oftro de los momentos de
mayor presion sobre las
comunidades del sector se registrd
a raiz del intento de instalacion de
un nuevo aerdédromo para Temuco
en el lugar denominado El Natre
junto a LLamuco. Corria la década
de los '40, cuando las autoridades
comienzan a discutir la posibilidad
de un aerédromo alternativo para
Temuco (en aquel tiempo ya existia
el de Maquehue). Las miradas se
volcaron sobre los terrenos planos
del sector Pircunche, Llamuco y el
Natre. José Luis Huidaleo uno de los
caciqgues del lugar se opuso
terminantemente y sin duda fue
una de sus grandes luchas. Asi se
senald en el WEUPIN ... yo atajé
muchas cosas, alld donde iba a
haber aviacion, eso yo lo atajé"
decia, y asf lo recordaba:

"Yo pasaba por muchos lugares
antes, primero estuve en la Union
Araucana en Padre Las Casas, allcy
al lado de Temuco. Alld estaba el
profesor Victor Painemal, era un
muy buen hombre ... El me
recomendo donde un buen
amigo, el diputado Venancio
Conoepdn. El me ayudaba. Yo le
voy a desear que gane, diremos
que nosotros vamos a ganar, y si le
ganan a usted, ya le estariamos
deblendo, me dijjo. i Usted va a
ganar no mas! ...

Qué bueno lo que me dijjo el pobre

Ve o e

hombre, me hizo un papel muy
bueno, como era profesor, y si
usted gana se acordard bién de
mi, me dijo ... (Le preguntaban si
querria vender su tierra) Realmente
no queremos, le dijje. 'De ninguna
forma venderemos la tierra’, estuve
diciendo yo. Yo decia esto en fodas
partes, donde el juez, en las
oficinas, decia yo esto. Un
mapuche nos vino a vender, era
de Truf Truf. Que le pagan bién, les
estdn pagando bien por las dos
hectdreas. Y si quieren hacer
trueque, les podria dar mas tierra si
hacemos frueque, nos venian a
decir los wingkas mentirosos. No, ni
frueque haremos. No, ni haremos
permuta ni venderemos por mejor
precio, de ninguna forma, dije yo.
Y se arrancaron los mozos, salieron.
Eran mapuche también, de Truf
Truf. ¢ Como se llamaban, abuelo?
-pregunta su nieto Alberto- Eran los
Romero, Esteban Romero. Era
Diputado en Temuco, Santiago. Se
fue ... Esavez, juiciamos fres anos
con los espanoles. Me defendio
muy bien Venancio Conoepadn,
Diputado. Me dijo que nunca se
iba a perder mi nombre por haber
defendido este gran problema, me
aconsejaba. Y murié el pobre
Diputado, te dejaré bién, te dejaré
una buena noticia, me decia.
{Qué mads podria hacer?, cuando
los wigka lo mataron. Sino le
hubieran hecho eso, yo habria
estado mejor. Se acordaban de
mi...Ios que dicen que tomaron las
tierras primero ... El cargjo, es
demasiado porfiado, sequramente



No es mapuche puro, me decian.
Debe ser champurria, por eso tiene
fanta fuerza. Los mapuche son
cortos, decia. Decian que yo no
era mapuche puro, cOMo Vvoy o
saber yo si soy mapuche puro,
quizas estoy mezelado. No le
acertaron. ¢Acaso los amigos de
aqui se animaron a pleitear por la
aviacion?. Si yo no hubiese llegado,
los habrian sacado. Una vez un
wigka me dijjo, al ofro lado. Yo los
voy a dejar bien, se les devolvera
mas fierra, decia, a los duenos de
la tierra. Si venden se les pagord
bien, con plata, decia. Y nosotros,
los que teniamos poca fierra
fendriamos que vender nuestra
tierra para que se instale la
aviacion. Y yo donde me quedario,
le dije al Romero. Si yo vendiera mi
tierra, a donde me quedaré yo, le
dije. En qué forma voy a vender mi
tierra, poquita tierra, pequena
tierra. Y salimos  bien.
Ese mapuche de porqueria loco
me decia. El era el loco, porque
andaba asi ...

‘Ya no se entrego, decian de
mi. Pero como no se entrego, seria
mejor que le disparen unos
balazos, me decian. Con balas se
puede amansar, me decian. Eso
decian de mi ellos. ¢Acaso
hablaban bien?. i Miren qué
gente!.
Pero a mi no me mataron, y yo no
me preocupaba. Pero yo no

19 José Luis Huidaleo, 11 de enero de 1996,

20 Alrespecto ver José Aywin, Anfecedentes...". En Pentukun N°4,

1995 p. 23-36
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andaba asi no mas, llevaba
escondido mi revolver ... 19."

“No a la division';
leyes de 1979.

Durante la dictadura militar, la
existencia de la "propiedad
indigena comunitaria” resultaba
contradictoria con el modelo
econdémico liberal imperante que
entre sus slogan se encontraba el
de "hacer de Chile un pais de
propietarios" individuales
obviamente. En este contexto se
enmarcan los decretos leyes N°
2568 y 2750 de 1979 referidos a la
division de la tierra en manos de las
comunidades. Este ataque contra
el pueblo mapuche es reconocido
por éstos como uno de los mas
dificiles20:

Enftrevistadores: "¢Cudndo ha sido
mas dificil defender Ia division de la
tierra, cudndo han tenido que ser
como mas unidos o han tenido
mas dificulfades?

Antonio Marivil: Después formo
sabe, en 1979 cuando salid la
nueva ley indigena, y también
como yo era dirigente, la gente
me apoyaba no mds que siguiera
adelante no mds, y de ahi que
apechugarse, de qué es lo que se
frafa, enfonces ahi le hice
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emperio, como fue la cosa, de ahi
entonces, division fambién hubo
fremendo problema, se discutia
entre hermanos, con el papd, la
mamd que se yo, no le daba
tierra a sus hijos, a ofros le
negaban, fotal que fue un
desastre, enfonces nosofros mejor
que no a lo que conozcamos Mds
al fondo las cosas después vamos
a dividir siempre, y asi que hicimos
acuerdo fodos, foda la gente, y
habiamos mads de ciento y fanto
Jefes de hogar que nos opusimos,
no ala division, pero después
como son cargantes [os, el
funcionario de Indap, y se
dividieron, incluso aqui dentro de
esta comunidad se dividio la mitad
y foda esa gente de afuera, de ...
un parte de Curileo, los verdaderos
hechos levantaron, y trajeron
division y dividieron ellos, entonces
tampoco nos recibieron, entonces
POr eso Nosotros sequimos
afafando esta la cosa, Nosotros
tenemos que mandar aqui, dentro
de la comunidad, ser vivientes, no
los fuéramos de Chile, y asi paso, ...
Alberto Millache: Fue dura esa
pelea en todo caso, o sea la
mayor dificulfad que ha fenido la
comunidad, por ejemplo ha sido
en que fue una de las primeras
comunidades fambién que se
opuso digamos, a esa ley, fue ésta,
yo diria casi a nivel regional, claro
hubleron muchas comunidades de
ofros sectores, pero de las que
cuando aparecio, fue publicada
hoy diia, ya al otro dia digamos,
empezo a movilizar la gente, y

Justamente don ... (Sergio
Contreras, Obispo de TemucO] ...
me parece que hizo un llamado al
ofro dia mismo, enfonces de ahi se
levantd, no ... porque
anteriormente habia estado un
poco decaido, no ve que la
organizacion que ellos traian venia
de mucho antes, antes del la
dictadura, po' digamos, enfonces
cuando ya fue el golpe de Estado,
digamos, quedod la escoba,
digamos, ya se disolvio, también
empezaron las persecuciones,
después vino la ley, ahi resurgio
nuevamente, se levanto el comité
digamos, y ahi fue la pelea dura,
yo creo que no tanto, Ia
comunidad se opuso porque la ley
no le gustd no mas, sino que en su
contenido digamos, era malo para
el pueblo mapuche, por ejemplo,
me parece que en uno de sus
articulos por ejemplo que decia, si
estaba bajo el titulo de dominio,
dejaba de ser mapuche y a la vez
su tierra, o sea uno pierde fodo en
el fondo, enfonces yo creo que es
una de las cosas que defendio el
pueblo mapuche en total
digamos, y uno de los que
defendio también fue aqui la
comunidad José Liancao.

Hasta hubo guardia, en un
momento dado hubo que hacer
eso, digamos.

E: ¢ Hacer guardia aca ... ?
Alberto: Claro, para que no
pasaran los topdgrafos.

Antonio: O sea por acd nos
ubicdbamos, en el camino, no



dejar entrar al topdgrafo, tampoco
ellos se animaban, porque
practicamente la gente estaba
decidida.

Alberto: Era una cuestion de pelea
digamos, o sea defenderse como
seq, pero feniamos que
defendernos, y tampoco...

E: ¢ Sientraban ahi le pegaban ?
Antonio: Claro, fampoco ellos se
animaban, asi que fue un tiempo
duro.

Alberto: (fue) El ano 80, o sea alfiro
de la promulgacion de la ley, ya
empezo ya esa cosa digamos, se
puso en practica la ley digamos, o
sea cuando llegd acd empezaron
las peleas.

Antonio: Los funcionarios de Indap,
amenazan con la misma autoridad
de carabineros, y muchas partes
salieron con carabineros, pa' poder
dividirios, entonces ahi es donde se
atemoriza la gente. Y asi los
ganamos.

E: ¢ Y ahi habia alguna persona en
especial, como que lideraba..
quiénes eran los que iban a
digamos a parlamentar a
conversar con Ios ... ?

Alberto: Don Antonio (Marivil), y uno
de ello era mi papd también
(Benito Millache), ellos eran los dos
principales, digamos, o sea los
principales lideres en este caso,
quienes conducian la batuta se
podria decir, fue dura la pelea,
porque fuvieron que enfrentarse
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no tan sélo digamos, a los que
querian dividl, sino también
tuvieron que ir parar hasta al
calabozo™".

La defensa de Ia tierra no es
solo la de un recurso que posibilita
su existencia material, sino que es
la base de una cosmovision, de
una forma de vivir que convertia
dicho espacio en ferriforio, es
decir, un espacio con sentido, el
que ellos, los mapuche, le habion
otorgado.

"Anfonio: .... mapuche no ve que
son primeros habitantes de la
tierra, antes que vinieran wingkas,
mapuche estaba aqui, por algo le
dio Chao Genechen, por eso
estaban ellos, después cuando
llegaron los espanoles, enfonces
ahi es donde llegaron todos, y
quitaron, cuantos millones de
tierras no quitaron, incluso NOSofros,
la familia de los mapuche estaban
en Santiago...y alld vivimos los
mapuche.

&Y quién hizo la tierra?

Antonio: Chao Genechen.

¢Usted  se acuerda, algo le
confaban de eso los abuelos?.
Antonio: Si claro, por eso ellos
acordaban de Chao Genechen no
mas porque ellos les dejaron tierras
pa' que coman ellos a todos, si uno
se va queda el hijo, queda el nieto,
cualquier ofro y asi no pierde la




tierra, sigue y asi también nosotros
seguimos, ahora yo si me voy
también me queda el hijo, nieto
que se yo, y asi si yo no sigo
defendiendo, después ellos van a
defender aqui, asi Nosotros vamos
a esfar vivos, en nuestros, hijos.

! Albertfo: Quienes realmente se
siente mapuche digamos, o sea
pd todo mapuche,...la tierra es
sagrada, quizas hay jovenes que

| seguramente no plensen igual,

| pero quienes luchamos,
trabajamos en Ia tierra, para
nosotros la tierra es sagrada, es la
madre digamos, o sea ahi
nosofros, o sea practicamente

| firamos a ambos Iados, Nosotros
cuidamos la fierra, pero tfambien
la flerra nos da..., enfonces es una
cuestion, no es un simple material
que tiene el mapuche digamos ahi
encerrado..., va mas alld que eso,
por eso la fierra es tan importante
pa'l mapuche?2',

LA REDU(;CION. SU IMPACTO
EN LOS LIDERES Y PROCESOS
MIGRATORIOS

Como anteriormente hemos
. senalado, la.llegada del wingka
. (estado y particulares) significard la
. desarticulacion de este teritorio y
. por ende de las formas como los
mapuche lo organizaban y se

organizaban. La reduccion va ha
significar la imposicion de un nuevo
sentido al espacio, esto es, un
ferritorio funcional a los intereses de
la sociedad mayor. Dos de los
efectos mas notorios fueron la
alteracion de las relaciones de
autoridad y poder al interior de la
comunidad, y la reorientacion de
los procesos migratorios.

Lideres tradicionales y
funcionales.

En el aspecto de la
organizacién, una manifestacion
de esfos cambios dice relacion
con los lideres. En este sentido
podemos constatar la existencia
de dos lineas, una que podriamos
llamar de los lideres tradicionales y
la ofra, los funcionales. Entre los
primeros podemos destacar, al
longko y la machi quienes
desempenan un activo rol en la
generacion, conservacion,
recreacion y transmision de la
cultura, fundamentalmente a
fravés de las ceremonias del
ngillatun, machitun y ofras. En la
actualidad, en el sector de
Llamuco no existe machi pero si
longko. En el caso de éste, su
eleccion tiene un componente
asociado a la herencia y al
conocimiento profundo de la
historia, la lengua, la sabiduria y la

22 Anfonio Mariily Alberto Milloche, Liomuco 27 de diciembre de
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conservacion de la tradicion
mapuche, que legitiman su
autoridad frente a la comunidad.
De alguna forma es el interlocutor
entre los mapuche (comuneros) y
las "divinidades".

Este es el caso de don Amador
Huenchudn, quien hasta diciembre
de 1995 era reconocido como
longko de la comunidad y
encargado de dirigir el ngillatun.
Traspasd su mando a su hijo
Manuel un dia antes del ngillatun
efectuado en diciembre del mismo
ano. El motivo, su avanzada edad
y una persistente enfermedad al
pumaon. Sin embargo, cabe
mencionar que, a pesar del
traspaso del "titulo", su cuota de
autoridad frente a la comunidad
no ha disminuido.

Una breve resena de la forma
como don Amador llegd a ser
longko, nos grafica ciertos
elementos de la cultura mapuche
de gran relevancia para el andlisis
de la historia de esta comunidad,
asi como los elementos
constitutivos de identidad de este
grupo. El ano 1960 se le propuso a
don Amador dirigiera el ngillatun. Su
padre lo dirigia pero habia
fallecido. Por lo mismo, hacia anos
que no se realizaba. El, era
hombre mayor, casado, siempre
habia vivido alli, conocedor de la
cultura y respetado. Luego de
pensarlo decide hacerlo en

23. Testimonio de Amador Huenchudn Liamuco 27-12-95.

24. Son los casos de Antonio Markvil y Alberto Millache.

25. En esta linea encontramos a Juan Marwil, juan Montero,
Antonio Mariil y Benito Millache, entre otros.
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primavera, por el buen tiempo, sin
embargo la naturaleza anticipa la
ceremonia. El teremoto del '60
obligara a don Amador Huenchudan
a organizar apuradamente esta
ceremonia. Durante una semana
estuvieron rogando, hasta que se
calmé la tierra. Esto fortalecié su
posicion y continud organizando y
dirigiendo el ngillatun en la
comunidad José Liancao?23,

Un segundo tipo de lider, es de
mas corta data (siglo XX),
genéricamente denominado
"dirigente"24, tienen mads bien un
cardcter funcional a las demandas
tradicionales (tierras) y nuevas ( por
€j. los créditos) que experimenta la
comunidad debido a su
capacidad para interrelacionarse
con la sociedad global. Nace
como una necesidad de
adecuarse a las nuevas
circunstancias surgidas a partir del
periodo postreduccional. En la
medida que la sociedad mapuche
debe relacionarse de distinta forma
con un nuevo grupo, la sociedad
chilena, debe hacerlo a través de
nuevos mecanismos.

De esta forma, el lider funcional,
legitima su presencia y autoridad
dentro de la comunidad en la
medida que logra resultados posifivos
para su grupo en su relacion con la
sociedad wingka. Es decir, en la
medida que es capaz de transformar
las demandas en resulfados
concretos 25,




Por ejemplo, José Llancao,
Juan Marivil y Juan Montero, los tres
fallecidos, van a emprender la
tarea de implementar un
cementerio para la comunidad,
accion que logré sus frutos hacia
1940 cuando es autorizado por las
instancias pertinentes. Con
posterioridad, se incorporard a esta
directiva Antonio Marivil el que
continua a cargo de él hasta la
actualidad.

El surgimiento de este nuevo
fipo de lider estuvo marcado por la
necesidad de relacionarse
cotidianamente con las
autoridades e instituciones chilenas,
lo que iba asociado a nuevas
formas organizacionales impuesta
por los wingka (partidos politicos,
cooperativas, juntas de vecinos,
centros de madres, comités,
centros culturales, etc.), para lo
cual era fundamental el escribir y
hablar castellano.

No obstante esta
esquematizacion y simplificacion
de la redlidad, se puede dar la
situacion, y de hecho ha ocurido
dentro de la comunidad, de un
sujeto que reuna esta doble
condicion de lider tradicional y

~ funcional. Este es el caso de José
Llancao 26 quien es recordado

como uno de los longkos con
mayor ascendiente no sélo sobre la
comunidad José Llancao sino que
también sobre otras vecinas.

Estando él como longko, la
comunidad José Liancao
comienza a organizar su propio
ngillatun al que se incomoran ofras
comunidades vecinas como
Lorenzo Mariano, José Alonqueo y
Linconao. Con anterioridad estas
comunidades participaban en el
ngillatun que se efectuaba en
Pircunche, pero debido a
problemas de "distancias y calidad
de caminos', se produjo la
separacion. José Llancao fue
quien, ademads, gestiond y entregd
las tierras para la instalacion del
cementerio?7.

En la efapa reduccional la
autoridad del longko fradicional se
vio fuertemente lesionada con la
aparicion de las autoridades del
orden y justicia. Otro tanto ocurié
con la machi con la llegada de la
medicina occidental 28, La
autoridad y rol del longko va
quedando restringido a la
ceremonia del ngillatun. Como
contraparte, la existencia de los
"dirigentes” se ha ido
institucionalizando en la
comunidad en la medida que son

26. Hijo del longko José Liancao que concurrié en 1901 a pedir
la radicacion.

27. En la acludlidad el cementerio se encuentra proximo a la
escuelo, ofra de las demandas de lo gente de lo

comunidad.
. Ver arficulo de Jéssica Gonzdlez, "Elementos para el andlisis
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del Impacto de las politicas estatales en el proceso de
consiruccidn de identidad mapuche”. En: revista Pentukun
4, ano 1995, p. 45-48.
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ofras las formas en que ésta ha
comenzado a estructurarse.

Territorio, economia y
migracién

A partir de la segunda mitad
del siglo XIX la Araucania comienza
a sufrir transformaciones que dan
como resultado la desarticulacion
del teritorio mapuche y su
incorporacion al teritorio chileno.

Como anteriormente
senalamos, si definimos ferritorio
como un espacio con sentido, esto
es, la forma peculiar en que
estructura y significa este espacio el
grupo social que en él habita, nos
encontramos con que la Araucania
sufre un cambio fundamental en la
forma de estructurar y significar los
elementos que la constituyen
durante el periodo en estudio.

A partir del siglo XVIl comienza
un proceso construccion teritorial
que toma la direccion Este-Oeste.
Con la llegada del espanol la
sociedad mapuche sufre una
transformacion de su territorio.
Limitada al rio Bio-Bio por el norte y
el area de la Ploza Fuerte de
Valdivia por el sur, y establecida
una relativa establlidad en las
relaciones con los espanoles, a
partir de la segunda mitad del siglo
XVII, comienza un proceso
expansivo orientado hacia el Este.
Dicho fenébmeno que se prolonga
durante los siglos XVIIl y XIX,
conocido como "Araucanizacion
de las Pampas". En esta l6gica

.

teritorial, era "natural' que las rutas
tomaran la direccion de su
expansion.

La maloca serd el mecanismo
fundamental que llevara a la
sociedad indigena de la Araucania
histérica a construir una
teritorialidad que fraspasa los
Andes. La maloca militar de los
primeros momentos da paso a la
de cardcter econémico; el ataque
sobre los fortines de las fronteras
con la sociedad hispano-criolla a
uno y ofro lado de la cordillera dara
paso al ataque sobre las
haciendas para extraer ganado y.
cautivos. Estos ataques se
efectuaran, fundamentalmente,
sobre la frontera del Rio de la Plata,
transformandose en acciones con
gran periodicidad a medida que
transcurre el siglo XVill y hasta
mediados del XIX.

Las "rastrilladas” seran el
testimonio mas claro de la
intensidad y constancia de este
proceso. Estas marcas en la tiera
causadas por el paso del ganado
durante siglos, seran las rutas que
conectaran la Pampa y ésta con la
Araucania Histérica.

Si bien es cierto que en las
zonas fronterizas del rio Bio-Bio y de
la ciudad de Valdivia se realizaban
intercambios en un sentido
Norte-Sur, estos, en muchos casos,
no eran sino el final de rutas que
fluian en direccion Este-Oeste.
Grandes rutas transatianticas que
nacian en las proximidades de
Buenos Aires tenian como final del
camino Concepcién y Valdivia. La
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"Araucania mapuche', se
arficulaba fuertemente con la
Pampa argentina. De alli se traia el
ganado y la sal, hacia ella se
tfransportaba aguardiente,
ponchos, plata, mercaderia
"europea’, efc.

Como hemos senalado
anteriormente, las relaciones
economicas, entre los indigenas de
ambos lados de la Cordillera de los
Andes, daban paso ofras de tipo
social, cultural y alianzas
politico-militares.

El proceso de conquista de la
Araucania tenia por objetivo la
"civilizacion' de sus habitantes y la
"incorporacion” o 'infegracion” de
su ferriforio a la l6gica del modelo
economico imperante. Para ello,
se hacia necesario desarticular el
antiguo flujo y recrientar la
Araucania en un sentido Norte-Sur.
Como tarea inmediata se imponia

reloncavi.

el robustecer las rutas existentes
que iban en este sentido y/o
construir ofras nuevas29.

La implantacion de la
articulacion Norte-Sur es un proceso
que se peffila a partir de fines del
siglo XIX y con mayor fuerza
durante las primeras décadas del
XX. El avance por la depresion
Central se ve reflejado con la
refundacion de Angol y luego con
la fundacion de otra serie de
poblados como son Traiguén,
Collipulli, Ercllla, Victoria, Lautaro,
Temuco, Freire, Pitrufquén Gorbea y
Loncoche, éstos van ha constituir
la columna vertebral de la nueva
orientacion. El ferrocarril primero y
la Panamericana después,
consolidaran esta decision3e. En el
dambito de la comunidad el fin del
terreno comunitario se materializa
con la aparicion de cercos y

29. La construccion de la linea del ferrocarril que unird Chile
desde Valparaiso hasta Puerto Montt y sus ramales serd I
columna verfebral que sostenga, en un primer momento,
esta  nueva  I6gica
reafirmada y fortalecida con
(Longitudinal
secundarios. Ambas serdn la "correa sin fin" por la que se
fransporfe gran parte del exedente productivo de la vasta
zona comprendida enfre el rio Bio-Bio y el seno de

ferriforial.  Posteriormente  serd
la carretera 5 Sur

Sur o Panamericana) y sus caminos

30. Luego de los companas militares de 1880 a 1883, las rutas
cenfenarias Este-Oeste no ferminaron. Es mas, fol vez uno
de los Ulimos Infentos del periodose registra en las
décadas del 20 y '30 con el proyecto del ferrocarril
frasandino (fransocednico) que prefendia conectar el
puerto Atidntico de Bahia Blanca con el de Talcahuano en
el Pacifico. La construccion del Tunel de Las Raices es una
clara muestra en esta direccion, aun que materializada en
un contexto en el que ambas daban curso ol modelo de
crecimiento *hacia adentro'.



alambradas?3!.

Diferentes son los procesos que
se ven asociados a esta nueva
légica terriforial como son el caso
de los procesos migratorio y
econémicos.

En efecto, en el caso de la
migracion se constata, en el
discurso de los comuneros
mapuche, esta nueva légica que
pasaria por fres momentos uno
ancestral, anterior al periodo
reduccional, vinculado a su
actividad ganadera en donde los
flujos poblacionales tomaban la
direccion del Este; un segundo
momento, marcado por la llegada
del winka, periodo de las primeras
décadas reduccionales, la escasa
tierra y la actividad agricola en
donde se registra una emigracion
al Neuquén y a los centros urbanos
de la Araucania; un tercer
momento en donde predomina la
emigracion hacia los centros
urbanos regionales y Santiago.

Los testimonios registrados en la
comunidad de José Liancao
permiten dar cuenta de este
proceso. Hermanos de José
Llancao se encontraban en
Argentina al momento de la
"primera radicacion'. Por ello debe
efectuarse una segunda
radicacion algunos anos después.
Don Amador Huenchunao da
cuenta de sus vigjes a la Argentina
en busca de caballos, Jorge
Llancao al trabajo de las chacras y

Alberto Millache emigra a Santiago
a trabajar como panadero. Son
tres generaciones de la comunidad
que dan cuenta de una historia
comun de emigracion, en
momentos distintos, migraciones
que tienen cardcter temporal y
ofras definitivas.

En el dmbito econémico,
asociado a la nueva forma de
ordenamiento del espacio se
encuentra la transformacion
productiva de la comunidad. Una
sociedad fundamentalmente
ganadera debe fransitar hacia una
economia de cardcter agricola. la
reduccion y la posterior division,
sumada a una evidente
fransformacion del ecosisterna vino
a impedir la continuacion de la
actividad ganadera. Los
tradicionales viajes a la Argentina
en busca de ganado disminuyeron,
siendo reemplazados por aquellos
cuyo objeto era el empleo
temporal en chacras u otras
labores remuneradas.

Por otra parte, la proximidad de
centros urbanos estimulé el
desarrollo de actividades
artesanales, como la confeccion
de ponchos y otras, con un claro
sentido comercial. La
comercializacion de la lefia, la
venta de frutas y hortalizas se
transformaron en una alternativa
para la generacion de ingresos
ante una actividad agricola en

decadencia debido a la escasa

31. Amador Huenchudn y antonio Mariil, Liamuco 27-12-95;

Jorge Liancao Liamuco 11-01-96,



calidad de los terrenos, asf como
del volumen de produccion.

La ciudad, especiamente
Temuco y Santiago, se transformo
en el nexo entre la comunidad y la
sociedad global. Un nexo
econémico, social, politico y
cultural entre dos mundos
culturalmente distintos, pero
inevitablemente unidos.

Alas funciones antes descritas,
debe sumarse aquella de ser un
importante nucleo de atraccion de
poblacioén, especialmente joven,
que ante la escasa productividad y
superficie de tierra, asi como de
otras posibilidades econémicas
dentro de la comunidad, emigran
ala ciudad en busca de mejores
oportunidades de trabajo y
educacion, este proceso puede
ser temporal o definitivo

A MODO DE CONCLUSION

Queremos puntualizar algunos
elementos relevantes que resultan
de este estudio. El primero dice
relacién con una afimacion que
apunta a sostener que la sociedad

mapuche ve en el estado el
causante de sus problemas y el
encargado de solucionarios. En el
presente trabajo buscamos mostrar
que esta afifmacion es valida sélo
en parte ya gue junto al estado,
como causante de los problemas,
esta el winka (como particular) y en
las soluciones, también se
encontraria, la propia sociedad
mapuche y sus "divinidades".

Lo segundo, apunta a constatar
la emergencia de "nuevos lideres"
en las comunidades que tienen un
marcado cardcter funcional y son,
genéricamente, conocidos como
los "dirigentes". Estos pasan a ser el
nexo entre el estado y la
comunidad, encargados de
canalizar sus luchas y demandas 32,

Un fercer elemento de larga
duracién se constata en el cambio
de los procesos migratorios. En
términos generales, podemos
registrar dos momentos, uno que
llega hasta las primeras décadas
del siglo XX en que la poblacion
mapuche se desplaza hacia el
Puelmapu (Tierra del Este) en
busqueda de ganado, primero y

32. Uno de ellos, Alberfo Milloche, sefiala que la lucha que
desarrollan "...no se va a ferminar nunca, siempre hay
cosas que hacer, hoy en dia es distinta la lucho digamos,
mds bien hoy dia la lucha es poder, como poder
desarrollarnos mejor digomos, en fodos sentidos, sallr
adelante, poder surgir mas, esa es la meta de hoy, pero
antes digamos, aparte de esos objetivos tambien tenian
ofros que eradetener, pelear por la comunidad, aunque
nuNCca se va a perder eso, siempre Nosotros vamos a esfar
ahi, luchando,peleando por la comunidad, pero las
peleas ya no son como antes digamos, hoy dia luchamos
mas por el desarrollo... por efemplo. incluso ahora
tenemos una bodega”. Liomuco, 27-12-1995



de trabajo remunerado (siglo XX),
después. El otro, es el
desplazamiento hacia los centros
urbanos en Chile como pueblos y
ciudades de la Araucania y la
Region Metropolitana, motivado
por la escasez de tierra, la
necesidad de moneda para el
intercambio y las trabas aduaneras
que hacen disminuir el trdfico a la
Argentina. Este ha sido un proceso
propio del siglo XX y que continua
incrementandose. Uttimamente se
orientado a la zona fruticola, con
un marcado cardcter femporal,
ramoneo en noviembre y la
cosecha en marzo y abril.

A pesar de ello, la cultura se
mantiene y proyecta en el tiempo.
Probablemente sea la teoria del
control cultural de Bonfil Batalla, la
que mejor sirva para demostrar lo
anterior. En los testimonios
recogidos en la comunidad José
Liancao, se puede constatar que el
estado y los particulares (los winka)
son vistos como los causantes de
los problemas que afectaron y
afectan a la comunidad y sus
integrantes. Lo anterior no excluye
la posibilidad de que particulares
hallan actuado con la complicidad
de los aparatos estatales. Este
matiz posibilita entender la actitud
asumida por la sociedad mapuche
en orden a buscar en el estado
(personificado en el gobiemo, el
presidente y su burocracia) un ente
protector, toda vez que éste es

reconocido como una instancia de
poder que estaria por sobre los
winka (un particular, en un sentido
restringido del término) y al cual
éstos también le femen.

Sin duda que se vio en el
estado un ente de proteccion y
solucion frente a los problemas y:
abusos generados por particulares
y representantes de su burocracia.
Con un lenguaije del Chile
moderno podriamos sostener que
la sociedad mapuche establece
una especie de alianza estratégica
con el estado, a través de la cual
buscaba la sobrevivencia de su
acosada sociedad, lo que
implicaba un costo que era
necesario pagar.

En ofras palabras, la sociedad
mapuche ve en el estado el
protector para los abusos que el
mismo estado genera, pero
también, para el ocasionado por
los particulares y "decide" utilizar los
mecanismos que el estado ofrece
para defenderse. De esta forma el
concurrir a solicitar radicacion
constituye una "decision politica”
para la defensa de sus tierras y su
cultura. La peticion es un demanda
de sobrevivencia. La reduccion
serd el "espacio de refugio” fisico y
cultural mapuche. La peticion de
radicacion es uno de los primeros
actos de esfe nuevo camino por el
que transitara la sociedad
mapuche que, en ese momento
entra, a lo menos en el discurso




publico, a "aceptar" la senda que
el estado impone 33,

Para ello el estado utilizara
varlados mecanismos e
Infrumentos, como por ejemplo, la
escuela, los censos, el registro civil
(nacimiento, casamiento y
defuncioén), los cementerios, el
senvicio militar obligatorio, la
estructuracion de nuevas formas
organizacionales, procesos que
iran desarrolidndose durante el
curso del siglo XX, generando
cambios en la matriz cultural,
como es el surgimiento de nuevos
lideres, los lamados "dirigentes”, la
disminucion del poder de otros
como el longko y la machi, el
cambio en las direcciones de la
migracion, la pérdida de la lengua,
ngillatun, del palin, los "entierros" y
ofra serle de costumbres y
ceremonias.

En adelante, asistimos al
complicado entramado de

procesos que Guillermo Bonfil
Batalla ha denominado el “control
cultural" en que se constatan
fenémenos de autonomia,
aproplacion, enajenacion e
imposiciones culturales34.

Asi por ejemplo, en el caso de
la comunidad José Liancao,
constatamos que cada vez son
mds escasos los elementos que
caracteriza una cultura autébnoma,
esto es que el grupo social posee
el poder de decision sobre sus
propios elementos culturales, es
capaz de producirlos, usarlos y
reproducirlos. Probablemente el
ngillatun es la mejor expresion de
esta caracterizacion. En cuanto a
la cultura apropiada en donde los
elementos en su produccion y/o
reproduccion no estan bajo el
control cultural del grupo pero, éste
los usa y decide sobre ellos,
pareciera tener una mayor
presencla en la comunidad como

33. Durante el siglo XIX y XX el estado-nacion chileno comienza
un proceso de creacion de nacion esto es un espacio
territorial (fodas las guerras del siglo XIX incluida lo
“incorporacion” de la Araucania) un opasado comun, esfo
es, una historla-nacional-oficial con la cual los habitantes
del ferriforio de “identifiquen” (en donde los simbolos
Juegan un papel importante como son el himno, g
bandera, los heroes, efc.) y personas o habitantes valorica
y culturaimente homogéneos, un proceso que Podramos
llamar de "construccion de chilenos”. Proceso que lo élife
ve necesarlo para fodos aquellos distintos @ su grupo
como era el *bajo pueblo" y las socledades indigenas. Un
proceso de clasificar y ordenar a través de la educacion,
el cuerpo con la medicina, el cuerpo social con la

| burocracla y los desbordes con el ejercifo.

34. Guillermo Bonfil Batalla, identidad y pluralismo cultural en
América Latina, Editorial de la Universidad de Puerto Rico,
San Juan de Puerto Rico, s/f. En especial el articulo: "La
feoria del confrol cullural en el estudio de procesos
étnicos". p. 107-161.



son el caso de la utilizacion de la
medicina occidental, artefactos
como el arado y la "rueca’. Mds
patente resulta el proceso de
cultura impuesta en donde los
elementos y las decisiones no estan
bajo el control del grupo social,
como es el caso de la escuelay la
subdivision que a contar de la
década de los '40 estd sufriendo la
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comunidad. Finaimente, se puede
constatar un dmbito significativo de
la cultura enajenada en donde los
elementos son propios pero las
decisiones corresponden a fines
ajenos. En tal caso encontramos la
produccion artesanal y su puesta a
la venta en distintos mercados
nacionales e infernacionales.
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Anotaciones

sobre la legalidad y
reconocimiento de los
derechos territoriales
indigenas en los paises
amazonicos

(Preparado por Roque Rolddn O.)*

NOTA INTRODUCTORIA

Las reflexiones siguientes se
proponen presentar de manera
muy breve una vision inicial del
estado de legalizacion de las fierras
a los pueblos indigenas de los
paises amazonicos (Bolivia, Brasil,
Colombila, Ecuador, Guyana, Perd,
Surinam y Venezuela) y de los
instrumentos legales de que
disponen los Estados nacionales y
los propios pueblos indigenas para
alcanzar la expedicion y
cumplimiento de los actos de
gobiemo que definen estos
derechos.

El texto en su conjunto se apoya
en una investigacion realizada por
el autor para la Secretaria Pro
Tempore del Tratado de
Cooperacion Amazonica, con
sede en Lima, concluida a
comienzos del ano de 1995.

1. Aproximacion
al estado de
reconocimiento del
derecho sobre la tierra en
los paises amazonicos.

Con excepcién de Suriname,
cuya reciente independencia del
poder colonial y las consiguientes
dificultades y ajustes politicos
probablemente tengan en ello
incidencia, los demas paises
miembros del ratado, han
realizado esfuerzos mas o menos
grandes y confinuados en los
trabajos de legalizacion de la tierra
a los pueblos indigenas. debe
apuntarse que estos esfuerzos en la
mayoria de los paises tuvieron
comienzo durante la década de
los anos 60, dando aplicacion a
disposiciones que fueron expedidas
y programas que fueron
adoptadas en desarrollo del
reformismo agrario promovido
durante la llamada “Alianza para el
Progreso”.

En el tiempo corrido entre el
inicio de estos programas en los
primeros anos de la década del
60, es decir corridos
aproximadamente 30 anos, el
volumen de tierras transferidas o
reconocidas legalmente a los
indigenas de la Cuenca cubre una
superficie total aproximada, segun

* Seminorlo de las Naciones Unidas de experfos en experiencios

practicas en materla de derecho y revindi

5 sobre flerras

indigenas. Whilehorso, Canadd, 24-28 de marzo e 1996,



las informaciones disponibles, de
1.042.929 Km244 (104.292.972
Has.) para beneficio de 485.135
indigenas, que representan el
53.03% de la poblacion indigena
de la regidn. Este ultimo porcentaje
estaria significando,
adicionalmente, que del total de la
poblacion amazonica indigena,
429,556 personas (46.97% de
dicha poblacién) estaria ain a la
espera de la legalizacion de sus
espacios tradicionales.

Viene al caso destacar el
hecho de que, en materia de
areas territoriales legalmente
transferidas a sus respectivas
poblaciones indigenas, Brasil
ocupa un primer lugar con
71.870.085 Hds., que representan
el 68.95% del total de
adjudicaciones territoriales a
indigenas de la Amazonia. Le sigue,
ocupando el segundo espacio,
Colombia con un total de
20.690.610 Hds. que representen el
19.84% de las tierras transferidas
legalmente a indigenas
amazonicos. Lo apuntado significa
que estos dos paises, que juntos
representan solamente el 38.89%
de la poblacion legalmente
atendida en su derecho territorial y
el 25.8% del fotal de la poblacion
amazonica, han entregado el
88.75% de las tierras hasta ahora
reconocidas a los indigenas
amazénicos. El restante 11.25% de
la tierra entregada corresponde
alos adjudicaciones realizadas por
los demds paises amazoénicos,
excluyendo el caso ya conocido

o =

de Suriname. Entre estos cinco
paises, Pery, Ecuador, Bolivia,
Venezuela y Guyana han
entregado respectivamente las
superficies de 3.901.103,
3.459.916, 2.5632.500, 1.305.843 y
532.015 Has. que corresponden,
en su orden, a los porcentajes del
3.74, 3.32, 2.43, 1.25 y del 0.51 %.

Al hacer referencia al
cubrimiento de poblacion
beneficiaria de las entregas legales
de tierra por paises, en términos de
volimenes absolutos de poblacion,
Pert, Brasil, Ecuador, Colombia'y
Guyana, en el mismo orden, han
entregado tierras para poblaciones
de 133.536, 131.381, 79.500,
56.263 y 41.339 personas, lo que
en términos de porcentajes sobre
los volumenes de poblacion
indigena amazénica de sus paises,
acredita cifras del 62.10, el 80,53,
el 58.15yel 73.43%,
respectivamente. Venezuela y
Bolivia, en este orden, muestran
porcentajes del 18.91 y del
15.25%, significativamente
distantes de las que presentan los
cinco paises inicialmente
normbrados.

Tal vez un aspecto llamativo, se
refiere a la disparidad de dreas de
tierra y poblacién que se observa
de la comparacion de cifras de
unos y otros paises. Asi, mientras el
Brasil, para resolver la situacion
territorial de 131.381 de sus
indigenas amazoénicos, he hecho
reconocimiento a los mismos de
71.870.980 hectdreas, lo que
arrojaria un promedio de 547
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hectdareas por persona, para cubrir
los requerimientos de una
poblacién de 133.536 indigenas,
superior en 2.155 individuos, el Per(i
ha reconocido un total de
3.901.103 hectdreas, cifra que se
traduciria en un promedio de 29
hectdreas por persona, con las
clfras que arrojan las entregas
registradas de Guyana, se
encuentra que el promedio de
espacio legalizado de los
indigenas de este pais seria de
algo menos de 13 hectdareas por
persona; el promedio de Bolivia de
105, el de Colombia de 357, el de
Ecuador de 44y el de Venezuela
de 69.

Las amplias diferencias entre
unos y otros paises encuentran sin
duda explicaciones razonables que
se relacionan estrechamente con
la mayor o menor disponibilidad y
calidad de las tierras adjudicables
existentes en cada pais, el modelo
econdmico mds © menos
asimilado a los patrones
tfradicionales de provision de
alimentos 0 mds o menos
asimllado a los patrones
occidentales que han incorporado
los Indigenas de la colonizacion, y
con la diversidad de figuras de
orden legal que emplean los
estados para transferir la propledad
teritorial a los indigenas.

Algo sin duda problematico se
desprende de la informacion
disponible que muestra como,
poco menos del 50% de los
indigenas amazoénicos carecen
aun de documentos legales de

reconocimiento que les ofrezcan
un soporte al mantenimiento de su
posesion sobre la tierra y al ejercito
de los derechos de uso y
aprovechamiento de estos
territorios sin la interferencia de los
sectores sociales ajenos o
contrarios a sus infereses. El
problema es importante si se foma
en consideracion el hecho
acreditado de que la labor de
legalizaciéon adelantada hasta hoy
ha representado la inversion de
algo mas de30 anos, mientras el
proceso de ocupacion y desalojo
que sobre muchos espacios
indigenas tradicionales se viene
realizando por gentes no indigenas,
reviste una celeridad
indudablemente superior a la del
curso que siguen los framites ante
muchas oficinas publicas. También
porque, con la salvedad de
Colombia y Brasil, cuyos indigenas
amazdnicos sin reconocimientos
territorial no superan el 20% en el
caso del primero, ni el 23% en el
caso del segundo, en los demas
paises hay amplios porcentajes de
poblacion no atendida en sus
reclamaciones, incluyendo tres
casos especialmente dignos de
atencién prioritaria: Suiname con
el 100% de su poblacion, Bolivia
con el 84,75% y Venezuela con el
81,09%. No parece tampoco
improcedente anotar en este
punto, que buena parte de la
poblacion indigena no atendida
hasta ahora, segun los datos que
obran en la informacién disponible
de los paises, parece hallarse



ubicada en espacios
drasticamente afectados por las
avanzadas de la colonizacion y de
la actividad extractivista de
maderas, minerales y otros
recursos, circunstancia que la
coloca en condiciones de
indefension frente al desalojo v la
usurpacion que constantermente la
amenazan.

Ofro asunto que debe
considerarse seriamente es el de
los factores que limitan las
posibilidades de uso de las mismas
tierras ya reconocidas. Entre los
varios existentes, se mencionan el
de la pequenez en muchos de los
territorios entregados, factor que
limita seriamente las posibilidades
de reproduccién biologica y
cultural de las agrupaciones
indigenas beneficiarias de estas
titulaciones. Es el caso de muchos
de los teritorios enfregados en la
Amazonia del Perl y en Venezuela
Pero aun en paises como
Colombia, donde el estado
muestra cifras significativamente
altas de tierras legalizadas, se
encuentran, en jurisdiccion de los
departamentos amazoénicos del
Caaqueta y del Putumayo,
resguardos de tierras indigenas con
superficies que representan
verdaderos impuestos por el
modelo colonizador.

Un segundo factor limitante de
los derechos territoriales
reconocidos hasta hoy a los
indigenas amazoénicos, es el de la
ocupacién que sobre muchas de
estas areas teritoriales, ejercen
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gentes no indigenas, algunas
asentadas alli con anterioridad al
momento de la legalizacion, y
ofras que llegaron de la titulacién a
los indigenas. Y se han podido
establecer, en fin, como algunas
con causas favorables a la irregular
ocupacién de tierras legalizadas a
favor de indigenas: la ausencia de
una delimitacion fisica y exacta de
muchas de las fierras de las cuales
se hace cesion en los titulos, la
carencia de vallas o avisos
publicos que informen sobre el
cardcter de propiedad o posesion
de indigenas que revisten los
espacios que les han sido
asignados y, de manera especial,
la falta de audiencia y apoyo a las
reclamaciones indigenas por las
autoridades locales y regionales de
las entidades politico
administrativas en cuya jurisdiccion
se encuentran las tierras.

2. INDIGENAS Y
CONSTITUCION; AVANCES
Y TROPIEZOS.

El régimen constitucional sobre
indigenas en los paises, no ha
revestido caracteristicas ni de
unidad nide uniformidad. Se
habla, sin embargo, de dos
grandes tendencias en la Region.
La de algunos paises, como Bolivia,
Brasil, Colombia, Pert, donde, con
mayor o menor amplitud se han
acogido normas que definen un
nuevo modelo de relacion de las
sociedades nacionales con los

T



pueblos indigenas, asignandole a
éstos la condicién de sociedades
culturaimente diferenciadas de
ofros sectores de la sociedad y
asegurandoles algunas
condiciones bdsicas para
mantener esa diferenciacion que
las Identifica. La segunda
tendencia, agrupa a los restantes
paises, Ecuador, Guyana, Seriname
y Venezuelq, en los cuales o bien
se han omitido normas que
consagren diferencias de
fratamiento para algin sector de la
socledad nacional, como parece
ser el caso de Suriname, o se han
expedido ordenamientos que,
reconociendo la existencia de las
comunidades indigenas, contienen
normas que procuran alguna
opcién para alcanzar una
incorporacion progresiva de estos
grupos al resto de la sociedad
nacional. Es lo que se deduce de
los textos constitucionales de
Ecuador, Guyana, y Venezuela.
Fundamentos comunes en las
constituciones de los paises que
representan la primera tendencia,
son: la aceptacion de la diversidad
cultural y étnica de la Nacion; el
reconocimiento de la validez y del
interés nacional en la proteccion
del acervo cultural de los pueblos
indigenas, como parte del
patimonio del pais; el derecho de
estos pueblos a obtener la
titularidad y de hacer uso y
aprovechamiento de las tierras que
les han pertenecido; y la
capacidad legal de definir con
algiin grado de autonomia el
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manejo de sus propios teritorios.

Se han impulsado, hasta ahora
sin resultados palpables, algunas
Iniclativas de las propias
comunidades y organizaciones
indigenas de Ecuador y Venezuela,
para introducir reformas en las
respectivas cartas constitucionales,
que les aseguren derechos
similares a los reconocidos en los
paises antes senalados.

La Constitucion  de Guyana
solamente frae una norma que
reconoce a las comunidades
amerindias el derecho a la fierra,
pero en la llamada Acta de la
“Conferencia de Independencia
de Guyana”, de 1965, que, 'como
texto que dio vida al Estado
Independiente, forma parte del
Ordenamiento fundamental del
pais, se aprobod una determinacion
tomada por el Gobiemno saliente,
que hacia explicita la
responsabilidad de conceder a los
amerindios de la jurisdiccion
nacional, propiedad legal sobre
las dreas reservadas en ella, donde
cualquier tribu 0 comunidad de
amerindios (denominaciones
propias de su legislacion) fuere
residente o estuviere asentada, lo
mismo que otros derechos legales
como los de transito. En el caso de
Suriname, no existe ninguna norma
especifica que reconozca o
garantice derechos especiales a
los indigenas, pero en el "Acuerdo
para la Conclliacion y el Desarrollo
Nacionales”, suscrito en Agosto de
1992, entre el Gobiemno y el



movimiento insurgente, el Gobierno
adquirié el compromiso, no
cumplido hasta ahora, de expedir
los ordenamientos y producir los
actos conducentes al
reconocimiento de los derechos
territoriales de las comunidades, lo
mismo que a gestionar la
adopcion por el pais del Convenio
169 de 1989, de la OIT, sobre
pueblos indigenas.

3. INDiGENAS)Y TIERRAS EN LA
LEGISLACION ORDINARIA.

Existe relativa uniformidad entre
los paises latinoamericanos en la
aceptacion de algun tipo de
responsabilidad legal para
garantizar a las poblaciones
indigenas el derecho a que se les
respete alguna forma de relativa,
enla medida en que, entre unos y
ofros paises y aun dentro de un
mismo pais, se dan dos variantes
fundamentales en la titulacion,
segun que ésta reconozca a los
beneficiarios como un sector social
diferenciado del resto de la
sociedad nacional y proyecte la
entrega como medio de asegurar
la supervivencia de dicha
agrupacion a largo plazo, o segun
que reconozca a los
adjudicatarios, personas o
agrupaciones, como simples
titulares de un interés patrimonial.

Bajo la primera modalidad de
entrega de tierras, la decision de
transferencia tiene una proyeccion
a largo plazo. En este tipo de
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entrega, pueden hallarse diversas
férmulas, segun que el titulo haga
traspaso de la plena propiedad, o
que el estado otorgue un derecho
de uso a perpetuidad,
reservandose el dominio supremo,
© que transfiera un simple derecho
de usufructo a término indefinido,
es decir, potencialmente
revocable en cualquier momento
a voluntad del mismo Estado, o
que dicha entrega sea
simplemente declarativa por
carecer éste de una plena
capacidad legal para salirse de los
patrones o limites que le impone el
Cadigo civil.

Bajo la segunda modalidad de
fransferencia, las enfregas de fierras
dan a los adjudicatarios el mismo
poder que confieren los titulos
ordinarios otorgados entre
particulares o los que el estado
entrega a estos Ultimos. Estos
nuevos duenos o titulares pueden
enajenar libremente el bien,
imponerle gravemente para
responder por obligaciones
contraidas, y pueden también
perder este bien si llegaren a
abandonarlo por el tiempo legal
que le permita a un nuevo
ocupante obtener la prescripcion
adquisitiva a su favor. En ofros
términos, los tierras entregadas
bajo esta modalidad son
enajenables, susceptibles de
gravamenes y prescriptibles.
Regularmente bajo esta modalidod
las tierras son entregadas en plena
propiedad. Pero en algunas
oportunidades, se hacen
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transferencias del simple usufructo
provisional con la expectativa de
una entrega posterior del dominio,
condicionada al cumplimiento de
exigencias de diversa indole
(frecuentemente de explotacion
economica de los predios etc.).
Con multiples variantes, entre
paises y aun dentro de un mismo
pais, los estados latinoamericanos
han venido entregando las tierras
de selva y las tierras de sabanas
naturales a los indigenas que las
ocupan, bajo una de estas dos
grandes modalidades. Lo que
determina la escogencia de una u
ofra modalidad de titulacion es la
existencia o no en el pais de un
ordenamiento juridico que le siva
de marco de funcionamiento y
manejo legales al dominio, la
administracion y el uso que los
indigenas puedan hacer de ellas.
Donde no exista tal ordenamiento
nl la posiblidad de que la ausencia
del mismo sea suplido por el
modelos tradicional de
administracién o manejo indigena,
por fuerza los titulos de propiedad
entregados a los indigenas
quedardn bajo el régimen de
enajenaciones, gravamenes y ofras
limitaciones al dominio, sucesiones
y demds eventualidades que rigen
la propledad en las leyes civiles.
Podria apuntarse que en la
primera fase del desarollo de la
“Legislacion Agraria Indigenista
Moderma"” (la expedida en los
Ultimos 30 anos), la modalidad
usual de entrega de tierras a los
campesinos que llegaban a la

regién como colonos, a traves de
titulos de propiedad que se
ajustaban a las leyes civiles. Algun
porcentaje, dificimente medible,
de las dareas entregadas hasta hoy
se fransfirié por este medio. Pero
esta modalidad se mantiene en
algunos casos. En Venezuela es la
Unica legalmente aceptada de
reconocer y hacer enfrega de
tierras a los indigenas. En Ecuador,
donde se presenta una amplia
gama de figuras legales para la
adjudicacion, titulos individuales,
comunas, cooperativas, centros,
asociaciones de centros, territorios
étnicos etfc., con excepcion de
esta ultima figura a la que se hace
referencia mas adelante, las
demds en mayor o menor grado
carecen de un régimen solido y
claro que las ponga al margen de
la legislacién civil ordinaria. En
Bolivia la entrega de fierra a '
indigenas bajo patrones de las
leyes civiles, se matuvo hasta
finalizar la década de los anos
ochenta. Y en Colombia,
sobreviven algunas de estas
adjudicaciones, bajo la forma de
las llamadas reservas indigenas y
unas pocas de las llamadas
empresas comunitarias.

El modelo alternativo de
entrega de tierras a los indigenas,
en forma colectiva y bajo
regimenes ajenos a las
disposiciones de las leyes civiles, ha
venido siendo puesta en practica
desde hace algunos anos por
Brasil, Colombia y Peru. Mas
recientemente se han hecho



eniregas de tierras en esta forma
en Bolivia y Ecuador, y con
algunas variantes importantes, en
Guyana. Histéricamente el modelo
no es una novedad. Esencialmente
fue el empleado por la Corona
Espanola para el reconocimiento
legal de tierras a los naturales.
Ocurrida la Independencia,
muchas de las propiedades de
este tipo que se mantenian en el
momento fueron disueltas por los
gobiemos republicanos, pero
sobrevivio un buen nimero de ellas
en los paises andinos  como frutos
de la resistencia de sus duenos a
las medidas liquidacionistas. Las
detferminaciones de Brasil,
Colombia y Pert, para la creacion
de nuevos espacios de tierras para
la ocupacion y el
aprovechamiento exclusivo de sus
poblaciones indigenas,
especialmente amazonicos,
recogen en parte al menos los
principios de la vieja institucion
colonial. No importa, para este
efecto, el nombre que estos
nuevos espacios tengan, se trata
de territorios puestos, por virtud de
ley, que fuera del régimen privado
de la libre disposicion.

Pero los territorios indigenas
colectivos y con proyecciones de
duracion a perpetuidad, no revisten
en todos los paises ni el mismo
caracter, ni tienen iguales alcances
en las orbitas de lo econémico, lo
administrativo y lo politico. Asi,
mientras en el Brasll, el estado
transfiere a los indigenas las tierras,
pero resevandose el dominio de

ellas como "Bienes de la Union”
segun lo determina el articulo 20
de la Constitucion, en Perl se
adjudican en plena propiedad las
dreas con vacacion agricola o
pecuaria y en “cesion de uso” las
que tienen vocacion forestal, y en
Colombia se transfiere en plena
propiedad la fotalidad del territorio,
sin reservas de dominio por el
estado ni distincion de superficies
segun el uso real o potencial del
mismo.

Se han suscitado inquietudes
de orden juridico, en Brasil, sobre
sentido, proyecciones y riesgos que
podrian tener la reserva de dominio
por el estado de la Union sobre las
tierras indigenas. Algunos juristas del
pais piensan que tal medida
puede constituir un elemento de
seguridad para los indigenas en el
mantenimiento de sus posesiones.
También se han hecho
cuestionamientos al modelo
peruano de distincion en la calidad
de derecho transmisible a los
indigenas, segun se frate de tieras
de vocacion agropecuario o
forestal. Los cuestionamientos
inquieren si la negativa a transferir
el pleno dominio sobre las
segundas, puede estar orientada a
dejar al estado la opcion de futuras
revocaciones de estas
tranferencias y aplicacion de las
mismas areas a ofro destino. A esta
inquietud en el caso del modelo
peruano, ha venido a sumarse la
ultima normao constitucional en este
pais, del ano 93, que suprimié para
las tieras indigenas la condicion de
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inallenable e inembargables. Sobre
esta dltima determinacion, han
advertido algunos sectores
indigenas el peligro del
restablecimiento de la asimilacion
de las tierras indigenas a las pautas
de libre manejo y disposicion de
las leyes civiles.

Un caso especial de territorios
colectivos indigenas se presenta en
Bolivia y Ecuador, paises donde, sin
la existencia de un ordenamiento
legal especial que definiera para
las tierras indigenas una modalidad
de manejo independiente de las
leyes civiles, los Gobiernos han
creado estos teritorios a través de
actos administrativos
excepcionales. Una revision
detenida de estos casos, permite
concluir que las medidas cuentan
en ambos paises con una plena
validez legal ya que ambos
estados habian rafificado el
Convenio 107 de 1957 de la OIT y
este instrumento del derecho
infernacional habia entrado a ser
ley en ambos paises. Las
decisiones del gobierno boliviano,
por lo demas, han recibido
recientemente un doble apoyo
legal, con la adopcion por el pais
del nuevo Convenio de la O,
sobre pueblos indigenas (169 de
1989), y con la aprobacion de la
reciente reforma constitucional que
incorporé a la Carta Politica el
arficulo 171 sobre reconocimiento
de los derechos teritoriales
comunitarios de los pueblos
indigenas.

T

4. ELACCESO LEGAL A LA
TIERRA; VIAS
Y PROCEDIMIENTOS.

Los procedimientos de
adjudicacién o reconocimiento
legal de la tierra a los pueblos
indigenas, como norma general,
se armonizan con las disposiciones
sustantivas que definen o
consagran el senalado derecho. En
aquellos paises que han definido
para las tierras indigenas un
modelo de manejo legal
independiente de las leyes civiles,
existe también un procedimiento
especifico para la transferencia de
las tierras a las comunidades. Y en
los que el reconocimiento se
cumple segun los ordenamientos
civiles, con todas las caracteristicas
de disponibilidad, embargabilidad
y prescriptibilidad, los
procedimientos de transferencia
legal son comUnmente los mismos
que se emplean para transferir a
los particulares, las tierras llamadas
baldias o fiscales o tieras
estatales. Se observa asi, que Peru,
Brasil, Colombia y Guyana,
presentan en sus legislciones
procedimientos de tramite de las
demandas indigenas, que se
diferencian notoriamente de
aquellas que se siguen para la
entrega de tierras del estado a los
demas campesinos; mientras que
Bolivia, Guatemala, Nicaragua,
Ecuador y Venezuela, por ejemplo,
mantienen, en términos generales,
el mismo tipo de tramites para



indigenas y no indigenas, no
obstante que los tres primeros
tienen normas constitucionales, y
auln legales en el caso de
Guatemala, que obliga a los
estados a reconocer la fitularidad
colectiva de las tierra a los
indigenas.

Como caracteristicas comunes
a ambos procedimientos, habria
que destacar las siguientes:

- Se trata de caminos largos, con
recargo de diligencias, de
instancias administrativas y
técnicas, de altos poderes de
decision que deben conocer del
asunto y abundancia de recursos a
disposicion de los particulares que
pueden dar lugar a incidentes,
devoluciones, revisiones,
revocaciones y negativas finales.

En los procedimientos existentes,
sobre todo en las etapas o fases
de estudio, revision y decision
finales, la participacion de los
pueblos indigenas o es
exireradomente reducida o no se
regisira en absoluto.

Por la condicion de largos y
complejos, y en parte por la
escasa participacion que en los
framites pueden tener las propias
comunidades interesadas, los
procedimientos son costosos.

Al hacer referencia especifica a
los procedimientos de transferencia
de tierra dentro de los lineamientos
de las leyes civiles, se deben

mencionar explicitamente los de
Bolivia, Ecuador, Honduras y
Venezuela. Y en ellos, deben
senalarse varios problemas:

- La existencia de unas pautas
comunes para el estudio de las
demandas de indigenas y no
indigenas, limita o anula el acopio
de informacion y de andlisis sobre
la realidad de las comunidades
indigenas y, por la misma razén,
restringe la formulacion de
propuestas de reconocimiento de
espacios ajustados a las
caracteristicas y necesidades
propias de las mismas. En los
paises donde se ha venido
aplicando este tipo de
procedimientos, las dreas
entregadas a los indigenas
corresponden al modelo de
unidades de tipo familiar qu ese
adjudican a los campesinos.

- Otro asunto por considerar, se
refiere a que, sometido al framite
de legalizacion de tierras de
indigenas a las normas generales
de adjudicacion de tierras rurales
del estado, forzosamente se
somete a los adjudicatorios
indigenas a los mismas exigencias
y limitaciones impuestas para todos
los adjudicatorios: de superficie, de
desmontes forestales, de cargas e
imposiciones (servidumbres,
compromisos de explotacion) y
algunas mas.

- Y un ultimo asunto dice relacién
con el sometimiento de los framites




de fitulacion de tierras a indigenas
por la via ordinaria, a las
incongruencias que
frecuentemente presenta este
procedimiento: como ocurre en
Bolivia con la injerencia de varios
organismos publicos con
atribuciones para conocer del
manejo de los tramites; en
Venezuela con la incapacidad que
enfrenta el IAN para fransferir fierras
en pleno dominio si no le han sido
entregadas por el Ministerio de
Agricultura y Cria para que
disponga de ellas con fines de
reforma agraria; y en Ecuador y
Venezuela, con la imposibilidad de
adjudicar tierras que se hallen
ubicadas en areas de manejo
especial

Al hablar de los procedimienfos
especiales previstos hasta hoy, en
algunos paises como Brasil,
Colombila y Perd, para entregar
tierras a las comunidades
indigenas, podria hablarse de
algunos avances y limitaciones en
comparacion con los
procedimientos ordinarios:

- Como avances, el senalamiento
de una via especial para entrega
legal de tierras a los indigenas,
determina el que los estudios y
averiguaciones de fodo orden
para definir la viabilidad de
fransferencia de la tierra, por su
cardcter de especificos, puedan
aportar unos mas solidos elementos
de juicio y una mayor posibilidad
de djuste de las decisiones finales
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con los requerimientos y realidades
de los indigenas. También se
asegura una mayor vinculacion
indigena al proceso en todos sus
fases. Y para apuntar un avance
mas. cabria, senalar que la
existencia de un procedimiento
especifico, habilita a los indigenas
para recurir legalmente los actos
negativos o lesivos de sus intereses,
vy para solicitar, ya concluido el
procedimiento, revisiones que
enfranen aclaraciones,
modificaciones, rectificaciones de
linderos o de dreas efc.

- Entre las limitaciones, se hace
necesario referir, ademas de las
que son comunes a este tipo de
procedimientos y a los
procedimientos ordinarios
(dilatacion de los tramites en el
tiempo, sobrecarga de diligencias,
altos costos, vacios sobre
participacion indigena etc.), una
estrechamente relacionada con
las carencias de la s carencias de
la legislacion sustantiva de
reconocimiento de los derechos: la
ausencia de mecanismo dirigido a
segurar que la tranferencia legal
de la tierra representa una entrega
real del espacio fisico, ya que es
frecuente que las tierras indigenas
se encuentren ocupadas por
terceros no indigenas (colonos,
hacendados, extractores de
recursos naturales). En Bolivia, Brasil,
Colombia y Perd, parte de las
tierras transferidas legalmente a los
indigenas, presentan este tfipo de
asentamientos y, aunque se han



cumplido algunos esfuerzos para el
saneamiento, la labor fropleza con
grandes dificultades
administrativas, econémicas y
politicas.

5. LA TIERRA Y LOS RECURSOS
NATURALES.

Esirechamente relacionado
con el tema del reconocimiento
legal de las tierras a los pueblos
indigenas, se encuentra el que
conciemne al reconocimiento de los
derechos de propiedad uso, goce
y manejo de los recursos naturales
de los areas reconocidas. Dos
breves consideraciones pretenden
llamar la atencion acerca de la
frascendencia del manejo futuro
que pueda definirse para resolver
los indiscutibles contradicciones
actuales, alrededor del asunto,
entre los pueblos indigenas y los
estados nacionales.

Lo primera es para relevar, en
sus reales proyecciones, los riesgos
que representan para los pueblos
indigenas de Latinoamérica la
actual posicion de la mayoria de
los estados al facilitar el
aprovechamiento de los recursos
mineros, sin mayores
consideraciones por los efectos
desostiosos en la vida econémica,
social y cultural de los pueblos
indigenas que ocupan muchos de
los teriforios entregados en
contratos y concesiones. Algo
especialmente Inquietantes es que
en muy pocos de los paises se ha

iniciado el estudio y la adopsicoon
de medidas de orden legal,
técnico y administrativo, que
permitan hacer un seguimiento a
las actividades las empresas que
realizan estas actividades mineras,
con el fin de asegurar que respeten
los derechos de las personas y
comunidades de las areas donde
actudn, que garanticen la
estabilidad del medio ambiente y
los recursos naturales, y que
respondan por cualquier desvio en
el cumplimiento de estas
responsabllidades.

La segunda consideracion es
para senalar la indiscutible
contradiccion que se mantiene
entre las publicas manifestaciones
de voluntad politica de la mayoria
de los estados, y aun de voluntad
plasmada en leyes, que aseguran
la disposicion de reconocer
plenamente los derechos de los
indigenas sobre la tierra y brindarles
todas las garantias para su
supenvivencia, y la negativa que,
en la practica, representan las
decisiones administrativas y en
parte las mismas normas que dicen
relacién con la propiedad, el uso y
la administracion de los recursos
naturales renovables de los
teritorios indigenas. Es la hora, en
efecto, en que aun la mayoria de
los estados, aun algunos ya han
hecho entrega a los indigenas de
tieras en propiedad, no han
determinado sl los indigenas son
duenos o al menos tienen un
derecho exclusivo para hacer
aprovechamiento de los recursos
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~ de las fierras que les pertenecen o
de aquellas a las que tienen
derecho en virtud de ley. En la
practica, tal indeterminacion
representa una virtud negacion al
derecho mismo sobre la tierra,
dado que dominio sobre la tierra
sin posibllidades reales de
aprovechamiento de los recursos
de ésta viene a significar una
simple garantia formal o de papel.

6. TIERRA DE INDIGENAS Y
GOBIERNO PROPIO.

Porque han tenido los indigenas
en el pasado sus formas de
goblerno y porque el manejo del
espacio que se les entrega asi lo
demanda, el enunciado es tema
ligado a la teritorialidad y asi debe
fratarse. Se contemplan en el dos
aspectos estrechamente
relacionados: uno el ambito de
poder de las comunidades para
darse sus formas de gobierno
interno y el reconocimiento que los
actos de este gobiemo tienen
frente al ordenamiento legal y las
autoridades del pais; y otro, la
capacidad legal reconocida de
que gocen las comunidades
Indigenas y sus aparatos de
goblerno para actuar como entes
juridicos, en sus relaciones con
ofros sectores de la sociedad. La
definicién legal de atiibuciones y
competencias en ambos campos,
acredita en alguna medida, a
Juicio de las propias organizaciones
indigenas y de los entendidos, que

las comunidades duenas de fieras
puedan cumplir una adecuada
administracion de las mismas.

Se presenta sobre esta materia,
variantes entre los ordenamientos
de los paises. En Colombia, Per(1 y
Guyana se han realizado avances
en el reconocimiento de los
derechos de las poblaciones
indigenas a darse sus propias
formas de gobiemo y se ha
delegado en éstas, buena parte
de las tareas de manejo del
feritorio. En Colombia y Peru,
Incluso, se ha otorgado
constitucionalmente a los
autoridades indigenas o nativas, el
ejercicio de funciones
jurisdiccionales en el marco que la
ley les determine. Y en Guyana y
Colombia, esta ableria lo
posibilidad de que los teritorios de
las comunidades amerindios o
indigenas, segun el caso, tengan el
caracter de entidades de orden
politico administrativo. Aunque en
Bolivia y Brasil no hay aun una
experiencia de funcionamiento de
las autoridades o gobiemos de
comunidades indigenas, con
reconocimiento legal, las ultimas
Constituciones de ambos paises,
abren esta posibilidad. En Bolivia la
Ley de participacion popular ha
consagrado normas muy claras en
este sentido.

En la legislacion ecuatoriana,
no se encuentra un claro
reconocimiento de la copacidad
de las comunidades para actuar
como entidades de derecho en el
manejo de sus asuntos. Sin



embargo, en remedio de este
vacio, las comunidades, segun el
modelo de titularidad sobre la tierra
ala cual han accedido, han
echado mano de las atribuciones
que les brinda la forma de
fenencia para administrar sus
espacios teritoriales: comunas
cooperativas, centros,
asociaciones de centros, etc. Pero
ninguna comunidad dispone, de
un poder legal que vaya mas alla
de lo administracion de fierras. Por
su parte, los indigenas que ocupan
los llamados territorios étnicos,
forma de tenencia no desarrollada
en la legislacion, carecen de
opciones legales actuales para

definir los asuntos de manejo
interno y de relacién con otros
sectores.

En Venezuela y Suriname, por su
pote, ni se ha expedido
ordenamiento  que asegure el
funcionamiento legal a estas
agrupaciones, ni se han adoptado
normas constitucionales que den
via libre a esta alternativa, ni existen
en las leyes opciones de formas de
tenencia de la tierra o de otro fipo
de organizacion que les faciliten el
ejercicio de sus derechos como
comunidades.
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POEMAS MAPUCHE

Sebastidn Queupul Q.

EL ARADO DE PALO .
Quiero romper la fiera con mi arado de palo.
Y serbrar en las melgas mis palabras sencillas.

Qulero trazar la recta de mis propios anhelos.
Y buscar simetiia en las horas pasadas.

Quiero tejer las hebras de las blancas espumas.

Ytenderme en la felpa de una alfombra marina.

M corazén de choapino, estd hecho de voqui.
Y mi sangre, en las venas, rompe las compuertas.

El culinin pesimista, lentamente, se aleja.
Y en sus notas emergen angustias anejas.

Tengo la certeza de haber visto la luna.
Inhalando el canelo o durmiendo en la ruca.

La fuluca rebelde vierte su quejumbre.
Tatuada de infomia y desprecio sin nombre.

Quiero romper la fierra con mi arado de palo.
Ytenderme en el surco de mis viejos anhelos.

DIMUN MAMELL.

Négla afin téfa chi mapu, tani dimdn mameéll meu.
Gandnan tani dungu, tefa chi wirhin meu.

Kintuan tani enkelén rakiduam.
Kintuan yeupau chi anté.
Gueérnhe afin.thorféan lafkén.
Kuduan huente lafkén.

Foki rekelél , tani piuke.
Lef thiipa mekéi, tani mollfén.

Lladkén kulthring, petu amui ka mapu.

Re nguéman meu, amulél.

Pefii ta keyen, rangui peskin foye.

Nemeé, néme tu pai, kem-me nemen; ka humautu pai.

Hillkan thruthruka llanké nakém-mi, tani huenang kén.
Ganlfill hueda Jungu. nguémaleyeu.

Negla afin téfa chi mapu, tani diman momeéll meu.
Candndn tani dungu, tefa chhi wirhin meu.
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RALIPITRA, TIERRA DE MI INFANCIA.

Ralipitra mia, tierra de mi infancia.
Huerto bendecido que aromé mi vida.
En mi sangre fluye siempre desmedida,
una voz morena de noble arogancia.

El sol de mi tierra beso los trigales.

Y la luna amiga permnocté en la uca.

En medio del ansia que nunca caduca,
cincelé tu nombre entre robledales.

Cuando la trutruca disperséd en la loma
ocho clarinadas de notro florido,
yo pensé en el sino de mi vida en broma.

Ralipitra mia, hurto florecido.
Naipe terrenal de impetuoso idioma.
En fu suelo crece un roble verdecido.

RALIPTHRA PIGUEI, NI LLEGMUM MAPU

Kalipthra piguéi, i llegmum mapu.
Gnechén A elel, kém-me mapu.

Inche Ai rangui mollfén.

Wueyel Kiawdi, tafi hillkin kém-me képan.

Inche Ai mapu ple, tuggchi anté, thurthu kénu yawe-li,
gand kethran.

Kéyén piguéi fi kém-me wuendnéi, humatupdi, inche fi
thuka meu.

Wirhif tuku kénun tami &i,
inche Ai koyamentu lechi rakiduam meu.

Thruthruka lelfén entu kénurkeék Ai aukinko.
Purra kull kull tin, nothro fi peskin femgherkél.
Inche rakiduam kél.le wuén, tani ayewue moguén meu.

Ralipthra piguéi, inche Ai llegmum mapu.
Apoléi rayen meu, poyefal kém-me ad niéi.
Kine fét-ta koyam, petu thremi, f&fa chi kém-me mapu meu




ERA UNA FLOR.

Era una flor inmensa
suspendida en su aroma,
que volcaba su inocencia
en mitad de la tarde.

Era una voz distante
de suave resonancia:
era la voz coqueta

de la grécil primavera.

Era una rosa blanca
sostenida en su biillo:
erala luna parda
con su traje de lifo.

Era una flor severa
vestida de azucena;
era una voz lejana
ahogdndose en el eco.

KINE FETA PESKIN EM ERKE

Kife féta peskin em érké.

Pélthré Iherkéi Ai kém-me Aem-mén meu.
Huaichif thulpharkéi i pici che ad.

Ella thupan anté.

Ka mapu Képan, huithar-rén em érké.
Parius lulul nhierkefui.

Domo huithar-rén nhierkéi.

Pewé nehién dungu érke.

Lig peskin em érke.

Pélthré lerkéi Ai llem-liém mén meu.
Kole kéyén em érké.

Peskin képam nhierkéi.

Hillku lechi peskin em érké

Pirthél képam nhierkei.

Ka mapu képachi huirthar-ién em érké.
Pe tu énrfirkéi Ai aukifko meu



CONFESION DE UNA ASCETA.

Fui rocio con osamenta de barro.
Ingenua flor llumind mi senda.

La lluvio austral, consueta del guijarro.
Ha sido companera de contienda.

Vivire con mi voz inofensiva,
Amando la cancion del rubio frigo.
En la estancia de paz definitiva.
Ellucero fue mi pimer amigo.

Admité la humildad de la violeta.
Conserve el eco de un nombre - Elvira.
Y el piesagio de una vida inquieta.

Busque la vaca azul del plenilunio.
Despedacé la envidia y la mentira.
Rosgué la ropa gris del infortunio.

KEM-ME HUENTHHRU NI RADIDUAM.

Hilwuén engu, pele Képan nién.

Kine peskin pelomtu enenu.

Huilli Kepan mawen, fothra i wuendnéi,
Afkadi nike enenu.

Mongueleli nienmuan tani dungu.

Allkétu niehan kethran i él.

Tani ékém klechi mapu ple.

Fet - ta wuaguélén, wéné wuendnéi yelin.

Poyekefin ganfill peskin.
Piukén tuku nién, Elvira fi éi.
Inche Ai monguén rénké, rénké guei.

Kallfé domo kullif, kintukefun.
Wuathro kétiefin téféi chi éthritkan engu, koila dungu.

Wichaf Kefiefin téféi chi kunifall képam.
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La dimension ética del
desarrollo: Un tema
ineludible frente al
mundo indigena*

El desarrollo es sin duda
una aspiracién humana legitima.
Todas las personas tienen derecho
a mejores niveles de calidad de
vida y los Estados estan siendo
constantemente interpelados para
que asuman el rol de crear las
condiciones sociales, politicas y
estructurales mas adecuadas para
el desarrollo de los ciudadanos.

En el afdn, también
legitimo, de los gobernantes de dar
respuesta rapida y eficaz a estos
requerimientos puede ocurir que el
componente ético del desarrollo
sea sacrificado en beneficio del
crecimiento econémico

Vale decir, adquieren
mayor peso en la conciencia de la
autoridad los beneficios materiales
de un determinado proyecto que
las consecuencias negativas para
las personas. Es precisamente en
esta circunstancia cuando la
socledad civil debe desplegar su
sabiduria y hacer conciencia
ciudadana que oriente al

mayo de 1996.

Opiniones

gobemante.

La situacion actual de los
pueblos indigenas sobre la que la
CONADI debe actuar tiene
aspectos en que el componente
ético del desarrollo puede verse
seriamente comprometido. Un
aspecto que foma cada vez mds
relevancia para la CONADI es la
coordinacién de politicas publicas
y la necesidad de influir en la
consideracion de los pueblos
indigenas por parte de los
organismos gue estan impulsando
el programa de modernizacion y
de insercion econdémica. Es aqui
donde el aspecto ético del
desarrollo obliga a la CONADI a
recurrir a la conciencia de la
sociedad en busca de una
orientacion. Hasta ahora la
experiencia indica que la sociedad
civilindigena se encuentra
desprotegida ante decisiones
de la autoridad que tienen
consecuencias negativas para las
personas, comunidades y pueblos.
Del mismo modo existe una
desproteccion ante proyectos
transnacionales que pueden
tener una justificacion Util
parauna parte de la humanidad,
pero que tiene consecuencias
negativas para los indigenas, vale
decir, para la ofra parte de la
humanidad.

* Presentacion del autor al Comité Permanente del Episcopado en



Existen tres situaciones que
preocupan particularmente a la
CONADI en este momento, que
quisiera comentar brevemente y
que ilustran lo anterior.

El megaproyecto
hidroeléctrico que estd siendo
desarrollado por ENDESA en la
cuenca del rio Bio - Bio, visto desde
la perspectiva de provision de
energia para el pais, es sin duda
un proyecto que en términos
economicos puede ser evaluado
como beneficioso, pero desde
punto de vista ambiental la
mayoria de los estudios
independientes y el simple sentido
comun ciudadano indican que
tendra consecuencias negativas
para toda la cuenca. Desde el
punto de vista cultural y humano
afectara alo esencial de una
regionalidad mapuche, los
pehuenche, a quienes poco o
nada se les foma en cuenta sus
opiniones. La inundacion de las
vegas obligara no sélo a evacuar a
los vivos sino también a los
muertos y esto para el siskema de
creencias sagradas de la cultura
mapuche es un golpe demasiado
violento. Tanto es asi, que en
diversas asambleas muchos han
manifestado su infencion de
permanecer en el sitio cuando las
tienas sean inundadas, y no son
bravatas de jovenes impulsivos,
sino expresiones serenas de
personas ancianas nacidas de sus
convicciones mas sagradas y
profundas.

Diversas estrategias se
estan ensayando en el alfo Biobio
para conseguir que los pehuenche
acepten mansamente el
holocausto al que se les esta
condenando. Desde el halago, la
pequena preBenda, el engano y
hasta la amenaza matonesca.
Todo parece indicar que esa parte,
esencial de las raices de este pais
sucumbira ante la fuerza
avasalladora, petulante y
despotica, disfrazada de exigencia
para el desarrollo de la nacion. La
energia eléctiica es importante sin
duda, pero las centrales
hidroeléctricas no son la Unica
alternativa. Estan la energia edlica
enelsuryla energia solaren el
basto desierto que el territorio
nacional posee y finalmente el gas
natural que permite la instalacion
de centrales termoeléctiicas. La
cuenca del Bio Bio puede aportar
recursos al desarrollo del pais tanto
0 quizas mas significativos para el
pais con su reserva biologica y
botdanica que puede convertirse en
el futuro en fuente indispensable
para la obtencion de
medicamentos y con el enorme
potencial turistico que su belleza
escénica posee. Los pehuenche
pueden, con el apoyo financiero y
la capacitacion que el Estado
puede brindarles, convertirse en
adminisiradores de esa industria
natural que el pais tiene y que no
volvera a tener jamds si esos
parejes son inundados por las
aguas.
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Ofro caso que preocupa a
la CONADI es el proyecto de
construccion de un tramo de
carretera en las cercanias de
Temuco conocido como By Pass,
que esta desarrollando el Ministerio
de Obras Publicas. No cabe duda
que esta obra es absolutamente
Indispensable para la ciudad y
para la region. Los estudios de
factibilidad indicarian que existen
siete alternativas de las cuales seis
perjudican en diversos grados y
modos a las familias mapuche de
la zona oriental de Temuco. La
Unica que no produciria efecto
negativo es la que implica la
construccion en altura de la via por
la zona urbana. Segun fodos los
indicios esta alternativa ya habria
sido descartada por su alto costo y
los esfuerzos se orientan a buscar el
modo de negociar con las familias
que resultardn afectadas con la
dlternativa de cerro Conun Huenu
que seria la elegida.

Un estudio preliminar,
dirigido por el antropologo Roberto
Morales, realizado con é
estudiantes de Antropologia de la
Universidad Austral de Chile, indica
que a comienzos de este ano,
alrededor del 90% de las familias
mapuches de la zona afectada
esta en desacuerdo con la
construccién de la caretera
dtendrd algln eco esta opinion en
el dmbito de la autoridad
pertinente? Al igual que en el caso
pehuenche, lo que aqui esta en
juego no es sélo el descalabro
geogrdfico que la caretera dejard
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en el sector, sino la division de
familias y una intervencion de
consecuencias negativas
previsibles en el modo de
convivencia.

El otro caso ilustrativo. Los
indigenas de Chile y del mundo
estan molestos y preocupados por
el proyecto "Diversidad del
Genoma Humano". Este consiste
en que un grupo internacional de
cientificos del area de la
biogenética de Universidades de
Norteamérica, Europa y Japon los
estan usando como conejillos de
indias al apropiarse de muestras de
su sangre y de sus cabellos a fin de
estudiar su ADN, es decir, su
configuracion genética, no solo sin
pediries autorizacion, sino sin
siquiera informarles del por que de
esta operacion.

La forma de esta
investigacion trasnacional
constituye un flagrante atropello a
los derechos humanos de los
indigenas, que ha sido denunciado
a nivel mundial por los afectados.
El proyecto de Diversidad de
Genoma Humano esta asociado a
la Organizacion del Genoma
Humano (HUGO) y comenzo en
1994. Consiste en mapear la
estructura genética humana
tomando muestras de unas 400
comunidades indigenas del
mundo, de las cuales 114 son de
América del Sur.

Segun especialistas en el
tema, los grupos indigenas serian
poseedores de mecanismos de
defensa contra ciertas



enfermedades que hoy liquidan a
los no indigenas, y de ahi el interés
de los cientificos de los paises
desarrollados por descubrirlos y
convertirlos en medicamentos o
drogas al servicio de todo aquel
que pueda costearlos.

Los indigenas de varios
continentes protestan en diversas
tiibunas porgue no solo se les roba
lo mas intimo y sagrado  que tiene
el ser humano, como son sus
genes, sino que otros,
generalmente laboratorios de
paises del Primer Mundo, les sacan
pruebas, las patentizan y luego las
personas del tercer mundo, entre
ellos los propios indigenas ,
deberdn pagar ingentes sumas de
dinero para poder utilizar el
producto de ese conocimiento al
que ellos tan importantemente
contribuyeron.

En Chile, en 1994, durante
una ronda meédica ordinaria de los
senvicios de salud en la Isla Detif de
Chiloé, tomaron muestras de
sangre a los ninos huiliche sin
previa consulta a sus padres ni
madres. El asunto es denunciado
en una carta abierta por el Padre
Héctor Ocampo, cura paroco de
Chonchi, al Director del Hospital
Regional de Puerto Montt. El tema
se traté ese mismo afo en el
Seminario "Desarrolio Indigena y
Biodiversidad en Chile” patrocinado
por el BID en la Universidad
Catolica de Temuco.

Hay molestia nacional hoy,
principalmente en contra del
atropello a los derechos humanos

e e

de la persona indigena. La
Corporacién Nacional de Desarrollo
Indigena (CONADI) se hizo parte de
esta protesta y solicité informacion
a través de dos Oficios al Ministerio
de Salud, uno en septiembre de
1994 y otro en enero de 1995, sin
obtener respuesta. Poco después,
supimos que el "Proyecto Vampiro”
(como se denomina
infernacionalmente), se radica en
el Departamento de Biologia de la
Facultad de Medicina Norte de la
Universidad de Chile a cargo del
Dr. Francisco Rothammer, con
quien se entrevisto el Director de
CONADI, Mauricio Huenchulaf. El
explico la importancia cientifica del
proyecto por el cual “se va a poder
hacer un perfil genético de
cualquier persona y predecir de
qué enfermedades va a padecer
en el futuro, lo que se llama
medicina predictiva”.

Tanto él como
posteriormente el Subsecretario de
Justicia, explicaron que no existe en
el pais legislacion que proteja el
genoma de las personas, ni
tampoco de los vegetales ni
animales. Segun él, su equipo
informa a las personas antes de
tomarseles las muestras y que
incluso se les hace firmar un
documento de aceptacion, sin
embargo, esto no ocurré en Detif,
Chiloé, en noviembre de 1994.

“Los indigenas no estamos
contra los avances de la ciencia,
ha declarado el Director Nacional
de CONADI, Mauricio Huenchulaf,
pero si nos preocupa que se
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atropelle la dignidad de las
personas indigenas. Vislumbramos
que aqui hay, ademads, un
delicado problema ético médico
que deben dilucidar los cientificos.
Pero el problema de derechos:
humanos corresponde hacerlo
respetar a nosotros”.

Fue asi como en enero,
autoridades de salud de la XII
Region consultaron a la
comunidad yagan de Punta Arenas
si podian extraerles muestras de
sangre, a lo que se respondio
negativamente, en tanto no
hubiera informacion oficial sobre el
sentido de esta accion. El
Intendente acatd la resolucion de
CONADI e impartio instrucciones de
cancelar cualquier accion relativa
a toma de muestras de sangre.

El proyecto HUGO presenta
graves dudas de orden ético y
juridico que afectan tanto a la
dignidad de los pueblos indigenas
como a su perspectiva futura de
desarrollo y acceso a las ventajas
de los avances de la ciencia.
Aparte del atropello de los
derechos humanos en la forma
como se redliza esta investigacion
surgen inquietudes respecto del
control de la propiedad intelectual
sobre este material genético de los
pueblos indigenas. Porque, ¢dénde
se guardara y quiénes fendran
acceso al material genético
recogido? Hay experiencias
anteriores en que los paises
desarrollados han patentizado
trabajos realizados con el
germoplasma vegetal, en perjuicio
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de nuestras naciones.

En Chile esta la sede del
Programa de la Bioética de la
Organizacion Panamericana de la
Salud, la cual esta preocupada del
tema, participando a nivel de
UNESCO en una declaracion de
proteccion del genoma humano
en relacién a los derechos
humanos. Proximamente, la
CONADI realizara con esta entidad
un seminario de socializacion de
este tema emergente y poco
conocido, para mejorar la
informacién de los dirigentes
indigenas y para crear conciencia
ciudadana.

A modo de conclusion,
diremos que la situacion de
desproteccién de los indigenas en
el pais requiere de mayores voces
que la de CONADI para lograr
avances significativos. Es quizds el
momento en que la sabiduria y
ponderacion de los Obispos se
manifieste frente a temas de
profundas implicancias éticas y
que afecta a las personas,
comunidades y pueblos que seguin
nuestra legislacion deben ser
protegidos y estimulados en su
desarrollo integral. Las buenas
infenciones de la ley, sin embargo,
requieren siempre de opinion
publica y sabiduria ciudadana
para materializarse en decisiones
acertadas de la autoridad.

Eliseo Cariulef, Investigador
Instituto de Estudios Indigenas. UFRO
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PLANTAS MEDICINALES
Y DESARROLLO RURAL

Tuve la gran suerte de
participar en el V Curso
Internacional Agroforestaria para el
Ecodesarrollo, de tres semanas de
duracion en la Universidad
Auténoma de Chapingo,en el
hermoso pais de México. Entre
conferencias de gran importancia
técnica y el desarrollo de
experiencias multiples de
agroforesteria de cada uno de los
20 paises de América Latinay el
Caribe que nos encontrdbamos
representados, pudimos presenciar
una conferencia que a todos los
participantes nos conmovid
profundamente por su contenido
socio-cultural y cientifico.

"En las plantas medicinales
y el desarrollo rural’, el
conferencista comienza diciendo:
"las plantas medicinales es uno de
los elementos claves, pues la salud
de nuestros pueblos
latinoamericanos no puede estar
basada exclusivamente en la
medicina moderma, la medicina
alépata moderma dejo de ser
alternativa para todos los pueblos,
ya que la misma Organizacion
Mundial de la Salud en el ano 1978
suglere a todos los goblemnos de
América, Asia y Africa,
principalmente, investigar la
medicina tradicional de cada pais,
ya que la medicina moderna no

resolvié el problema en salud, no lo
esta resolviendo ni lo resolverd™.

El programa de plantas
medicinales en México se inicia en
1980, definiendo como una de las
lineas claves de Investigacion la
farmacologia, que consiste en
demostrar la capacidad curativa
de las plantas medicinales a través
de la experimentacion con ratas.
Seguidamente fue necesario ir al
origen del conocimiento y se
descubrié que los que se estudian
en la totalidad de las Universidades
de América Latina son aquellas
plantas medicinales que se
introdujeron de Europa: la
manzanilla, yerba buena, menta,
hinojo, eucalipto, romero, etc.
(éstas constituyen el 1% de las
plantas medicinales, pero ocupan
el 99% de la investigacion). Lo
importante aqui fue definir una
politica de investigacion a favor de
las plantas medicinales nativas y no
de las infroducidas.

Ofra linea de investigacion
importante que se ha definido se
relaciona con la necesidad de
recuperar el conocimiento
tradicional, corresponde a la linea
denomina las explotacion
etnobotdnica y antropoldgica, es
decir, el registro cultural de los
Materiales de la salud. Este es un
registro contextualizado, es decir,
se ubica geogrdficamente cada
comunidad por su factores fisicos,
bidticos y culturales; de esta
manera, no sélo se registran las
plantas para las enfermedades
fisicas, sino tamblén para las
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enfermedades esplrtuales, plantas
que se usan en fltos y ceremonias.

La Universidad de
Chapingo se encuentra realizando
esfuerzos para estudiar cual es el
método cientifico que tienen los
curanderos para generar
conocimiento, de esta manera se
encuentran redlizando estudios de
chamanismo experimental
(chaman: palabra de origen ruso;
significa el que sabe), para
determinar la forma en que se
produce el Intercamblo de
informacion entre la plantay el
curandero. Esta informacion que es
procesada por la Universidad debe
ser devuelta a la comunidad; esto
se efectiia a través del
establecimiento de huertos en las
escuelas basicas donde los ninos
de entre 6-11 anos, cultivan 120
plantas, de las cuales la mitad son
plantas prestigiadas en la
comunidad y la ofra mitad son
plantas estudiadas cientificamente
en la Universidad.

La importancia de la
Agroforesteria al momento de
Incorporar nuevos cultivos es no
desculdar la Incorporacién de
plantas medicinales, sobre todo
aquellas relacionadas con la
enfermedades mds frecuentes de
las familias, y ademds considerar

aquellas plantas fungicidas e
Insecticidas.

Por ultimo, ha resultado
éste un breve resumen de tan
interesante conferencia, pero la
presencia en este curso ha sevido
para que cada uno de los
participantes no solo pueda
reflexionar sobre los temas
relaclonados con la
sustentabilidad, sino que ha sevido
para reafirmar nuesira conviccion
de que en nuesira América Latina
podemos organizarmos, podemos
avanzar en el conocimiento de
nuestros recursos, lograr un
aprovechamiento ligado a nuestra
Idlosincrasia. Deberemos desarroliar
nuestros propios modelos de uso
sustentable de los recursos
naturales.

Zola Nelra Ceballos, Ing. Forestal
Prof. Universidad de La Frontera
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Quepuca Ralco, 07 de Junio de 1996.
Senora
Viviana Blanlot
Directora Comisién Nacional del Medio Ambiente (CONAMA)
Presente.

Los abgjo fimantes, reunidos en la Escuela de Quepuca Ralco,
informados sobre el Estudio de Evaluacion de Impacto Ambiental de la Central
Hidroeléctrica Ralco y haciendo uso de los derechos que nos asisten, tanto en la
Constitucion como en la Ley de Medio Ambiente y en la Ley Indigena, deseamos
hacer saber a usted nuestra opinion y manifestar nuestra oposicion al proyecio
planteado en el estudio de la Central Ralco por las siguientes razones:

1.- Porque el proyecto afecta a toda la comunidad, no sdlo a los que serdn
afectados directos por la  inundacion, faenas y caminos. Esto porque la
comunidad serd dividida; porque afecta a nuesiras fradiciones, y porque llegard
mucha gente de afuera que influid negativamente en nuestra vida y cultura,
ademas de que discriminan a los mapuche.

2.- El proyecto inunda nuestros cementerios antiguos.

3.- No queremos abandonar nuestras tieras porque aqui hemos vivido siempre,
estamos acostumbrados y sabemos como sobrevivir acd, hemos hecho una vida
por generaciones y estamos tranquilos como estamos, aunque a veces
necesitamos ayuda.

4.- No confiamos en Endesa y sus promesas, porgue son las mismas que no
cumplieron en Pangue.

5.- Los fierras de invernadas que tenemos son las Unicas posibles en el Alto Bio Bio,
ya que las tieras del fundo El Barco son veranadas y no siven para la vida
pehuenche.

6.- Los ofrecimientos de trabajo no son los que la comunidad necesita, porque no
sirven para mantener nuestra cultura.

7.- No hay compensacion posible para nuestra cultura.

8.- No se compara lo que tenemos con lo que se nos ofrece y con las riquezas que
se sacaran del Proyecto.

Por todo lo anterior, el Proyecto Ralco propuesto en el estudio presentado
por Endesa debe ser rechazado, porque queremos seguir viviendo en nuestras
fieras de acuerdo a nuestra cultura como lo hemos hecho siempre.

Esperamos que en esta ocasion nuestra opinion sea tomada en cuenta y
no pasada a llevar como ha sido costumbre le saludan

José del Camen Levi Sandoval
Lonco de Quepuca Ralco.
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Robinson Lepiman Calpdn de Quepuca Ralco Rut. 3.376.213-5; Margarita Levi
Lagos de Quepuca Ralco; Maria Lidia Gallina Rodriguez de Quepuca Ralco Rut.
10.143.340-4; Marcos Elias Curiao Curiao de Quepuca Ralco Rut. 12.283.868-K;
Julia del Carmen Benitez Levi de Quepuca Ralco; José Antolin Curico Pinchulef de
Quepuca Ralco Rut. 10.056.379-7; José Eduvigio Valiejo Erize de El Avellano Rut.
2.759.028-4; Juan Pablo Gallina Rainao de Quepuca Ralco Rut. 5.724.075-K; José
Mario Reyes Chiguay de Quepuca Ralco; Mario Segundo Cumiao Curico de
Quepuca Ralco Rut. 6.843.410-6; Zenon Maria Curiao Coli de Quepuca Ralco Rut.
4.792.043-4; Juan Bautista Huenchucdn Cumiao de Quepuca Ralco Rut.
12.027.960-2; Bemnardo Daniel Levi Benitez de Quepuca Ralco Rut. 12.035.772-7;
José Miguel Huenteao Parada de Quepuca Ralco Rut. 5.602.551-0; Miguel Pinaleo
Campos de Quepuca Ralco Ruf. 5.760.365-K: Lucia Reinado Huenchucan de
Quepuca Ralco Rut. 6.126.604-0; Pedio Isabel Huenteao Parada de Quepuca
Ralco Rut. 5.641.318-9; Simon Pinaleo Campos de Quepuca Ralco; José Francisco
Levi Curiao de Quepuca Ralco; Antonio Levi Millaqueo de Quepuca Ralco; Victor
Gacitua Curiao de Quepuca Ralco Rut. 8.197.347-4; Juan de la Cruz Reinado
Huenchucan de Quepuca Ralco Rut. 5.590.616-5; Segundo Francisco Huenchucan
Curico de Quepuca Ralco Rut. 12.983.870-2; Juan Benito Lipiman Levi de
Quepuca Ralco Rut. 14.072.833-0; Maria Olga Rodriguez Pinaleo de Quepuca Rut.

9.933.258-1; Gerardo Antonio Gallina Rodriguez de Quepuca Rut. 12.983.524-9;

Juan Curigo Curiiao de Quepuca Rut. 3.494.910-7; Ana Maria Chiguai Milla de
Quepuca Rut. 9.811.799-7; José Oscar Lepiman Parada de Quepuca; Victor
Segundo Torres Quintreman de Ralco Lepoy Rut. 12.561.625-9; Agustin Desiderio

Manquel Manquel de Quepuca; Juan Ricardo Gallina Rodriguez de Quepuca

Ralco Rut. 10.393.901-1; José Dolores Gallina Rodriguez de Quepuca Ralco Rut.

14.031.488-9; Agustina del Camen Llevi Carasco de Quepuca Ralco Rut.

8.501,581-8; José Feliciano Brito Brito de Quepuca Ralco; Maria del Carmen Levi

levi de Quepuca Ralco; José Mateo Levi Carasco de Quepuca Ralco; José

Mateo Levi Navarro de Quepuca Ralco Rut. 12.733.259-2; Luis Ruperto Hermosilla

Levi Presidente Organizacion Quepuca, Clorinda Hermosilla Levi; Pedro Orlando

Lepiman Pinaleo de Quepuca Ralco; Marta Huenchucan Necul de Quepuca Ralco

Rut. 8.565.555-8; Fresia Espana Levi Curiao de Quepuca Ralco Rut. 15.206.521-3;

José Ignacio Reinade Mendez de Quepuca Ralco Rut. 12,983.880-9; Maria Salome

Jara Levi de Quepulca Ralco Rut. 12.330.576-0; Jaime Heman Reinado Reinado de

Quepuca Ralco Rut. 12.330.339-3; José Angel Reinado Reinado de Quepuca

Ralco Rut. 12.893.505-2; Roberto Andres Curiao Reinado de Quepuca Ralco Rut.

16.209.105-2; Eduardo Enrique Molina Varga de Quepuca Ralco Rut. 9.451.151-8;

Maria Cruz Cumico Reinado de Quepuca Ralco Rut. 9.954.210-1; Maria Juana
Rodriguez Beroiza de Quepuca Ralco Rut. 8.565.568-K; Luis Orando Curico
Reinado de Quepuca Ralco Rut. 13.803759-2; Juan Antonio Jara Levi de Quepuca
Ralco Rut. 9.826.048-K; Sivia del Carmen Reinado de Quepuca Ralco Rut.
11.916.733-1.

Nota: & Documento original incluye las fimas o huellas dactilares segin
cada caso. |
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Escuela Chenqueco, 09 de junio de 1996
Comunidad Pehuenche de Ralco Lepoy

Senora Vivian Blanlot
Directora Comision Nacional de Medio Ambiente (CONAMA)
Presente.

Los abgjo firmantes, todos vivientes en Ralco Lepoy, informados sobre el
estudio de Evaluacion de Impacto Ambiental de la Central Hidroeléctriica Ralco y
haciendo uso de los derechos que nos asisten en la Ley de Medio Ambiente y en la
Ley Indigena, deseamos hacer saber a usted nuestra opinién sobre el proyecto
planteado por Endesa:

- No estamos de acuerdo con el Proyecto de la Central Ralco y nos oponemos a su
constriuccion, porque nosotros somos nacidos y criados y fuimos dejados aqui por
Chachao, en la tierra de nuestios antepasados.

- Nuestras fierras son las mejores y no queremos que la empresa nos moleste. No
queremos salir de nuestras tierras. No queremos ser inundados.

- Nosotros somos nacientes en este lugar, Ralco Lepoy, las tieras nuestras son
buenas y en el fundo El Barco no podemos sembrar ni cosechar, los animales se
moriran de hambre, de flacos y nosotros también.

- No queremos salir de donde vivimos, nos moriremos de hambre donde nos
quieren echar. El fundo El Barco es heloso, sin nieve, es bueno para animales
grandes, pero no es bueno para la genfe y para los animales chicos.

- Donde estamos tenemos nuestra riqueza, ahi estan los antiguos enterrados y no
queremos dejar de ver este cielo, porque nuestra tiera es nuestra madre y nuesto
padre, asi lo dejé Chachao, nuestro Dios.

- La represa afecta a la comunidad entera porque tenemos familiares que los
firaran quizés para dénde, y se podrian perder el Ngillatun, las tradiciones y la
cultura.

- No estamos de acuerdo con que enfre la empresa porque vienen a hacer
abusos sin permiso y nosofros queremos seguir viviendo tranquilos, que nuestras
familias queden sin problemas porque no Nos queda mucha vida. Queremos que
nos dejen en paz.

-Nadie estaria dispuesto que Endesa constiuya la represa, pero las autoridades de

abajo, nos dicen que si se va a hacer. Aqui la genfe se ablanda porque hay
pobreza, las autoridades debieran preocuparse de nosofros porque llegan los de
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Endesa y por $ 3.000.- todos hacen cola'y sobra la mitad de la gente.

Las autoridades municipales y de Gobernacion no se preocupan de
nosotros, enfonces la represa no es nuestro Unico problema.

El gobiemo no se ha preocupado de crear fuentes de trabajo y llega una
empresa pivada, como Endesa, y ahi uno trabaja aunque sea por poco. Aqui ni el
Goblemo nila CONADI ni el Alcalde hacen caminos ni ofrecen trabajos, no hemos
conseguido nada y estamos cansados. Somos 178 Jefes de familia.

- Nosotros tenemos que ganar frente a la represa porque estaremos unidos, porque
nuestros cosechas de invemnada nos permiten vivir.

- No queremos que nuestros cementerios antiguos se inunden, los muertos no
pueden reclamar, pero nosotros creemos que el cementerio es sagrado y no se
puede trasladar.

Finalmente, pedimos que CONAMA rechace el Proyecto Central Ralco, que
nuestia voz sea escuchada y respetada.

José Laureano Ancanao lepiman  Presidente Asociacion Indigena de
Hiuela N. 106 Ruf. 8.489.183-5; Manuel Neicuman Curiao Lonko Comunidad
Indigena, Rut. 1.694.065-8; José del Transifo Marihuan Rodriguez de Bajo Lepoy Rut.
3.479.471-5; Antonio loreto Ancanao Huenteao de Chenqueco Alfo Rut.
4.194.083-2; Juan Puran Ancanao de Chenqueco Hijuela N. 108 Rut. 8.356.649-3;
Jose Francisco Rosales Nahuelan de Ralco Vilcuncura; Francisco Purran Ancanao
de Chenqueo Hijuela N. 112 Rut. 10.234.432-7; José Guillermo Cumilao Quipainan
de Colluco Hiuela N. 27; Pedro Francisco Zagal Huenchucan de Sector Quinelon -
Ralco Lepoy: Maria Magdalena Huenchecal Merillan de Puente la Veta - Ralco
Lepoy; Juan Manuel Huenchucan Huenchuleo de Puente la Bota - Ralco Lepoy Rut.
7.976.407-8; Juan Enrique Quintraman Calpan de Lepoy Bajo Hiuela N. 30 Rut.
8.100.193-6; Reinaldo JesUs Beroiza Huenteao de Lepoy Bajo, Hijuela N. 16 Rut.
9.543,699-4; Segundo Bemardo Huenteao Lipiman de Lepoy Bajo Hijuela N. 23 Rut.
7.907.738-0; Juan Salvador Huenfeco Lipiman de Lepoy Bajo Hijuela N. 24 Rut.
12.165.108-4; Pedio Ruperto Huenteao Huenchuan de Lepoy Alto Hijuela N. 23;
Jose Gullermo Pichan Beroiza; Benito Puran Calpan de Chenqueco Hijuela N .
112 Rut. 3.534.467-5; Berfa Quintraman Calpan de Hijuela N. 32 Rut. 8.565.507-8;
Nicolasa Quinfreman Calpan de Hijuela N. 29 Rut. 5.978.619-9; José Miguel Maripe
Vilagran Rut. 3.412.388-8; Juan Anselmo Necul Sagal Rut. 4.501.417-7; Francisco
Calpan Huenchucon de Ralco Lepoy (Chilcoco) Hijuela N. 19 Rut. 5.608.999-3;
Camen Francisca Neicuman Cordova de Hijuela N.108 Rut. 10.166.163-6;
Mercedes Cunino Huenteao de Hiuela N. 3 Rut. 8.565.559-0; Pedro Anastacio
Calpan Lepiman de Hiuela N. 4 Rut. 3.298.399-5; Remigio Calpan Nancupi de
Hijuela N.80 Rut. 3.077.946-0, Manuela Marihuan M.; Mita Rebeca Huenteao
Berolza de Hijuela N. 6; Rosario Huenteao Beroiza de Ralco Lepoy Hijuela N. 5; José
Santos Rodiguez Pinaleo de Ralco Llepoy Bajo Lepoy Hijuela N. 13;  Domingo
Leonardo Quipainan Pinaleo de Lepoy alto, Hijuela N. 45 Rut. 6.931.004-4; Rosa del
Carmen Huenchucan Neicuman de Sector Quifielon Ralco Lepoy; Carmen
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Quipainan Pinaleo de Hijuela N. 27; Carmen Lidia Maripe Calpan de Bajo
Guindal; Luis Alberto Puran Ancanco de Chenquelo  Hiuela N. 112;
Carmen Afaman Huenchucan de Hijuela N.  Rut. 10.508.180-4; Maria
Lucrecia Cordova Nancupi de Rut. 6.470.896-1; Segundo Eduardo
Caceres Quintreman de Lepoy Alto, Hijuela N. 32 Rut. 13.579.576-3; José
Miguel Maripi Quipainan de Hiuela N. 55; Maria Elvira Calpan Quipainan.

Nota: El Documento original incluye las fimas o huellas dactilares segin cada
caso.
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Discurso del director
de CONADI en acto
aniversario

saludos en Mapudungun)

Hoy, luego de tres anos de
promulgacion de la Ley Indigena
N° 19253, nos reunimos en este
lugar historico para celebrar su
aniversario, reflexionar sobre su
aplicacion y conocer los logros y
dificultades de esta fase inicial.

Al celebrar un aniversario
mas de esta Ley, no podemos
dejar de recordar a quienes con
abnegs ny entrega hicieron
posible que este proyecto por
tantos anos esperado fuera
realidad. Recordar al Ex-Presidente
St.Patiicio Ayiwin, al Ex-Ministro
Secretario General de Goblemno
Don Enrique Correa, a Don José
Bengoa, Ex-Director de la CEPly
muy especialmente a los diigentes
indigenas de todos nuestros
pueblos que participaron sin
desmayo en todo el proceso de
discusion del anteproyecto primero,
y luego, estudio del Proyecto
mismo en el parlamento.

Hoy celebramos tambien el
Jer. aniversario del instrumento
opetativo creado por laley. La
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Corporacién Nacional de
Desarrollo Indigena
- CONADI. y que me ha
correspondido dirigir en estos
dificiles primeros anos de
instalacion como organismo
publico encargado de poner en
practica la Ley y promover el
desarrollo y la proteccion de los
pueblos indigenas de Chile, sobre
todo la promocion de la creacion
e implementacion de la politica
publica indigena del Estado, tarea
no facil en un pais etnocéntrico
que recién da los primeros pasos
para avanzar en un proceso de
reconocimiento de la existencia de
los pueblos indigenas.

El tiempo transcurrido no ha
estado exento de dificultades, pero

fambién de logros y realizaciones

es que nos llenan de orgullo. La
fase de instalacion de una
institucion como CONADI requiere
de recurso humano experimentado
en lo que es el funcionamiento del
sector publico, recurso que el
mundo indigena no tiene, por
cuanto nuestra presencia en el
aparato estatal es reciente. Sin
embargo, a pesar de ello la
CONADI esta ahi instalada y
funcionando y constituye sin duda
un primer logro esencial para
cumplir con las tareas que se le
encomiendan.
La implementacion de los
diversos programas ha requerido



de un gran esfuerzo por parte de
los directivos y funcionarios de la
corporacion, asi también de su
consejo. Sin duda alguna, los
avances experimentados en torno
a la tierra constituyen uno de los
principales logros,por el significado
que fiene la tierra para los
indigenas. Podemos decir con
satisfaccion que, como producto
de la aplicacion de nuestra Ley, los
indigenas en Chile,
particularmente los mapuche, han
aumentado su superficie desde el
ano 1994 a la fecha sobre las
50.000 Has. sumando las fierras
compradas con el fondo de tierras
y agua en sus dos modalidades,
tierra en conflicto y subsidio,
ademas de traspaso de tierras
fiscales, loque en férminos
monetarios  significa una
cantidad  superior a los $
25.000.000 millones de pesos.

Asi fambién, en materia de
aguas, en especial en la zona
norte la compra y regularizacion de
sobre los 4.000 Its. segundo
equivale a una cantidad de $
20.000.000 millones de pesos o 50
millones de dolares
aproximadamente.

La fierra y el agua
constituyen sin duda dlguna los
recursos indispensables para el
desariollo de nuestras
comunidades, por ello seguiremos
acrecentando su disponibilidad y
su propiedad.

Relacionado a lo anterior
los miles de casos que nuestros
abogados deben atender, ano a
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ano en materia de defensa juridica
y de resolucion de conflicto entre
indigenas constituye también un
aporte de extraordinario valor para
dar franquilidad a las familias y
comunidades indigenas.

A pesar de la pérdida de
nuestro patrimonio territorial de los
Ultimos anos, las comunidades
indigenas disponen todavia de
recursos acuicola que constituyen
todo un potencial econémico si
estos son racionalmente
otorgamiento de los carnet de
orilleros para las comunidades
riberenas de mar y lagos de la VIl -
IX y X Regiones.

De la misma forma, a partir
de este ano con la firma del
correspondiente convenio con
SERNATUR sera posible iniciar un
proceso sostenido de explotacion
de nuestros recursos turisticos
incorporando asi una nuevay
segura fuente de ingreso
complementario para nuestras
familias.

Nuestra apuesta es poder
contribuir a un proceso de
desarrolio con identidad, mejorar
nuesiras condiciones materiales
inspirados en los grandes valores
Que nos proporciona nuestra
cultura indigena, en otras palabras,
usar de los recursos que nos ofrece
la tecnologia moderna pero
poniéndole el necesario sello
indigena.

Basado en estas lineas
orientadoras es que nuestro fondo
de desarrollo ha optado por
priorizar algunas dreas temdticas
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sobre las cuales ha estado
frabajando y lo continuard
haclendo.

La formacién de recurso
humano és sin duda el mayor
aporte que CONADI puede hacer a
una propuesta de desarrollo con
identidad para que sea sostenible
en el tiempo.

Por ello el programa de
becas que actualmente beneficia
a cerca de 7,000 estudiantes
indigenas, aunque fodavia
insuficiente constituye un aporte de
ncalculable valor para nuestros
pueblos.

El programa de educacion
Intercuttural bilingle gestionado
conjuntfomente al igual que el
programa de becas con el
Ministerio de Educacion, constituye
uno de los grandes aciertos de
CONADI en el tiempo presente,
programa que nos permite iniciar
un proceso de cambio en el
modelo de educacion que se
imparte a nuestros ninos y jovenes
Indigenas potenciar también la
formacion de profesores
Interculturales. Promover la
creacion de materiales
pedagogicos pertinentes y mostrar
algo que muchos indigenas
esperabamos desde hace
muchos anos, el disponer de un
alfabeto propio que permita
desaroliar nuestro idioma, escribir
en mapudungun, en aymara, en
fapa nui ya es posible, pero para
que esto sea realmente asi, yo
lamo a los profesores, a los
estudiantes, a los profesionales e

e

intelectuales y a todos los
hermanos indigenas a sumarmos a
este proceso y usar de este
producto.

El tema del desarrollo sin
duda es complejo y desafiante,
conlleva a dar respuesta a un
conjunto de interrogantes que nos
permitan crear capacidad para
disponer de la infraestructura
necesaria, el dominio de la
tecnologia adecuada y por ende
el disponer de recursos humanos
cdlificados, el manejo de la
informacion para la
comercializacion y desarrollo de
experiencias organizativas con
posibilidades de éxito constituye
desafios del tiempo presente que
hay que enfrentar.

Disponemos de algunos
recursos para ello, pero es
necesario que esto sea asumido
responsablemente por los
indigenas y el estado en su
conjunto y no pretender que un
organismo aisladamente pueda
lograrlo.

De alli entonces que
instrumentos como las dreas de
desarrollo que nos permite ordenar
teritoriaimente zonas con
similitudes ecoldgicas de recursos y
con alfa concentracién de
poblacion puedan ser alternativas

real de desarrollo con identidad. Ya
hasta ahora se han declarado
algunas, a partir del presente ano y
en lo que a CONADI compete
tendremos que acelerar la
declaracion y formalizacion de
nuevas dreas en la zona norte y



especialmente en las regiones VIl -
Xy X incluyendo ademas a la Isla
de Pascua.

La coordinacion con
senvicios publicos, privados y ONGs
son sin suda la forma como sumar
capacidades técnicas y financieras
para avanzar en el proceso de
superacion de la pobreza por ello
CONADI, y en especial a partir de
1997 privilegiard los programas
cogestionados.

Los convenios
infer-institucionales los convenios de
programacion, el cofinanciamiento
v en general otros instrumentos de
cooperacion seran la manera
como CONADI usard los limitados
recursos que dispone para las
distintas oficinas de la corporacion
a través del pafs.

La muijer indigena
constituye un aporte historico y
presente de incalculable valor para
nuestros pueblos por ello a partir de
1996 hemos firmado un convenio
de trabajo coordinado con
SERNAM nuestro objetivo es la
significacion de la muijer, apoyar su
desarrollo y promover su
participacion este convenio tendra
vida en la medida que
desarrollemos proyectos concretos,
que se materializaran de manera
creciente a partir del ano 1997, en
ofro orden, pero muy relacionado
o fodo lo anterlor. La nueva
realidad que caracteriza a nuestros
pueblos es la existencia de sobre
500.000 indigenas que viven en las
ciudades, especialmente en
Sontiago, hasta el momento ha

sido posible apoyar a un conjunfo
de organizaciones surgidas a partir
de la Ley asociaciones Indigenas, y
especialmente asociaciones de
microempresarios de los mas
diversos campos han surgido en
Santiago, Temuco, lquique y ofras
ciudades. Es un proceso inicial que
hay que continuar y perfeccionar.

La reciente inauguracion
del Centro Artesanal Indigena de
Cerro Huelen en Santiago., la
creacion de los Centros de
Desarrollo de Canete, Imperial y
Osorno, asi como el inicio de la
implementacion de iguales centros
en Arica, lquique y Punta Arenas,
constituyen también avances que
permitiran relacionar a nuestros
hermanos del campo y la ciudad y
hacer efectiva la presencia
indigena en los centros urbanos.

Los logros antes
enunciados, sin duda nos llenan de
satisfaccion, pero estamos muy
conscientes que es solo el inicio de
un proceso largo que no puede no
puede ni debe detenerse, la
pobreza sigue siendo aun una
porfiada acompanante de
nuesiras comunidades, como
quisieramos eliminarla pero sin
embargo nuestra capacidad
creativa, nuestra persistencia y
optimista actitud son los
ingredientes esenciales para
logrario.

Los recursos asignados a
CONADI son bajos en relacion a
las necesidades, pero debemos
reconocer gue en los 3 anos de
funcionaomiento de CONADI se han
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|do Incrementando de $ 4.000
milones en 1994 a $6.400 en 1996
y a 7.500 millones
aproximadamente para 1997.

LS reCUrsos son escasos
por ello debemos sumar mediante
el desarrolio de una estrategia de
cooperacion y de
cofinanciamiento con ofras
Instituclones publicas y privadas,
como también el aporte de la
cooperacion interacional en este
proceso de desarrollo. El accionar
del movimiento indigena es de una
Importancia capital. Los indigenas
que nos hemos incorporado al
sector publico para cumplir una
farea concreta tiene que
necesariamente verse
complementado con el trabajo y
la lucha de los dirigentes vy las
organizaciones.

Cometen un error cuando
algunos hermanos ven en CONADI
la maxima expresion del Estado en
su relacion con los pueblos
Indigenas siendo ésta un
organismo estatal. No se resume en
ella todo lo que es el ordenamiento
Juridico del Estado Naclonal.

Por ello, iniciativas como el
Congreso Nacional Indigena que
esta en una fose inicial de
preparacion y apoyado por
CONADI constituye la posiblidad
para aclarar nuestios objetivos y
estrategias en la relacién con el
Estado y la manera cémo el propio
movimiento indigena se
estructurara, mejorando y elevando
su capacidad de propuesta en los
diferentes campos como

| T

economia, medio ambiente,

educacion, salud, vivienda, efc.
de lo contrario, los pueblos
indigenas nos veremos una vez
mds siendo pasivos espectadores
y receptores de decisiones ideadas
externamente.

Lo implementacion de la

Ley en estos 3 anos nos indica que
estd siendo muy positiva en temas
especificos, Adolece de
deficiencias en otfras que es
necesario corregir, el Congreso
Mapuche, Aymara, Rapa Nui o
Atacameno, tendrd que
pronunciarse.

CONADI ha iniciado
internamente el proceso de revision
de la Ley y espero que a
comienzos del proximo ano
podamos efectuar una propuesta
de modificacion que hay que
socializar y estudiar.

Muy relacionado a lo
anterior estan fambién dos
proyectos pendientes en el
parlamento, la modificacion
constitucional para el
reconocimiento explicito de los
pueblos indigenas de Chile y la
declaracion de que éste es un pais
pluricultural y el proyecto de
rafificacion del convenio 169 de la
OIT. Instrumento juridico
internacional de gran valor en esta
lucha por nuestra dignificacion y
participacion que recién se inicia.

Para esto y otros proyectos
CONADI hace su aporte, pero necesita
de la accion dedicada de las
organizaciones y sus dirigentes pues no
lo puede hacer todo sola.



El proceso de
modernizacién que vive el pais nos
pone en presencia de proyectos
de gran envergadura que si bien,
como se plantea beneficia al
desarrollo global del pais pero
afecta a nuestras comunidades,
solo por citar algunos, By Pass en
Temuco, Carretera Costera,
Cenfrales Hidroeléctiica, Plantas
Industriales, etc.

Sobre este tema, por
mandato de la propia Ley y del
Consejo Nacional de CONADI, ésta
al menos mientras yo sea su
Director hara cumplir los
postulados y mandatos de la Ley
19.253 de proteger las tierras
indigenas, por ello y para el caso
parficular del proyecto Ralco en el
Alfo Bio - Bio, la CONADI no
autorizard la permuta de las fieras
indigenas.

Estimados hermanos,
autoridades e invitados a este acto
de celebracion, el proceso de
globalizacién al que los paises
estan hoy en dia involucrados no
ha dejado de afectar
posifivamente o negativamente a
nuestros pueblos indigenas.
Recurramos a la ensenanza de
nuestro gran Lautaro para sortear
las dificultades apropiadas del
conocimiento y la informacion.

Nuestros pueblos estan
llamados a hacer su aporte al
desarrollo de la sociedad.

Las capacidades indigenas
pueden contribulr a generar un
nuevo paradigma del desarrollo
cuyo insumo bdasico es el

conocimiento indigena aun no
asumido por la sociedad global.
Este nuevo paradigma es el
desarrollo con identidad.
Entendiendo éste como un
proyecto histérico de los pueblos
con cultura propia, que tienen la
capacidad y posibilidad de
complementar las culturas de la
humanidad. Mediante la
convivencia en la diversidad.

El protagonismo indigena
depende principalmente de los
propios indigenas por ello la
participacion politica en estos
procesos electorales que se
avecinan, son de extraordinaria
relevancia, los pueblos indigenas
deben participar y deben apoyar a
los candidatos indigenas. Nuestro
reconocimiento y nuestra
participacion no serd regalada
tendremos que hacer méritos para
ello.

Asi también el tema de la
presencia indigena internacional,
es algo que ha mostrado
deficiencia hasta ahora pero que
puede ser corregido. Son varios los
proyectos que se discuten en el
seno de los organismos
intemacionales solo por citar
algunos.

- La declaracion universal de los
derechos de los pueblos indigenas
en Naciones  Unidas.

- El proyecto de conformacién del
foro permanente de los pueblos
indigenos dentro del sistema
de Naciones Unidas.
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- Al proyecto interamericano de los

derechos de los pueblos Indigenas,

efc. son espacios en los cuales el
movimiento indigena de Chile
debe estar presente.

De la misma forma el
movimiento indigena no puede
estar ajeno a los hechos relevantes
que ocuren, asf por elemplo en el
marco de la realizacién de la
cumbre soclal iberoamericana de
lquique en septlembre pasado a la
cual particlparon ministros del drea
soclal de toda Iberoamérica como
parte de la fase preparatoria de la
cumbre Iberoamericana de
presidentes y Jefes de goblemno que
se realizara en Santiago en
noviembre proximo, los Indigenas y
representantes de Instifuclones
Incligenista similares a CONADI de
casl toda América nos reunimos
paralelamente e hicimos llegar
nuestras conclusiones a dicho foro
con miras a que el tema Indigena
sea tamblén parte de la agenda
de la cumbre iberoamericana de
presidentes.

CONAD! puede apoyar a
los dirigentes y organizaclones en
este proceso pero no puede
sustituirlos, esa es al menos mi
humilde opinion y creo no estar
equivocado.

Estimados amligos, son
tantos los temas que pudiéramos
abordar y sobre los cuales

reflexionar, sin embargo no qulslera

abusar de su paciencla, pero
antes de conclulr estas palabras
quiero dar graclas al todo

e m

poderoso por darnos la posibilidad
de estar aqui, dar gracias por la
existencia de la Ley indigena, por la
creacién de la CONADI, pedirle
que nos dé sabiduria sobre todo a
las nuevas generaclones para que
asuman con fuerza y carino la
causa indigena, quiero también
dar gracias a las autoridades que
han apoyado a CONADI en su
trabajo cotidiano, dar gracias a los
conseleros Indigenas o no
Indigenas que han aportado con
sus Ideas al desarrollo instituclonal.
Agradecer a mis colaboradores y
companeros de trabajo, por su
entrega y sacrificio en la institucion
sulgeneris como lo han calificado y
dar las gracias a Uds. por estar aqui
acompandndonos en este dia de
celebracion.

Mauricio Huenchulof.
Director CONADI
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Aporte indigena al foro
iberoamericano de
desarrollo social
realizado en la ciudad
de iquique

PROPOSICION

. HACIA UN NUEVO DISENO
DE POLITICAS PUBLICAS DE
NUESTROS ESTADOS, CON
EL OBJETIVO ULTIMO DE
SUPERAR LA POBREZA.

En el franscurso de estos
504 anos, nuestros pueblos
indigenas han sufrido un quiebre
estructural de sus culturas y formas
de vida. Los infentos de asimilacion
cultural y economica han
pretendido incorporarnos a un solo
esquema cultural homogéneo que
es lo "occidental’. Considerando
que nuestros modos de vida
diferentes eran un retraso y un
obstaculo para su desarrollo.

Ello ha significado una
perdida de recursos humanos
indigenas y ha generado un
estancamiento de nuestra
dinamica de autogestion y
desarrollo.

La principal responsable de
la pobreza de los pueblos
indigenas es la pérdida de nuestras

fieras y teritorios, por eso, para
luchar contra la pobreza es
esencial que los pueblos indigenas
tengamos acceso a la propiedad
de la tierra comunitaria. Para salir
de la pobreza es necesario
recuperar los derechos de nuestros
pueblos sobre los territorios y sus
recursos naturales.

En las zonas rurales, las
familias indigenas, generaimente
extensas, poseemos pequenas
propiedades de mala calidad que
hacen insostenible la sustentacion
de la estructura tradicional,
generando migracion y/o
fragmentacion de las propiedades,
las que no alcanzan a producir en
volumenes suficientes para generar
ganancias que, destinadas al
ahorro y a la capitalizacion nos
permitan despegar hacia una
economia con niveles mas altos de
eficiencia y rentabllidad
economica.

Ello ha generado un
estancamiento de la dindmica de
autogestion y desarrollo de nuestros
pueblos indigenas. "Somos pobres
porque nos han despojado y nos
siguen despojando de nuestros
teritorios”. Asi, la educacion sin
pertenencia ha formado hombres
y mujeres no preparados para
desenvolverse en su medio de
origen, desaraigandolos de su
cultura y forzandolos a migrar al
mundo urbano. En éste pasan a
engrosar los sectores marginales
con insuficiente acceso alla
educacion y salud, acentuando la
inequidod social y la pérdida de su




propla riqueza cultural. Una revisién
de los datos estadisticos sobre
analfabetismo, muestra que los
indices mas altos estan en las
poblaciones indigenas. Los bajos
niveles educacionales alcanzados
por un gran porcentaje de
indigenas los llevan a
desempenarse en los centros
utbanos, en diversos oficios con
Ingresos minimos que No alcanzan
a una existencia digna, pasando
asl, @ engrosar la masa de
asolariados pobres caracteristicos
de la economia informal.

Los procesos migratorios
generan un doble efecto: deterioro
de la calidad de vida y pérdida de
recursos humanos indigenas y, un
doble gasto de inversion social
plblica por la pérdida de la
Inversion en el sector rural y
necesidad de nuevas inversiones
no programadas en os sectores
urbanos.

A ello se suma una
marginacion de la participacion en
la democracia, que se refleja en:
la marginacion de las decisiones,
la falta de acceso a la justicia, el
no reconocimiento pleno de los
derechos de los pueblos y personas
Indigenas respecto de sus ferriforios,
de la gestion de sus recursos, del
fortalecimiento de sus
organizaciones, la definicion de sus
estrategias de desarollo y de su
Identidad

En lo relativo a salud, los
pueblos indigenas hemos sido
privados de nuestra medicina
tradicional, de sus médicos

particulares, (yatiris, qullii, machis,
ajquij'ab, etc.) y no pueden
acceder a la medicina occidental,
viven una suerte de marginacion
previsional, la cobertura en las
zonas campesinas es minima, lo
que provoca, en general un alto
nivel de mortalidad, principalmente
infantil.

Esta descripcion general de
la realidad indigena actual, tanto
campesina como urbana, reafirma
la necesidad de que los Estados
definan politicas publicas para
abordar nuestra problemdtica y
disenen en conjunto con las
instancias organizadas indigenas
las estrategias para darles solucion,
especialmente en un continente
como Ameérica donde la presencia
indigena es, tanto en términos
numéricos como culturales, un
rasgo definitorio de la identidad
latinoamericana.

Sin duda existen avances
de tipo politico, legislativo y
econémico que han procurado
contribuir al desarrollo econémico y
social de nuestros pueblos
indigenas con respetfo de las
identidades y culturas.

El Convenio 169 de OI, el
capftulo 26 de la Agenda 21, la
creacion del Fondo de Desarrollo
Indigena para Latinoameérica y el
Caribe, la consideracion en los
documentos oficiales de las ultimas
reuniones cumbres asi como la

legislacion que nos considera en
forma especifica a los indigenas en
diversos paises de América, son
ejemplos de los avances



mencionados. Sin embargo la
relacion de tratamiento en los
Estados hacia los pueblos
indigenas es diversa.

Pese a ello, se constata
que las inversiones publicas son
ineficaces para abordar el
desarrollo social indigena en un
contexto de pobreza generalizada.
Los programas sociales no son
adecuados a nuestra realidad
indigena o muestran
incompatibilidades culturales como
es el caso de los programas
sociales de vivienda o los de
fransferencia tecnologica
agropecuaria.

Las politicas sociales hasta
el momento se conciben en un
marco de homogeneidad cultural
aun cuando han incorporado los
enfoques de género y efdreo que
facilitan el diseno de politicas
diferenciadas para mujeres,
jovenes o anclanos. Esta
concepcion cultural homogeénea
explica los magros resuliados
obfenidos en términos de bienestar
o mejora en cdlidad de vida, ya
que resolviendo problemas
funcionales comunes no han
resuelfo los problemas de un
entorno adverso que se mantiene
por el no reconocimiento de
nuestra diversidad en la
generalidad del quehacer
planificador gubernamental o
legislativo.

2.- FUNDAMENTOS DE LA
PROPUESTA INDIGENA

Es necesario en primer
lugar saber como entienden los
gobiemos el desarrollo para
nuestros pueblos originarios y
aclarar qué entendemos los
propios pueblos indigenas por
Desarrollo.

La declaracion de la
Cumbre Mundial sobre Desarrollo
Social establece entre sus objetivos:

Reconocer y apoyar a las
poblaciones indigenas que
procuran alcanzar el desarrollo
economico Yy social con pleno
respeto de su identidad, sus
iradiciones, sus formas de
organizacion social y sus valores
culturales.

Por ofra parte, la
Declaracion de Buenos Alires sobre
el cumplimiento de compromisos
de la Cumbre de Desarrollo Social
reconoce la necesaria
participacion de los actores de la
sociedad civil ademas de la
accién gubernamental. Esto
tambien significa modernizar el
diseno y la gestion de la accion
publica a fin de implementar
politicas y programas eficaces.

Los fundamentos estan
dados por el reconocimiento de
nuestros derechos de pueblos, en
educacion, economia,
conocimientos y tecnologia, puesto
que nuestros derechos no estan
desarnollados ni aplicados como
nosotros gueremos.



Ofro aspecto
aspeclalmente significativo es el
compromiso de proporcionar a
nuestros pueblos indigenas un
entono que nos permita participar
en la vida social, econémica y
polifica de cada pais respetando y.
reconociendo el derecho de
mantener y desarrollar nuestra
Identidad, cultura e intereses.

En este marco de
reflexiones, esta propuesta
Indigena pretende realizar un
aporte al desarrollo de politicas
soclales que superen la pobreza
reconsiderando el concepto de
polificas publicas, asumiendo que
son politicas que se elaboran
entre actores de la sociedad civil y

del Estack

De esta forma inspirados en
el desarrollo con identidad la

Invitacion es a abordar la ausencia
de polticas publicas claramente
diferenciadas para nosotros (tierras,
medio ambiente, educacién,

salud, produccion, senviclos,
vivienda, seguridad social y

Justicia) en cooperacion con los
miembros de la socledad civila
lrave: n enfoque
multidimensional e integrado.

El compromiso de
pramover lo infegracion social
formentando socledades estables
basadas en el respeto por la
diversidad cultural es un
compromiso declarado en la
Cumbre que encuentra respuesta
en nuestios pueblos indigenas, los
que asumen el compromiso de la
participacion, especialmente
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cuando se senala que se reconoce
y respeta el derecho de los pueblos
indigenas a mantener y desarrollar
nuestra identidad cultural y nuestros
intereses.

3. OBJETIVOS DE LA
PROPUESTA.

- Fomentar la cooperacion entre
sociedad civil indigena y
organismos pulblicos para elaborar
una estrategia global encaminada
a superar la pobreza de los pueblos
indigenas y contribuir al logro del
desarrollo con identidad.

- Mejorar las politicas publicas
hacia el mundo indigena mediante
la proposicion y participacion en la
torna de decisiones en la mision de
superar la pobreza a través de
proyectos de desarrollo con
identidad.

- Generar voluntades politicas
internacionales para ejercitar una
verdadera politica para nuestros
Pueblos Indigenas, donde se
priorice nuestra identidad, nuestra
relacion con las tierras o feritorios y
la proteccion del hdbitat, la
recuperacion del medio ambiente
cuando ha sido devastada la
naturaleza.

- Fortalecer la cooperacion
intemnacional para la solucion de
problemas que afrontan nuestros
pueblos en dreas como los derechos
humanos, medio ambiente, desarrollo,
salud, cultura, educacion y justicia.



- Generar procesos de
inferaprendizaje, entre pueblos y
civilizacién y de respeto a la
diversidad.

4. PROPUESTA DE UN
DESARROLLO CON
IDENTIDAD.

Las capacidades indigenas
pueden contribuir a generar un
nuevo paradigma del desarrollo,
cuyo insumo bdsico es el
conocimiento indigena, aun no
asumido por la sociedad global;
este nuevo paradigma es el
DESARROLLO CON IDENTIDAD,
entendido éste como un proyecto
histérico de los pueblos con cultura
propia, que tienen la capacidad y
posibilidad de complementar las
culturas de la humanidad,
mediante la convivencia en la
diversidad

Como pueblos parte de la
Madre Tierra y por consiguiente
precursores en la defensa del
medio ambiente, la preservacion
de la biodiversidad y la produccion
de alimentos en zonas extremas
como el dltiplano o desérticas; los
indigenas somos conscientes de la
necesidad que tiene el conjunto
de la humanidad de sus
capacidades.

En el actual contexto de
configuracién de una comunidad
mundial, el desarrollo con
identidad constituye un aporte de
los pueblos indigenas para el
conjunto de la humanidad y del
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planeta. La cosmovision indigena
puede contribuir a evitar la veloz
degradacion del medio ambiente,
resolver el abordaje de las graves
situaciones de escasez de
alimentos y evitar el grave riesgo de
perder la riqueza de la diversidad.

Las capacidades indigenas
pueden contribuir a generar un
entomo social y econémico,
basado en la libertad, el respeto de
las culturas y a la aplicacion de
medidas para establecer
relaciones armoniosas entre
sociedad y naturaleza reflejada en
politicas ambientales, economicas
y sociales en un contexto de
participacion tanto de la sociedad
como del Estado.

Esta es una nueva
perspectiva con que los Gobiernos
de América deben asumir politicas
adecuadas al desarrollo de
nuestros pueblos en cada pais.

Los Estados al planificar
politicas de erradicacion de la
pobreza, nos devuelvan el derbcho
de disponer libremente de los
recursos naturales, tierra y aguas
que nuestros pueblos tienen en sus
teritorios tradicionales.

Para concretar esta meta
se necesita la respuesta de los
organismos que dirigen las politicas
indigenas de los gobiernos y asf
contiibuir a hacer realidad la
valoracion de la diversidad y los
anhelos de justicia y desarrolio de
los pueblos indigenas.

El concepto de desarrollo
de los pueblos originarios




comprende el ejercicio de sus
derechos fundamentales.

5. ESTRATEGIAS PARA EL
DESARROLLO CON
IDENTIDAD

a) Principios Basicos

Los procesos de desarrollo
con identidad deberdan consolidar
las dimensiones de la cultura propia
con el proposito de incrementar la
copacidad de decision de nuestros
grupos soclales sobre 0s recursos
proplos y ajenos.

£l desarrollo con identidad
debe set iInseparable del entormo
cultural, ecolégico econdmico,
politicoy espirtual, y sélo es
compatible con politicas de
desarolio de cardcter
multidimensional e integral.

£l desarrollo con identidad
debe fundomentarse en la
parficipacion directa de los Pueblos
Indigenas en los distintos niveles de
decision que nos permita definir el
que ycomo lo queremos, frente a
la globakzociony a la
homogeneizacion implementada
por los Estados

£l desarollo con identidad
debe resolver y reconocer el
derecho de los Pueblos Indigenas a
participor en la foma de
decisiones, principalmente en lo
Que se refiere a:
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- asegurar la propiedad de los
recursos (Tierras y Territorios).

- garantizar acceso a instancias de
poder (Autonomiay).

- reconocer y respetar los derechos
de los pueblos indigenas y su
accesoa lajusticia.

- fomentar el desarrollo
autogestionario.

- garantizar el ejercicio de la
identidad, el desarrollo de la
cultura y combatir la
discriminacion.

b) En la perspectiva de los
pueblos

- Potenciar la unidad comunitaria,
la solidaridad como base del
desarrollo econémico, social y
cultural de nuestros pueblos,
fortaleciendo las relaciones de
complementariedad y
reciprocidad de entre hombre y
mujer.

- Recuperar la ciencia médica
originaria que ha permitido vivir con
salud y armonia a los pueblos
indigenas, previniendo antes que
curando.

- Recuperar la cultura alimentaria
de las comunidades indigenas
como forma de superar la
desnutricion que afecta a los
pueblos.

- Validar los principios de
produccion y empleo de
tecnologias culturalmente
pertinentes y ecolégicamente
sustentables.

- Abordar la participacion politica
desde la perspectiva del desarrollo



con identidad.

- Fortalecer las estructuras
organizativas propias de los
pueblos originarios.

c) En la perspectiva de la
cooperacion internacional.

- En todos los Proyectos y
programas de desarrollo para los
pueblos indigenas deberd tenerse
en cuenta los instrumentos juridicos
infernacionales elaborados por
Naciones Unidas, OIl, OEA, FAO,
OMS y demas organismos
multilaterales

- Promover bilateral o
multilateralmente un entorno
propicio para superar la pobreza.
- Apovyar la creacion de lineas de
cooperacion infemacional
indigena para financiar los
programas que prestaran
asistencia a los paises en
desarrollo

ORIENTACIONES
GENERALES PARA LA
PROMOCION Y EL
DESARROLLO DE LA
CULTURA Y LA
EDUCACION DE LOS
PUEBLOS INDIGENAS

Presentado un documento
base para la discusion en torno al
tema Cultura y Educacion
Indigena, a los hermanos
indigenas representantes de
distintos pueblos y, a los
representantes de organismos
gubernamentales de Argentina,
Pert, Ecuador, Bolivia, Guatemala,
Nicaragua y Chile, en la Reunion
Indigena de ABYA YALA, realizada
los dias 2, 3 y 4 de Septiembre, en
lquique, Chile, se da respuesta a
una necesidad comun de nuestros
pueblos de abrir un didlogo
fructifero en torno a aquellas
tareas estratégicas que el
desarrollo cultural y educativo de
los pueblos indigenas nos
demanda en la hora presente.

El intercambio de experiencias
y las propuestas pertinentes a la
realidad de cada uno de nuestros
pueblos se sintetizo en
lineamientos que orientaran
nuestros esfuerzos, para poner en
comun los logros alcanzados en
futuros encuentros como éste.
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.- NEGOCIACION CON
LOS ESTADOS, DE
MARCOS
PRESUPUESTARIOS
ESPECIFICOS PARA EL
ESTUDIO,
INVESTIGACION,
PRODUCCION Y DIFUSION
DE LA CULTURA, LA
EDUCACION, LAS
CIENCIAS Y LA
TECNOLOGIA, EN EL
MUNDO INDIGENA.

Consensuar formas de gestionar
medios y crear instrumentos que
permitan implementar una politica
Indigena respecto de estos temas
que son claves para el desarrollo
de nuestros pueblos, en los plazos
Inmediatos y medianos. Por
ejemplo, demandar la creacion de
Fondos Nacionales para la Cultura
y Educacion de nuestros pueblos,
en cada pais.

2.- DISENO DE UNA POLITICA
INTERNACIONAL DE
PROTECCION DEL
PATRIMONIO INDIGENA.

El patimonio cultural, genético,
artistico, arqueologico, linguistico,
etc., constituyen la base de nuestra
identidad indigena y es, al mismo
tiempo, patimonio comun de la
humanidad. Por ello es
fundamental, que los Estados y las
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sociedades nacionales fomen
conciencia que no se puede seguir
aceptando conductas
depredadoras y folclorizantes frente
a esta invaluable riqueza.

3. CONVENIOS
INTERNACIONALES
DE EDUCACION
INTERCULTURAL BILINGUE.

Fortalecer los dmbitos en que la
colaboracion horizontal ofrece
posibilidades para desarrollar
acciones conjuntas y el modus
operandi necesario para darles
viabilidad. Entre ellos, es primera
prioidad capacitar recursos
humanos indigenas para la
Educacion Intercultural Bilingle.

4. RECONOCIMIENTO DE LA
ESPIRITUALIDAD INDIGENA
EN EL MARCO DEL
ECUMENISMO
INTERNACIONAL.

Es innegable que, en nuestros
Estados, los procesos educativos se
han ido abriendo cada vez mds a
la diversidad; pero respecto de la
espiiitualidad, que es la fuerza
motriz de nuestras culturas,
podemos decir que esta apertura
no se ha dado.

Es tiempo de propiciar un
didlogo ecumeénico que pueda
fortalecer la revalorizacion de
nuestras ceremonias religiosas, de
la medicina indigena, de los



valores éticos y morales, del
pensamiento ecobiolégico de
respeto a la Pachamama, Nuke
Mapu, Caing, etc.

5. DISENO DE UN PROGRAMA
CONTINENTAL DE
COMUNICACIONES
INDIGENAS.

Es imperativo impulsar la
produccion comunicacional
indigena e incorporarla en todos los
medios existentes, a nivel nacional
e intemacional.

Para ello es necesario lograr el
apoyo de los medios de
comunicacion, ya que ellos
pueden ser excelentes
colaboradores para destacar
nuestros valores propios y el aporte
indigena a la cultura universal. Se
sugiere, entre ofras iniciativas,
realizar esfuerzos por implementar:

una Red de informacién y de
intercambio,

utilizacion de los medios
audiovisuales, especialmente la
TV.
- avanzar progresivamente en el
logro de medios de comunicacion.

.~

6. CELEBRACION DE
ACONTECIMIENTOS
HISTORICOS
CONTINENTALES
INDIGENAS.

Debemos incorporar nuestras
efemeérides a las celebraciones
oficiales de los Estados, para
fortalecer la identidad vy la unidad
de nuestros pueblos a través de
grandes eventos nacionales e
interacionales.

Al respecto, se sugiere proponer
aquellos hitos histricos y culturales
que se estima importante
consagrar en el tiempo.

7. REACTIVAR LA
REALIZACION DE
EVENTOS
TRASCENDENTES PARA LA
VITALIZACION DE NUESTROS
CONOCIMIENTOS
INDIGENAS, COMO POR
EJEMPLO LOS SEMINARIOS
AMAUTICOS, U OTRO DE
GRAN RELEVANCIA Y
SIGNIFICACION PARA
CADA GRAN PUEBLO.

=]

. POTENCIAR EL LIDERAZGO
INDIGENA EN TODOS LOS
AMBITOS DE LA CULTURA,
MAS ALLA DEL ASPECTO
POLITICO.



K - 7

Los asistentes a la Reunién
Internaclonal Indigena de Abya
Yala hemos acordado solicitar a los
Sres. Ministros de nuestros goblernos
participantes en la IV Cumbre
Soclal Iberoamericana la inclusion
del sigulente conslderando y el
sigulente acuerdo en la
Declaracion de lquique.

CONSIDERANDO.

Que la pluralidad de
culturas que caracteriza a los
pueblos indigenas y su particular
enfoque del desarrollo, basado en
la Identidad y en la necesldad de
afirmar sus derechos sobre las
fierras y recursos naturales
fradicionalmente ocupados,
requlere de politicas especificas
para superar la pobreza en la que
se encuentran en la actualidad.

ACORDAMOS.

Apoyar especialmente la
adopclén concretada de politicas
publicas para fomentar el
desarrollo de los pueblos indigenas
de conformidad con sus
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Convenio de amistad
y cooperacion

Nosotros, representantes de las
comunidades Pehuenche del Alto
Bio Bio y de los pueblos indigenas
norteamericanos Zuni, Lummi,
Okanagan, Oto-lowa y Yakama,
hemos estado reunidos en el
“Ngillatun por la vida y el futuro de
nuestros pueblos” llevado a cabo el
11y 12 de octubre recién pasado
en el Alto Biobio; hemos hecho
visitas a autoridades de Gobiermno y
organizaciones amigas y hemos
reflexionado en conjunto sobre el
pasado, presente y futuro de
nuestros pueblos y sobre los lazos
Que Nos unen y esperamos NOs
uniran aun mas en el futuro.

Como representantes de las
naciones indigenas
norteamericanas, queremos
expresar nuestra gran
preocupacion vy solidaridad con
nuestros hermanos y hermanas
Pehuenche, quienes se encuentran
gravemente amenazados por la
inminente construccion de la
represa Ralco en su feritorio.

Reconocemos a los hermanos y
hermanas Pehuenche como
nuestros parientes, cuyo destino es
también el nuestro.

Vista la situacion de indefension
en que se encuentran, hemos
acordado desarrollar una
campana internacional con el fin
de defender los derechos de

nuesfros hermanos y hermanas,
denunciar la complicidad del
gobiemo de Chile, quienes estan
negando los derechos
consagrados en la Ley Indigena y
Tratados Infernacionales. Esta
campana incluira influir en los
fratados comerciales que el
gobiemo de Chile intenta suscribir,
denuncias ante las Naciones
Unidas y Banco Mundial y el
boycott a intereses de ENDESA en
el pais y en el extranjero, entre ofras
acciones.

También exploraremos
infercambios culturales, programas
de apoyo técnico y visitas de
representantes Pehuenche a
nuestros paises.

Como Pehuenche
agradecemos la amistad y apoyo
que nos han dado nuestros
hermanos y hermanas
norteamericanos y nos
comprometemos por nuestra parte
a mantenerlos permanentemente
informados de nuestra situacion y a
compartir con ellos nuestros
conocimientos tradicionales y
cultura, con el fin de enriquecernos
mutuamente.

En este esfuerzo trabajaremos
en coordinacion con las
organizaciones no indigenas abajo
firmantes. Ahora sabemos que la
vida y el futuro de nuestros pueblos
esta en nuestras manos. Las unimos
para enfrentar el futuro, enraizados
en la historia comun de nuestros
antepasados

Yo == 0 =N
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Nota.- La cartaincluye el nombre y
firma de los siguientes
representantes.

José Antolin Curriao (Centro
Pehuenche Alto Biobio), Enrique
Correa (Centro Pehuenche Alto
Bioblo), Martiiano Suarez (Centro
Pehuenche Alfo Biobio), Nicolasa
Quintrendn (Centro Pehuenche Alto
Bioblo), Chenoa Egawa (de Nacion
Lurmmi, EEUV), Johnny WhiteCloud
(Otoe-loway-Creek, EEUU),
Jeannette Armstrong (de Nacion
Okanagan, Canadd), Jewell James

(de Nacién Lummi, EEUU), Lorintha
Warwick (de Nacion Yakama, EEUU),
James Enote (de Nacion Zuni,
EEUU), Juan Pablo Orrego (Grupo
de Accidn por el Biobio), Cristian
Opaso (Grupo de Accién por el
Biobio), Gopal Siwakoti (Inhured
Internacional, Nepal).

Santiago, 17 de Octubre de 1996.
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AYLWIN O., José. Comunidades
indigenas de los canales
australes:antecedentes
histéricos y situacién actual.
Temuco, Chile: Corporacion
Nacional de Desarrollo
Indigena, CONADI, 1995.

131 p. Coleccion La
Propiedad Indigena de Chile.

Este libro es el resulfado de
una exhaustiva investigacion que
permite conocer desde una
perspectiva amplia, la historia y
situacion actual de las
comunidades indigenas de los
canales australes de América,
Contiene: Presentacion.-
Intfroduccion.- Antecedentes
histéricos.- ¢Quienes eran estos
pueblos? .- Estado de desarrollo de
estos pueblos a la llegada del
europeo.- El proceso de su
desaparicion.- Situacion actual de
las comunidades de los canales
australes. Situacion y demandas de
tierras.- Situacion y demandas de
dreas maritimas.

Alternativas de solucion a

problemas y demandas de estas

comunidades.- Desarrollo

econémico, social y cultural.
S.G.G.

CARRASCO M., Hugo. El discurso
mitico - simbolico mapuche
en los mitos de

s

Notas y Reseiias

transformacion:  Estudios
Filolégicos. no. 31, 1996.
p. 7-25.

En el presente articulo
propone el autor un modelo de
andlisis matricial del discurso
miticosimbdlico, denominado asi
porgue no frabaja con versiones
aisladas, sino con textos
normalizados a partir de un corpus
de versiones de un mifo. Los niveles
descriptivos que se presentan son
la matriz secuencial, la matriz
funcional, la matriz actancial y la
matriz simbdlica. Se ejemplifica
con una serie de aplicaciones
parciales practicadas por diversos
investigadores, ademas del propio
autor, en textos narrativos miticos
mapuches. Este frabajo es parte de
los resultados del Proyecto DID.
UFRO 9437, patrocinado y
financiado por la Direccion de
Investigacion y Desarrollo de la
Universidad de la Frontera.

S$.G.GC.

LOPEZ DA SILVA, Aracy; BENZI
GRUPONI, Luis D. A
temdtica indigena na
escola. Brasilia, Brasil:
Comité de Educacion
Escolar Indigena del
Ministerio de Educacion de
Brasil., 1995. 575 p.



Este libro es material de
apoyo y de consulta para los que
parficipan en el sistema educativo
de Brasil, y una referencia obligada
para aquellos interesados en la
realidad indigena, tanto por la
calidad tedrica y andlitica de los
planteamientos cuanto por la
regurosidad y riqueza etnogrdfica
con que son respaldos.

Contiene: Prefacio,
Introduccion, diecinueve articulos,
veinte boxes, diecisiete ensayos
fotograficos con ciento treinta y
nueve fotografias y cincuenta y
ocho fotografias complementarias.

RM.U.
MOLINA, Rall; CORREA, Martin.
Teritorio y  comunidades

pehuenches del Alto Bio

Bio. Temuco, Chile:
Corporacion Nacional de
Desarrollo Indigena, CONADI,

1996. 225p.  Coleccion
la Propiedad Indigena de
Chile.

Este libro es producto de
una investigacion rigurosa sobre el
territorio y las comunidades
pehuenches del Alto Bio Bio,
abordada con variada
documentacion e informacion,
citando principalmente la memoria
colectiva de las comunidades, da
a conocer la historia y la actual
demanda teritorial del pueblo
pehuenche.

Contiene: Presentacion;
Infroduccion; Comunidad

e

Pehuenche de Callaqui -
Comunidades Pehuenches de
Ralco - Quepuca - Ralco y Ralco
- Lepoy; Comunidad Pehuenche
de Pifril; Comunidad Pehuenche de
Caunicu; Comunidad Pehuenche
de Malla Malla; Comunidad
Pehuenche de Trapa - Trapa;
Conclusiones/ Anexos.

$.G.G.

REVISTA DE ANTROPOLOGIA, Sao
Paulo, Brasil. vol. 38, no. 2.
1995. 256 p

Esta revista contiene siete
articulos y dos resenas, dos de
estos articulos publicados en
castellano: Szeminski, Jan. "Del sexo
del creador y del intérprete
traicionero”, en el que se
contrastan las fuentes orales
quechuas y los documentos
escritos espanoles, en relacion a la
religion y a la imagen de la entidad
Creadora andina: Wira Quchan.

Bengoa, José: “Los
indigenas y el estado nacional en
América Latina”, partir de los
hechos de Chiapas como
cuestionadores del indigenismo, en
una perspectiva historica y
comparada.

Se publican ademds: Gow,
Peter, "Cinema na floresta, filme,
alucinacao o sonho na Amazonia
peruana”, fraducido por Buarque,
Heloisa; Langdon, Y.E., "A - morte e
o corpo dos xamas nas narrativas
siona”. Biftencourt, Luciana.
“Tecendo textos culturais. Moura,
Aldrin, "Um natal de negros.,

e —
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noortmann, Ellen F., “Japoneses no
Brasil”.

Las resenas corresponden a
comentarios sobre el libro de
Monteiro, John Manuel: "Negros
dos terra - indios € bandelrantes,
nos origen de Sao Paulo y de lzar,
Patricia sobre el libro “Evolutionary
Ecology an Human Behavior.

RM.U.

ROCHNA - RAMIREZ, Susana. La
propiedad de la tierra en Isla
de Pascua. Temuco, Chile:
Corporacion Nacional  de
Desarrollo  Indigena,
CONADI, 1996. 109 p.
Coleccion de Propiedad
Indigena de Chile.

Este libro es el resultado de
una acuciosa investigacion de
valor histérico, juridico y
anfropologico. Da cuenta de la
historia de uno de los componentes
mas importantes para los pueblos
indigenas; el territorio. El que
constituye la base fundamental de
desarrollo de la cultura, es el
elemento que oforga la identidad y
que proyecta su autodesarrolio
étnico.

Contiene: Presentacion.-
Infroduccion.- Antecedentes
Historicos.- Anexion a Chile (1888).-
Situacion actual del pueblo
Rapanui.- Propuesta de devolucion
de tierras.- Demandas y conflictos
del pueblo Rapanui.- Anexos y
Bibliografia.

$G.G.

SALAS A., Ricardo.Lo sagrado y lo
humanos para una
hermenéutica de los
simbolos religiosos. Santiago,
Chile: San Pablo, 1986.212p.
Coleccion Cultura y Religion.

Este libro recoge algunos
aspectos fundamentales del
proceso creativo presente en los
simbolos y en el imaginario religioso
de las culturas populares,
campesinas y étnicas de Chile.
Especificamente, alude a los
procesos semanticos y
hermeneuticas culturales que
encontramos en varios
simbolismos religiosos de algunas
comunidades tradicionales.
Contiene: La hermenéutica como
mediacion cultural y tedrico.- El
simbolismo como textura de
significaciones.- La creacion
simbdlica.- El relato de “la animita”
o la muerte violenta en el mundo
popular.- El sentido religioso en la
poesia popular de Violeta Parra.- El
sentido religioso de los cantores a
lo divino.

S.G.G.

VERGARA, Jorge; MASACARINO,
Lado; FOERSTER, Rolf. La
propiedad huiliche en la
provincia de Valdivia.
Temuco, Chile: Corporacion
Nacional de Desarrollo
Indigena, CONADI, 1996
374 p. Coleccion la
Propiedad Indigena de
Chile



Este libro es producto de
una exhaustiva investigacion de
caracter histérico sobre la
evolucion de la propiedad
indigena en la provincia de Valdivia
desde el siglo XVIIl al siglo XX.

La obra esta dividida en
dos partes. La primera, a cargo de
Jorge Vergara y Aldo Mascarino
sobre la propiedad y conflictos de
tierras indigenas en las dreas de la
precordillera (Panguipulli
llahuapi), del valle central (Lanco y
Anfilhue) y costa (Niebla y
Chaihuin). Contiene: La propiedad
indigena en la provincia de
Valdivia, siglos XVIII - XX.

El sector precordillerano o
un modelo de fragmentacion de
la propiedad indigena. El valle
central.- la expropiacion temprana

vy la variabilidad del confiicto de
fierras.- Anexo 1. La participacion
indigena en las tomas de tierras.-
Anexo 2. Ubicacion aproximada de
las zonas estudiadas. La segunda
parte realizada por Rolf Foerster. La
propiedad huilliche en los llanos de
Valdivia y Rio Bueno. Contiene: La
sociedad huiliche auténoma.-
Sociedad huiliche subordinada.-
Los titulos de Merced.- Los
indigenas fuera del titulo de
Merced. Conclusiones.- Notas y
Bibliografia.

S.G.G.
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El dia 28 de agosto de
1996, se llevo a efecto en la Sede
del Instituto de Estudios Indigenas
de la Universidad de La Frontera, la
presentacion de los libros.
Reviviendo Historias Antiguas:
Nutramyengeal Tati Kuifike Dungu
del Dr. Hugo Carrasco Munoz, v el
libro Sistemas Pecuarios en
Comunidades Mapuche del
Profesor y Agronomo Gustavo
Aravena Paillalef.

Presentacion de
Aliro Contreras del libro
de Gustavo Aravena.

El texto titulado “Sistemas
pecuarios en comunidades
mapuches” da cuenta de un
estudio que se realizé en tres
sectores agroecoldgicos distintos:
uno en la precordillera Lina, que
seria Quecherehue; otro en el valle
central, que seria Truf - Truf y el
ultimo en la costa, que seria Votrol.

En primer término el texto
hace alguna alusién a
antecedentes generales del
campesinado mapuche, de lo que
ha sido su pasado, y sin duda, que
esos aspectos generales nos sitian
y nos explican un poco lo que esta

sucediendo hoy en dia en el sector
pecuario antes mencionado.
Después, el explica la metodologia
que surgié en la investigacion,
porque en realidad, este es un
frabajo producto de una
investigacion.

Posteriormente, presenta los
resultados encontrados en los
sectores estudiados, varios cuadros
cuantificando muchas de las
opiniones y datos recogidos en
terreno. Por Ulitimo, presenta
algunas exposiciones para el
desarrollo pecuario en base a los
antecedentes que él reunié en esta
investigacion.

Yo quisiera presentar y
recalcar algunos puntos, que a mi
entender, son interesantes y que se
encuentran insertos en el texto.

Aparece un conocimiento
campesino que tradicionalmente
ha sido transmitido de generacion
en generacion, y que el estudio
recoge.

Eso creo yo que es
interesante, ya que no slempre
agrénomos tendemos a apreciar
quizés este conocimiento del cual
se tocan aspectos en este texto.

También el estudio revela
diferencias notorias entre los sectores
agroecolégicos que ya les senalé. En
realidad tanto a los animales que
integran el sistema pecuario como, a
algunas practicas que fambién se
desarrollan



En cuanto a especies de
animales, por ejemplo, son muy
concluyentes los resultados,
denotando que hay un
conocimiento campesino detras
de esto. Por ejemplo, en los
sectores en que se fienen mayores
superficies existe un nimero mayor
de vacunos. En la zona
precordillerana, en cambio, donde
la superficie es mdas pequena,
aparecen los bovinos y porcinos.

Liama la atencion que
cuando se recoge la valoracion
que hacen de su préctica y del
ganado los mismos campesinos,
aparecen por ejemplo, resultados
congruentes: en los sectores en
que el numero de animales
vacunos es mayor, éstos son mas
valorados; pero, sin embargo, en el
sector de Trovolhue aparecen
también los cerdos como de gran
importancia por sevir como medio
de ingreso, a pesar de no existir en
gran cantidad en este lugar.

También el estudio muestra
poca adaptacion mapuche a las
reglas del mercado; la mayor parte
de ellos por ejemplo, no recupera
el VAy, cuando se les pregunta por
la ley de carmne, ellos la
desconocen, o sed, su visualiacion
aqui una grave deficiencia
mercantil.

Por ejemplo, en el asunto
de la camne, para los que no son
especialistas, aparece con un valor
muy bajo el animal que es mas
viejo; entonces, desconocer eso
puede significar quedarse con una
vaca cuatro o cinco anos y

después no poder comprar una
vaquilla con el dinero obtenido o
simplemente no poderia
reemplazar.

En estos momentos hay un
problema serio con los bueyes que
normalmente los campesinos
vendian una vez al ano, y con el
dinero obtenido compraban un
novillo y les sobraba dinero. Ahora
es lo contrario, puede que ellos
lleven habitualmente su animal a la
feria y lo vendan, pero cuando
quieren comprar para reponer y
quedarse con plata en el bolslilo,
se enconiraran que ni siquiera les
alcanza para comprar el animal.

Cuando se les pregunta a
los campesinos por sus principales
problemas, ellos responden que es
la comercializacion y el tamano de
la tierra, que en este estudio
aparecen como puntos relevantes.

Entre las fuentes de ingreso
pecuario, fambién hay diferenclas
entre Truf - Triuf, Quecherehue y
Trovolhue. En Quecherehue la
mayor fuente de ingreso son los
bovinos, apareciendo en algunos
sectores los porcinos, a pesar que
su numero no es importante.

También en el estudio se
ponen de manifiesto los problemas
mas sentidos de los campesinos
senalados con anterioridad.

El estudio fiene un valor
muy importante, ya que, quien lo
lea puede sacar mucha
informacion concluyente, siendo
tomada lo asistencia técnica en
ultimo lugar por ser la
comercializaclon y pequenez de la
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flerra probleras mas
fundamentales para ellos, en
cambio desde nuestro punto de
vista, es a la inversa: la asesoria
técnica es una necesidad en todo
sector campesino.

El libro también de alguna
indicaciones sobre las
percepciones de los campesinos
mapuche en relacion al medio
amblente, ya que es un texto que
no solo se centré en lo pecuario,
sino que en algunos aspectos
culturales como por ejemplo, el
dominio del mapudungun y el
significado del guillatun, ademas
de ofias creencias ligadas a la
ganaderia.

Un aspecto importante de
este texto es que no sdlo entrega
una Idea del sistema pecuario
mapuche, sino que presenta
algunas ideas sobre posibles
soluciones a estos problemas. Yo le
daria mas importancla todavia a
esas soluciones, en el sentido que
se propone que éstas deben ser
con tecnologias apropiadas al
campesino. Creo que eso es lo
rescatable del frabajo reallzado por
Gustavo Aravena, al plantear que
esas tecnologias deben ser
compatibles con el medio
amblente, economicamente
viables y culturalmente aceptables
por el campesinado mapuche.

Me considero un partidario
de la ogroecologia, pienso que
este enfogue es acertado y eso
seria lo que quisiera subrayar.
Solamente quiero manifestar el
agrado de presentar este libro de

P —

mi colega y amigo Y ogtadecgr g!
honory la posibilidad de contribuir
con el Instituto en esta causa tan
notable, como es, fratar de
desarrollar un poco mas la cultura.

Dr. Aliro Contreras Novoa
Prof. Facultad de Agronomia
Universidad de la Frontera



PENTUKUN N°6, 1996; p. 110-112

Presentacion de
Desiderio Catriquirdel
libro de Hugo Carrasco.

Cuando me hicieron la
invitacién a presentar el libro
Reviviendo Historias Antiguas, yo
pensé qué significa reviviry qué
significa antiguas.

Creo que las culfuras
antiguas en general, viven un
mundo del revivir y del reactualizar.
Traer el pasado al presente, pero,
también, muchas veces, llevar el
presente al pasado. Entonces, es
una especie de didlogo entre las
distintas épocas constanterente.

El autor del libro, don Hugo
Carrasco, descubrié esa légica
que subyace a fravés de los
relatos de la cultura mapuche, que
nosotros también podemos
encontrar; entonces, nos lleva a
este pasado a través del presente;
y como reactualizar significa
recrear, se recrea la cultura
mapuche como la tenemos en
estos momentos con los aportes
del pasado y del presente.

De esta forma, no tenemos
un tiempo lineal, sino mas bien, un
tiempo circular, como dije e insisto:
el fiempo vay viene.

También uno podria decir
que el libro nos lleva a revivir otras
situaciones, si nosotros recordamos,
por ejemplo, los primeros escritos
de los autores del drea religiosa,
como escribieron libros en la

lengua mapuche y en la lengua
castellana. El libro nos lleva
fambién a esa época, alas
épocas de encuentro entre la
socledad mapuche v la sociedad
occidental. Hay nuevamente una
especie de didlogo, una légica
que otra vez se capt6 en este iry
venir del tiempo.

El fexto hace referencia a
los relatos que se producen en la
cultura mapuche, el relato a través
de la fradicion oral, donde
nomalmente el relato lleva y saca
al actor mapuche de su tiempo,
trasladandolo del pasado al
presente en variadas ocasiones.

A las personas mapuche
que fodavia no han ingresado al
conocimiento de su cultura,
también hay una buena invitacién
para que de esta manera las
personas vayan entrando al
ceremonial mapuche, a su
conocimienfo, a su forma de
pensar, a esa légica de
pensamiento v filosofia de vida.

Descubrir esa légica ¢para
queé?. Para, de alguna manera,
revivir y reactualizar la cultura
mapuche. Las personas mapuche
y no mapuche que trabajan en
este ambito, saben la situacién en
que se encuentra la cultura, la
asimetria en relacion con la cultura
occidental, los conocimientos de
los que se hablaba hace un rato,
de lo que es en la cultura un
conocimiento que estd bajo otro
conocimiento y no se ha
potenciado.

Yo creo que el texto nos
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lleva o reflexionar sobre este tema,
como se polencia, como sale
hocio anbo aguello que esta

En el ospecto educativo el
texto @s un buen aporte, en
términos de abiir horizontes en el
pioceso ensenanza-aprendizaje y
viceversa, que desarolla el nifno
mapuche. La escuela estd
centiada fundamentalimente en el
ensenar y aprender, Hay unos que
ensenan y olros que aprenden. Las
vivenclas que han lenido las
Personas mapuche, nos dan
cuenta que nosohos primero

aprendemos y luego se nos orlenta.

Asl kernantur, quiere decir
mostrar, Indicar, es declr, como a
la persono se le va mostrando los
distintos caminos a partir de un
aprendizaje previo, y después
seguiamente, a parlir de esa
onentacion viene ofro aprendizaje.

£s una parte importante la
didactica, porgue el profesor
puade ayudar a descubrr esa
logico que esla subyugando en el
r@iato mismo, es declr, como se
ranstorma en malerlal didactico,
sismpre y cuando, se encuentren
astos puntos cenfrales, que estan
distontes de la parte metodolégica
y @n un aprendizaje.

Nosotios podemos
enconfiar a lo largo del texto ese
fipo de didlogo del tiempo, si
pudieromos denominarlos asi.

£n lo tradiclon oral, donde
s@ encuentian los distintos
personojes del pasado y presente,
mporol mapuche tiene por

lo general. un deposito didactico,
su propasito es el conocimiento.

Yo, ol leer el fexto también
encontre este proposito; el autor
da comienzo al fexto a partir de un
relato, de una conversacion de un
abuelo con sus nietos y de la
abuela con sus nietos.

Esa organizacion del relato
se va dando en todo el fexto, es
decir, se esta produciendo esa
conversacion entre las
generaciones, de modo que
nosotros podemos volver a ese
tiempo como al presente:

El relato tiene una situacion
didactica y esta se hdlla Inserta en
una situacion de tiempo; en qué
momento del relato se narra, cudl
es la clrcunstancia en que el relato
se esta haclendo y bajo qué
propositos se hace el relato.

Podemos encontrar esto en
muchas partes, en que esta bajo el
relato mismo del fexto, los motivos
del relato. éPor queé se hace fal o
cual relato en determinada
circunstancia y en determinado
momento?

Aqui hay dos elementos
importantes que hemos querido
destacar en férminos del
destinatario del texto. Por un lado,
las personas mapuche que de
alguna manera hemos
incursionado entiando en el
conocimiento de nuestro propio
mundo a través del conocimiento
-yo diria- huinca-occidental, que
también abre llaves para
encontrar el conocimiento de la
propla cultura y nos permite llevarlo



a una sistematizacion y a un aporte
crifico a nuestra cultura.

Esta parte critica nos llevara
a su vez a una reactualizacion del
presente y del pasado; es decir,
como se construye o se contintia la
construccion cultural.

De un construir
conocimientos se va a un construir
cultura, y no a un mero fransmitir
conocimientos, porque ni siquiera
se tfransmite conocimientos, sino
informacién. En algdn momento
dan noticias de lo que ocurrio en el
pasado, son noficias del pasado,
son noticias de la ciencia, pero no
se van convirfiendo en saber
cultural.

Creo que en un aspecto
didactico, si se lee con
profundidad el texto, se podrd
encontrar una metodologia
intercultural, porque normalmente
hoy, cuando hablamos de
inferculturalidad, pensamos, qué
conocimiento llevaremos a la
escuela, sivamos a ensenar
aspectos de la medicina
mapuche, de la sociedad
mapuche, del conocimiento
animal, vegetal, etc., pero nunca
se ha pensado en como se ensena
este conocimiento. Cudl es la
metodologia propiamente
mapuche para ensenar este
conocimiento, como se busca una
metodologia intercultural. Yo difia
que ese es un esfuerzo que hay
que hacer para poder trabajar en
el relato.

El autor senala también
ue el aporle fundamental de este

texto seria para el encuentro
intercultural, un encuentro solidario,
respetuoso y fratemo.

Aparte de este encuentro
intercultural, deberiamos hablar de
un encuentro intersociedades,
entre la sociedad mapuche y la
chilena, porque la interculturalidad
no necesariamente cubre las
relaciones interétnica. Muchas
veces el lamado concepto de
interculturalidad nos lleva a
distorsionar la historia de las
relaciones interétnicas actuales.

Prof. Desiderio Catriquir

Director

Carrera de Educacion
Intercultural Bilingte

Universidad Cafdlica de Temuco.
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