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Resumen

La siguiente investigacion se detiene en el asatisl quehacer historiografico del y

respecto del pueblo Mapuche en Chile, considerandm ambitos de investigacion las

representaciones discursivas erigidas acerca depasblo y los debates disciplinarios
gue se han ido explayando social, cultural y maitiente, a partir de categorias como

autonomia, colonialismo y descolonizacion.

Palabra claves: Historiografia mapuche - discursos hegemaodnicospresentaciones

sociales - colonialismo - descolonizacion.

Abstrac

The following research stops at the historiograghi@sk of analysis and for the
Mapuche people in Chile, considering the researslddS erected discursive
representations about this town and disciplinagceedings that have been socially,
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culturally and politically explayando, from categgs such as autonomy, colonialism
and decolonization.
Keywork: Mapuche historiography - hegemonic discourse -asaepresentacioines -

colonialism - decolonization.

Introduccion

La historiografia mapuche a partir de la fundacidel Centro de Estudios y
Documentacion Mapuche “Liwen” en 1989 en Temucqeexnentd un proceso de
articulacion sistematica y constante, que se obsbasta nuestros dias. Desde este
nicho de reflexion e investigacion se fueron plastoa diferentes expresiones
reivindicativas histéricas del movimiento Mapucheaihte el siglo XX y especialmente
en contextos de dictadura militar en gran parte laledécada de 1970 y 80
respectivamente. En este cuadro, Sergio Caniu@@8) postula que el colonialismo
chileno se reconfiguré y robustecié durante esos.a

Historiograficamente, luego del trabajo relativioa mapuche urbanos de José
Ancan en 1994, proliferaron los estudios y pubimaes de estudios de este pueblo. En
1997 Pedro Mariman reflexion6 acerca de la diasptapuche (1997); en 1999 Marcos
Valdés y Ramon Curivil escribieron a las intelebtzales y pensadores mapuche
acerca de los temas de autonomia y estrategiasca®ltle emancipacion (Valdés y
Curivil, 1999). El afio 2000, José Mariman y otroaponche se enfrascaron en una
discusion acalorada y contundente con Sergio Wles y su tesis hacer de los
mapuche y sus “errores ancestrales”, en palabrastdehistoriador chileno positivista
(Mariman, 2000; Villalobos, 2000). Durante la prmparte de la década del 2000 el
trabajo mapuche estuvo marcado el teR&orno al pais mapuchde José Ancan y
Margarita Calfio (2002).

En esta secuencia argumentativa, el libsoucha winkael afio 2006, abrio los
fuegos respecto de la discusion de futuro, quesém teabajo queremos discutir. En
1915, recordemos, Manuel Manquilef inici6 lo quaamos denominar una tradicion
compleja y sostenida entre los Mapuche: escribalepatir en foros publicos por
cuestiones concernientes, como se indicaba a piascdel siglo XX entre los lideres
Mapuche, a “nuestra raza” (Foerster y Montecind898). Otro texto igual de

impactante queEscucha winkaha sidoTa ifi fijke xipa rakizuameluwin. Historia,
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colonialismo y resistencia desde el pais Mapu@td 3), primer trabajo colectivo de la
Comunidad de historia mapuche (CHM).
Ahora bien, consignemos que la investigacion ddoPiltariman, Sergio Caniuqueo,
José Millalén y Rodrigo Levil, realiza un analisisbre las formas en que el Estado ha
ido legitimando los discursos sobre el pueblo Mapuen el Chile actual; para esto se
ha decidido realizar un recorrido histérico genarire la representacion social hacia
los pueblos originarios en base a la teoria dedpsesentaciones sociales de Serge
Moscovici. De este modo, podremos realizar la l@ajachlitica hacia los estereotipos
existentes hacia el pueblo Mapuche, que se plasm@aavés de la historia chilena,
euroceéntrica y civilizatoria respecto de los grugos no son parte de las elites.

Puntualicemos antes de continuar, que existensgditrabajos venidos desde la
historiografia mapuche luego de 2006, como los @& Mariman (2012), Sergio
Caniuqueo (2013), Enrique Antileo (2012, 2013), tdedlahuelpan (2012, 2013), José
Luis Cabrera Llancaqueo (2013, 2016) y Fernandddaai (2013, 2014), por nombrar
algunos casos, y otros chilenos coBartas mapuchee Jorge Pavez (2008), el trabajo
de José Bengoa sobre los mapuche en el bicentd@aia@), y el texto de Jorge Ivan
Vergara junto a Martin Correa, tituladbas tierras de la ira(2014), todas
investigaciones rescatables en cuanto discusigitaey metodologica respecta. Ahora
bien, haciendo este recuento, queremos centraemeian enEscucha winkay Ta ifi
fijke xipa rakizuameluw(npor el impacto ambiental que generaron y las iplé#
reacciones que ha desatado en estos ultimos diez afi

También es necesario consignar, que el analisidaties bajo el enfoque del
analisis critico del discurso sera la metodologialisis de la informacion recopliada,
ya que es justamente el discurso en base a lasespaeion hacia los indigenas y la
relacion existente entre dominador - dominado gma las elites dominante se
posesiona sobre los otros grupos (van Dijk, 2083)este caso, los Mapuche. Desde la
perspectiva de los estudios criticos del discursa ynetodologia, Ruth Wodak (2003)
menciona que estos estudios no se pueden entemderun método Unico sino como
un enfoque, pues necesita de diversos planos patasarrollo, porque posee variadas
secciones para implantar un objetivo en partiogitsm).

Ahora bien,considerando el reacomodo neo-conservador de taribgrafia

chilena a partir de figuras como Sergio Villalog@8dmo fueron y seran imaginados
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segun esta linea historiografica los mapuche dé 3iX1? ¢ Qué podemos augurar a la
hora de reflexionar sobre la situacion de la pabtachilena y su imagen del otro, en
este caso de los Mapuche? ¢ Es arriesgado habhastdeografia Mapuche y notas de

futuro en este escenario de reacomodo coloniasta indigena?

Imagenes y estereotipos

Los prejuicios surgen desde un grupo hacia otrduanion de la representacion de
aquel endogrupo sobre el exogrupo, entonces paeribie la representacion social
hacia el indigena que han plasmado los grupos hegeos hacia la sociedad, hay que
considerar una serie de variantes como el conadptraza”, “eurocentrismo” y las
relaciones de hegemoénicas que daran luces paradentt&a l6gica de las relaciones
existentes en base a la teoria de las represamacsociales.

Para especificar el concepto de “raza” se considéya escritos de Anibal
Quijano, quien deja en claro que el concepto soagela primera invasion de Europa
hacia América: con el nacimiento de la raza comucepto surge la clasificacion del
mundo globalizado, consigna este autor (Quijan602201).

La idea de la “raza” corresponde, en este sergidma construccion mental que
expresa la experiencia basica de la dominaciom@ly que desde entonces permea
las dimensiones mas importantes del poder mundialuyendo su racionalidad
especifica, el eurocentrismo (Quijano, op.cit.;)2&kta categoria mental que lleva a un
ordenamiento social instaurado durante la primarasion al continente americano que
trascendid las épocas, los cambios politicos yatexien donde este concepto llega y se
instaura con fuerza en todo el mundo globalizadesta hay que sumar que en el caso
de América latina las relaciones sociales estaprmd@tadas por esta idea de raza

ademas el caracter de dominacién que tiene el eksparite al indigena:

“(...) y en la medida en que las relaciones socigles estaban configurandose
eran relaciones de dominacion, tales identidadesofu asociadas a las
jerarquias, lugares y roles sociales corresporgenbmo constitutivas de ellas
Y, en consecuencia, al patron de dominacion cdlgpia se imponia”. (Ibidem,
2000; 202).
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Entonces, todo el ordenamiento del mundo, de lkdesh de la verdad en América
Latina se configur6 bajo esta idea de “raza”, sieedta la piedra angular de las
clasificaciones sociales que permanecen hasta Elogntrop6logo haitiano Michel-
Rolph Trouillot, profesor de la Johns Hopkins Umsiy, en su trabaj&ilencing the
past. Power and the production of histq997) sostiene respecto de la nocidon de
“raza” que esta es un nodo de poder que aglutstarfa, silencio y olvido por decirlo
de alguna forma, centrando el andlisis en la reW@uhaitiana de principios del siglo
XIX'y cédmo los grupos en disputa, por medio dehtelhistorico, fueron readecuando
las relaciones de poder hasta hacer de la poblafidhaitiana, un grupo subalterno en
toda la expresion de la palabra, sin historia adte “fuera” de ésta.

El principal rasgo que los invasores establecerAemrérica para crear esta
jerarquia racial fue el color y lo asumieron coraochracteristica emblematica de la
categoria racial (Quijano, op.cit.; 203). Estaldado esta codificacion como esencial a
la hora de clasificar, con ello generar las atridmes y representaciones sobre los
sujetos, porque para el dominador ha sido el detante de las relaciones y desde
entonces ha demostrado ser el mas eficaz y petduiradirumento de dominacién
social universal (Quijano, op.cit.; 203).

Por eso es que aquel grupo cuyo color de piel es oera, se siente
naturalmente por sobre el otro grupo, el confle¢oorigina porque al hablar de dos
tipos de “razas”, dos tipos de culturas y visiortgersas, el problema de los
entendimientos a la hora de relacionarse en satidflaentendimiento tradicional, en
nuestra cultura judeocristiana de Occidente, rdglla explicar nuestro actuar de la
siguiente manera: hacemos las cosas seguros delquando existe, lo llamamos
realidad y es el mismo para todos (Garcia, 200)(; 19

La sociedad esta consciente de que hay distintgegiraciales que conllevan, a
causa de su legado sociohistorico, puntos de yisgginiones propias sobre el mundo,
sin embargo en las relaciones sociales se exigeegiséa una sola mirada y a esa
mirada le llaman “verdad” (Garcia, 2007; 19). Earto a la concepcién del mundo y el
entendimiento entre dos grupos raciales cuanddeexisstas dos concepciones de la
realidad, se da el choque y el conflicto, la preégws: ¢y los distintos puntos de vistas?

¢ Las diferencias? ¢ Los otros pensamientos?
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Es por eso que existen las ideas, las que van mamse mundo exterior e
interior. Sobre las ideas se considera que hay raahdad objetiva fuera de las
personas, el problema es que esa realidad se vdosofientes de las creencias,
actitudes y valores” de cada sujeto. Las ideasavegr importantes porque dan forma a
la interpretacion de todo lo demas. (Myers, 20@8).1Entonces, hay por un lado un
sujeto, que en este caso es el que se considergligena, que realiza una atribucion
hacia el indigena, determinandolo bajo ciertosmpatens, en determinada por la raza de
los sujetos (Quijano, op.cit.).

Respondiendo a las permanencia de la actitud querse hacia los pueblos
indigenas, se puede decir que estas no ha cambsidaturalmente a causa de la
“perseverancia de las creencias”, esto significa existe una persistencia de las ideas
iniciales, como cuando el sesgo de las propiasiciae se desacredita, pero sobrevive
una explicacion del porqué éstas podrian ser verdad(Myers, Op.cit.; 104), de alli la
urgencia de analizar el discurso, para verificar ssi contindan reproduciendo
“explicaciones” y representaciones negativas hasigpueblos indigenas.

Es por eso que para lograr comprender el discursmmgportamiento de
dominacién hacia el indigena es importante condasr bases del origen de la
conformacion de los grupos hegemonicos que vaodeprendo los discursos desde los

grupos de poder, su visién del mundo y lo que gumyrar:

“El sujeto moderno es, en su concepto, basicameniedividuo, hombre adulto
productor, padre de familia, ciudadano, escéptidesconfiado, emprendedor y
razonable, individualista, sujeta ante el dinamigmnoaductivo, objeto ante la
"naturaleza de las cosas" ejemplarmente propietar&d menos poseedor de
bienes que le otorga algun lugar en el mercadoay dierta presencia social,
machista mondgamo con licencia. Es un hombre dispwevencer dificultades
en pleno uso instrumental de la razén con un ne&iggente sentido de la
realidad, capaz, sin embargo, de emprender endaress Si cree tener en las

manos un calculo correcto” (Pérez, 2009; 67).

Considerando entonces al sujeto moderno bajo estasteristicas, y considerando que

este es el patrén Unico y verdadero, se entiendgzbn del porqué los estudios van en
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funcién del “estudio de este hombre” y no se carsidil resto de la familia o lo “no
moderno” segun esta vision, y en el caso de gue sensidere es funcion de este
hombre moderno, por ejemplo en el caso de la nsej@studia al ser la antitesis de este
sistema de hombre moderno (Garcia, 2007).

Para empezar a describir la representacion sogelsq ha plasmado hacia los
pueblos indigenas en chile, es necesario remongalse siglos XVI, XVII y XVIII,
considerando los escritos de Ricard Latcham (13f4gn relata que la representacion
qgue tuvieron los espafioles frente a los indigen&sia) plasmada en los relatos los
cronistas, quienes no se pudieron dejar de ladqusties instaurados a causa de su
experiencia y vision del mundo, por ejemplo: Losnistas espafioles se asombraron
porque los “indios” no conocian el concepto de @d@d, ni las palabras “tuyo” o
“mio” (Vitale, 2009; 21). En este momento existe pmoceso de conocimiento entre
estas dos culturas en donde el encargado de ttanssiconocimientos sobre el pueblo
mapuche, las guerras, las costumbres, etc., en caste el cronista, no podian
desprenderse de los prejuicios de la época, especite los de religion y raza
(Latcham, 1924; 5). Entonces se culpa de la reptasién negativa hacia el pueblo
mapuche a los historiadores y no los cronistas leota de reconstruir e interpretar (y
reinterpretar) esta cultura, pues los cronistas sbedecian a describir segun su punto
de vista cultural, apreciando el choque y la nodediel encuentro entre dos culturas
totalmente diferentes (Latcham, 1924; 5).

Considerando la mision de evangelizacidon de loafesps, para interpretar una
cultura como “negativa” desde la mirada judeo@rsdi occidental, los principales
cronistas de la época que se dedican a investmae stnologia indigena fueron
espafioles, por lo mismo se cuestiona la religi@a@na como “demoniaco” que hay
gue evangelizar (Latcham, Op.cit.; 9). Entoncemata sociedad espafola es religiosa
y supersticiosa ve al mapuche y sus costumbres edgod'malo” incorrecto y pecador
que hay que dominar, justificando de esta manesarektimiento. Esta situacion desde
el punto de vista actual no es aceptable, peroidenasmdo lo que dice Latcham sobre
los prejuicios a los que estan sujetos aquelloBistias a esto se suma la situacion de
guerra existente entre indigena y espafol, quees@rtuando la figura del mapuche en

funcidn de sus prejuicios y transmitiéndolo al mugidatcham, Op.cit.; 9).
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La segunda etapa de representacion se puededinaate los primeros afos del
Chile independiente, aca se da una paradoja entccaalta representacion hacia el
pueblo mapuche, por un lado se enaltece su imagenpor otro lado, el Estado y la
sociedad pretenden domesticarlo, reconociéndolamantno inferior: bajo esta premisa

es que le imponen la nacionalidad chilena.

La mirada histérica en cuestion
Durante el proceso independentista de Chile, aipios del siglo XIX los patriotas
utilizan el simbolo del “guerrero araucano”, puepresenta aquella rebeldia y
resistencia que data de tres siglos de lucha emacdal pueblo espafiol, esto se puede
ver plasmado por ejemplo en el escudo nacionadorg@ar José Miguel Carrera, en
donde se representa una “gloriosa” nacién chilama dgja en evidencia que Arauco
para los patriotas constituia, entonces, un ejenapleeguir, una meta a alcanzar
(Boccara, 2002; 292).

La paradoja la especifica este autor cuando meadamferiorizacién con que

se muestra la figura del Mapuche:

“(...) pese a las utilizaciones emblematicas o alegérde la historia de Arauco
y de sus personajes notables, el gobierno patriemala practica, siguid

considerando a los indigenas en general como “lmersnenenores”, herencia
indudable de la concepcion y legislacion colonigjes consideraron siempre al
indigena como un eterno “menor” sometido a la &utakpanica” (Boccara,

op.cit.: 293-294).

Un ejemplo de lo anterior es la Aurora de Chilegreher perioddico de la época, el que
como buen representante de la clase ilustrada,adduen el siglo XVIII, aconseja
incorporar a los indios a la sociedad por medioladeducacion, la ilustracion, la
igualdad civil y social (Boccara, op.cit.: 293)aae da la logica y la intencionalidad de
integrar al indigena pero bajo las condiciones iespas desde la llustracion,
reconociendo al otro como un inferior implantantieigema que el grupo hegemanico
determinan como el mas Optimo para el pueblo imdigeviéndolo desde una

perspectiva eurocéntrica, y nuevamente con unbdathevangelizadora.
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Boccara agrega ademas agrega que, al mencionaciargue tenian el patriota
(o criollo) sobre el mapuche, se dice que eraniderados como sus “compatriotas”,
compartiendo una misma tierriaig solig, pero no un mismo pueblo chileno, puesto él
desciende de espafoléss(sanguiniy (Boccara, op.cit.; 292). Entonces, todavia existe
aquel orgullo de parte del criollo por pertenecés aultura europea, inferiorizando la
cultura mapuche desde una perspectiva paternakgisesentandolo como un inferior
gue hay que educar de la mejor manera en basdunismentos eurocéntricos, pero a
su vez sintiendo una admiracién hacia la resiséemgie inspir6 la lucha por la
independencia politica de Chile para forjar aquethéio que se anhelaba, sin considerar
que esta construccion del Estado no fue una caesbru historica de los Mapuche
(Mariman, Caniuqueo et al: 2006; 15).

Esta situacion de ver la figura del Mapuche comotominferior se intensifica y
se agrava en una tercera etapa, correspondierdesaglnda mitad del siglo XIX,
cuando los historiadores republicanos tienen ladmide escribir la historia de Chile
desde Chile; En este momento reconocidos histaeadacomo Miguel Luis
Amunategui y Francisco Bilbao realizan una critizia el discurso que tenian los
Patriotas durante el proceso de independencia de §ibre los indigenas, pues estos
historiadores no lograr encontrar una razon l6deda union y admiracion entre estos
dos grupos (Boccara, op.cit.)

Las representaciones sociales estan elaboradas garmpo hegemaonico “dentro
del marco de sus intereses” (Moscovici, 1979); £#ttelectuales e historiadores del
siglo XIX, catalogados desde ideologia Liberal,gdas gran participacion en materia
de decisiones politicas y educativas, como fuesb de los mencionados Amunategui,
Bilbao, mas José Victorino Lastarria, Diego Barrdgna entre otros que son
considerados como los principales forjadores dheskaria oficial de Chile:

“De esta manera, la imagen del indigena chilenosysediscursos (escritos u
orales) contribuyeron a crear y divulgar fue fundatal en las futuras
decisiones que los gobiernos sucesivos tomararrgsobver definitivamente “el

secular problema araucano” (Boccara, 2002; 296).
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Este vuelco en el discurso hacia el pueblo mapsetagravan a causa de los planes de
unificacion del territorio, este cambio serd pegiad, pues se vuelve a reproducir
aguella representacion que existia la época cdlatiara desde los mismos chilenos
independientes, reproduciendo asi:

“(...) un enfoque que mas bien aproxima al de la Garespariola durante la
época colonial: el indio es un barbaro irreductieleidoso a quien hay que
someter tarde o temprano por diferentes medios,uconbjetivo diferente al
hispanico por su puesto, para lograr la unidad tdeitorio nacional y el

progreso de la patria” (Boccara, op.cit.; 294-295).

Un claro ejemplo de esta reproduccion de la reptasgn social negativa hacia el
indigena implantada desde el Estado hacia la satiddrante la segunda mitad del
siglo XIX fue que en las escuelas dejan fuera tddsssaberes del mundo indigena,
incluso se sancionan los elementos indigenas cofinuftivilizador”, en donde el
Estado a través de la escuela se va imponiendstéms: con los principios de orden e
ilustracion, propios de la vision eurocentrista f@ari y Sagredo, 2007), un ejemplo
son las sanciones hacia los estudiantes, en denlés prohibia a los estudiantes asistir
a las escuelas con ponchos, pues esta prenda tiieneesorresponde a las de una
sociedad europea ilustrada (idem).

Entonces, a causa de esta cruzada ilustrada de gelrtEstado chileno, se
comienza a educar a la poblacion en funcion deutopeo, en primer lugar hay que
recordar que la escuela es una institucion instaudesde Europa, mediante ella
comienza el proceso de aculturacién hacia la @iltodigena, pues a causa de la
representacion negativa que produce el Estado glites intelectuales a través de los
discursos se produce un alejamiento de la sociédaih su culturas originarias,
logrando asi el objetivo del Estado, no obstamelaesegunda mitad del siglo XX
comienzan a realizarse estudios que tuvieron cobjetivo recoger y reproducir la
cultura indigena, instaurando aquellos estudiosdiies e interculturalistas que fueron
la base de los programas de educacion bilingteciritaral que se pueden observar el

dia de hoy (Canales, 1998), en donde los puebtiganas estan siendo considerados
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dentro de los programas de estudio, el problem& edmo estan siendo representados
hacia la sociedad.

De esta forma se va configurando aquella represiéntgue el Estado establece
hacia el mundo indigena a través de diversos nmsoanicada vez intensificando la
vision negativa hacia el pueblo mapuche, sanciamasd cultura y elementos; es
menester recordar que todo esto se realiza sieaempfancion de las necesidades del
Estado, porque las decisiones de escribir e hasttacerca de” se plantearon desde una
esfera de chilenidad no-indigena, preocupada deceorl pasado para intervenir en el
presente (Canales, 2010; 76).

La discusion acerca de Colonialismo

Desde una o6ptica marcada por la discusién acertacalenialismo ¢ Cual es el
diagnostico mapuche acerca de esta arista disa@rddartamos consignando que lo
colonial no solo se reduce al periodo histérico gamprende la instalacion de los
espafnoles en América hasta el proceso de emaraipdeilas propias colonias en pro
de su independencia, sino que abarca mucho massgyeuna de las definiciones la
entrega Jesus Arboleya describiendo lo colonial asi

“El proyecto colonial siempre fue muy abarcadoropnsgistio en establecer un
orden mas o menos extendido de dominacién. Estenolichplicé una
organizacion politica especifica de las coloniasi yperiferia, el establecimiento
de sistemas de alianzas o el enfrentamiento cas pwotencias, el aliento y la
explotacion de las contradicciones domésticas arfdel poder colonial y la
difusién de una ideologia capaz de debilitar laacatad de resistencias de los
pueblos oprimidos” (2008; 122).

La visidbn de Arboleya, enfatiza en un proyecto guesolo se establecio sino que
construy6 un sistema a favor de los colonizadoeesaddcter homogéneo vy totalizante,
apoyando el argumento anterior, el articulo de MaBerrios “Barroco vy
Transculturacion. La construccion de imagenes, IRrbas en América Latina”,
profundiza el pensamiento de Angel Rama en La Giudetrada, detallando lo

siguiente “entender el mundo colonial como un psocgenerador de un espacio de
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experimentacion y aplicacion sistematica de unrshheoco. Esto significa cuestionar
la construccién discursiva de una América Latinenbgénea, articulada a la sombra de
los procesos europeos” (Berrios, 2005; 92).

Entonces ¢ Ddnde se cred este mundo colonial, podigareguntarnos? Mabel
Morafa lo describe como la “negociacion ideologintre las tradiciones recibidas y las
pulsiones que irdn modificandola [por cual] su @eccultural es [...] una praxis de
gestion en la que se define como agente transadtiturpara quien la identidad se
descubre y se elabora desde la alteridad en uro jdegespejos, con frecuencia
deformantes [...] que transforma los actores enasijet

Se desprende de Morafia y otros autores la pregy@ize tipos de sujetos son
los que se han construido desde lo colonial? AlRlEMnmi en su texto El retrato del
colonizador identifica al binomio colonizador y anizado de la siguiente manera:
“colonizador le importa muy poco lo que sea real@esh colonizado. Lejos de buscar
la realidad del colonizado, lo que le interesa emeterle a esa indispensable
transformacién” donde manifiesta que no hay cowige del otro sino que un acto
violento donde el colonizador se atribuye una sudetpaternalismo exacerbado, este es
un tipo de colonizador. Entre otro mas desposdidoa no cumple con los patrones de
desarrollo del colonizador que proviene de la f@gcion” para insertarse en la
“barbarie”.

Pablo Gonzélez Casanova ha sido uno de los tedjie®snas se ha nombrado
en América latina, el soci6logo ha explicado entestto Colonialismo interno [Una

redefinicion] (1969) esta tension:

“(...) La definicibn del colonialismo interno estaiginalmente ligada a

fendmenos de conquista, en que las poblacionestd@®® no son exterminadas
y forman parte, primero, del Estado colonizadordgspués, del Estado que
adquiere una independencia formal, o que inicigorateso de liberacion, de
transicion al socialismo o de recolonizacion y esgral capitalismo neoliberal.
Los pueblos, minorias o0 naciones colonizados poEsthdo-nacion sufren
condiciones semejantes a las que los caracterinael ecolonialismo y el

neocolonialismo a nivel internacional: habitan am territorio sin gobierno
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propio; se encuentran en situacion de desigualdgdef a las elites de las etnias

dominantes y de las clases que las integran”.

Lo que sefiala Casanova es mucho mas complejoqielse lee; ha abarcado todos los
planos de la sociedad sin embargo en estas cotisings hay otros formas de convivir
como son los mapuches que desde la resistencianstrgocion de autonomias han
creado un propi&imun/conocimienty episteme.

Desde el ambito académico, y sin dejar de ladotriuesarco analitico a partir
de las representaciones, el texto *“j...Escucha, Wihknacido producto del interés de
un comité editorial por saber como historiadorepuhe conciben su propia historia
(Mariman et al, 2006; 7), es hoy por hoy un icorchistoriografia nacional Mapuche.
En la nota de advertencia, se deja en claro gedibsd no compila solamente ensayos
sobre historia nacional Mapuche, pues “(...) hab&wuda Historia Mapuche no tiene
relacion con describir o analizar los hechos dehgda que conciernen al desarrollo de
nuestro pueblo, al desarrollo de nuestro pueblespesa seria una historia de “lo
mapuche” en términos de objeto de estudio, lo @eala reproducir una logica
colonialista a través de un texto escrito.

Como plantean los autores de Escucha winka, indiépetle de ser o no ser
mapuche, el problema a estudiar o debatir tienevgueon que la historia Mapuche
investiga el pasado bajo propias epistemologias opstouccion de nuevos
conocimientos a partir de esta cultura; para elman los siguientes puntos: una
historia que analiza como se construye conocimidesule lo mapuche, establecer los
puntos de convergencia y de antagonismos con fanamss de conocimiento, estudiar
la construccion de conceptos y la operalizaciégstes, al mismo tiempo que se hace
relacion con la lengua (Mariman et al, 2006; 9).

Ahora bien, en el textda ifi fike xipa rakizuameluw{irprimera obra de la
Comunidad de historia mapuche, autogestionado podeimas, sus autores han
manifestado que el sentido que le otorgaron &sw és a partir del reconocimiento de
la compleja realidad mapuche actual, expresandd‘lgtexalmente significa nuestras
diferentes formas de pensarnos. Este pensarnos calettivo, el ejercitar la capacidad

de mirarnos desde y en nuestra propia diversidaierido en cuenta nuestro devenir
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historico y la interaccion constante con mdultiplestores y dinamicas, es lo que
queremos relevar aqui” (Nahuelpan et al, 2012; 15).

Los dos trabajos antes citados, secundados porgan@a de produccion
historiogréafica considerable, han querido decoirs&l discurso de la historiografia
tradicional y otros textos de ribetes indigenistdsstos textos ponen el acento en el
debate referido al colonialismo en tiempos repablis y a las discusiones
descolonizadoras (Canales, 2014a; 2014b) que segkaminando en diferentes
latitudes de América Latina. Esto amplia el delyateiestiona los pareceres oficiales y
las reproducciones sociales y discursivas con eptgpa lo Mapuchey su raigambre
historico social y cultural, elaboradas a partit gesitivismo liberal decimondnico,
promovido por el Estado nacional, tan presenteesiel sistema escolar y sus libros de
estudio para los estudiantes.

Conclusiones

Ahora bien, en este ultimo punto, como ejercicicdeclusion centraremos la atencién
en el analisis de datos de reproduccion de discerseste caso del texto escolar de la
editorial Santillana, Segundo Ao Medio, vigenteeédia de hoy en el sistema escolar.
La razon de la eleccion de este instrumento eseueiede observar como el Estado va
legitimando un discurso eurocentrista en uno de dgentes mas efectivos de
dominacion y domesticacion ciudadana: La escuela.

En funcion de las representaciones que legitimaukaridad en las salas de
clases frente al pueblo mapuche que, a pesar geel@stablecen los OFT, fomenta el
racismo y la minorizacion. En base a lo anteriot@enencionado, se comproboé tras
esta investigacion que los discursos negativosahlacfigura del indigena contindian
reproduciéndose desde el Estado hacia las eshsgtasn discurso eurocéntrico.

El pueblo mapuche si bien, aparecen en el textasen funcion de si mismo,
mas alla de lo que dictamina el curriculum ofieialdonde solo aparecen con la llegada
de los espafioles, lo hace desde la trivializacida generalizacion. El texto escolar
realiza un énfasis en el rol que tuvo la iglesi®laa en la lucha por los derechos
mapuche, invisibilizando la resistencia autonomia yjucha de este y otros pueblos
originarios, por liberarse de los grupos espafotdaramente existieron Ordenes

religiosas que denunciaron los abusos cometidaa ha pueblos indigenas, pero hay
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una intencionalidad de enaltecer el rol de la igleatdlica al mostrar mas de seis
paginas exclusivas referente a este tema, omitiasdectos fundamentales como por
ejemplo las bases juridicas e ideoldgicas de lesa@bcometidos hacia los pueblos
originarios de América.

El pueblo mapuche contintda siendo presentado carhrepbelicoso, sometido
e invisibilizando, la misma representacién quenselcaba en durante el siglo XIX. En
cuanto a la omision, solo es presentado en lasadesl posteriores al capitulo | en
funcién de los intereses del Estado, estableciema® existié la necesidad y la
obligacion de someter y asesinar. El texto escolar explicita las formas de
sometimiento con que fueron sometidos a la llegdeldos pueblos europeos, por
ejemplo nunca habla de violaciones, dejando erdregue el proceso de mestizaje fue
casi algo voluntario. Tampoco especifica de lo geetrataba el servicio personal
aplicado en Chile.

Como se extrapola, el texto tiende a inferiorizacultura mapuche (e indigena
en general), nunca inferioriza a los espafolesliggan al territorio, es mas, mediante
las imagenes lo enaltece. Otra de las cosas gpedse observar es que no presenta
ninguna imagen femenina mapuche, pero si rescdébda de mujeres que no lo son,
como es el caso de Javiera Carrera.

El Mapuche es visto como un otro durante todo »@btescolar, pues recién en
el Capitulo Il, tras el proceso de independenaac@mienzan a utilizar términos y
actividades de valorizacion del actuar de los gsupdependentistas criollos, dejando
en claro que el estudiante debe reflejarse endt#oRas y no en el mapuche.

En este sentido, no existe un ejercicio de vendtigena desde lo indigena, por
ejemplo algo tan esencial como el uso de la “sfinal de los nombres de las etnias al
referirse a los pueblos indigenas, por ejemplo lde mapuches”, en cambio, si
reconoce términos propios del espafol antiguo, cesma caso de la palabra “Reyno”.

El mapuche no tiene nombre, y cuando se rescataniabores siempre es
gracias a un otro no indigena. Omite la importani@aa esclavitud en el problema
indigena, es mas, no es desarrollada hasta la deyiehtre. El texto continta
reproduciendo textos e imagenes cargas de eurmsreatra sus estudiantes, cuya
importancia histérica es fundamental, pero siengmaando haya un ejercicio critico y

reflexivo de por medio, cosa que el texto escotalnace.
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Como se vislumbra del parrafo anterior, en el tesdacomienza a fomentar el
patriotismo desde las luchas por la independerciaonde es nombrada solo la elite,
sin considerar al campesinado en la lucha ni saaldos pueblos indigenas, o la
identidad nacional, considerando que todos loscasp@ositivos de la cultura nacional
actual se conforma durante la lucha de los criollo® antes, potenciando la identidad
nacional solo con la identificacion hacia la etitella, mas que con el pueblo mapuche,
viéndolos como un otro ajeno, inferior y sin rost

Una de los aspectos que mas llama la atenciorestasinvestigacion es que
pervive la reproduciendo de textos correspondiesnt@snistas de siglos pasados, cuyos
discursos estan marcados con eurocentrismo de rpgrado; si bien, se reconoce la
importancia de presentar fuentes primarias endaeds, en el caso del texto escolar no
existe un ejercicio de reflexion, sino de reprodcae sus contenidos que representan
a los pueblos mapuche como barbaros, enalteciendaliura europea por sobre las
indigenas, en donde no es capaz de enjuiciar lmssy@busos y derrotas de los pueblos
espafioles, pero no tiene problema en hacerlo cpueblos indigenas, y cuando lo
presenta delega la responsabilidad, culpabilizamclaso al mismo indigena, como fue
el caso de la invasion a la Araucania. Ademas,dmuaonsigna de la permanencia de
las tradiciones del pueblo Mapuche, siempre esiagax la intervencion de otro, de
preferencia catdlico europeo: en la actualidadcadjue la permanencia cultural de los
Mapuche es gracias a los programas de gobierndeetas, sin valorar la lucha
autdonoma por resistirse a la aculturacion.

Si bien el texto escolar solo limita a presentdosapueblos indigenas en las
paginas correspondientes a los primeros siglos adeédoca colonial en Chile,
paulatinamente lo va haciendo desaparecer, endgmags posteriores aparece solo
cuando hay conflictos bélicos a causa de un inte@nomico estatal. En este
escenario, los estudios y discusion propia de lapidhe no afloran. La historiografia
Mapuche reciente con mas de veinte afios de labisibjlizacion, no es parte de estos
textos ni de la mirada de futuro que el Estadoeabil transmite a la juventud en
escuelas y liceos.

Tras el resultado del andlisis de los datos predede se considera que la
representacion social hacia el indigena en logsexscolares contindia siendo negativa,

al igual que en los siglos pasados; Si se preteraldcar valores como el respeto, la
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solidaridad y la buena convivencia en las escisgda un poco mas facil ejecutarlos si
se dejase de reproducir y legitimizar discursos prmnueven el racismo hacia el
pueblo mapuche, manteniendo los mismos prejuickistemtes desde los siglos
pasados. Esto deja en evidencia que en la actdalelda una paradoja en la educacién
formal actual, pues por un lado, la educacion foripasee un programa de
integracionismo moderno hacia los mapuche en laseés que nace desde vision de
un “otro”, que los ve como un ser “inferior” (Caes) 1998).

En relacion a este problema de la representacigiativa hacia la cultura
Mapuche, cabe destacar lo que dice Moscovici af dge estas representaciones no
son estaticas; el problema es que estan sujetasaynihadas en base a los intereses de
dominio del grupo hegemonico. Entonces el desafié en trasmitir de manera critica
las formas discursivas en que la elite dominantsoraetiendo a la sociedad bajo sus
intereses ideoldgicos. Es por eso que se necegitaprofesores comprometidos con la
descolonizacion, para acabar con estas practisasrdivas desde las salas de clases,
que deconstruya todo aquello escrito por los hedores de la elite en donde

representa al indigena como algo exotico y lejano.
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