///%///////////////////V///////////////////////A%m ;

mm : /////////////////////////ﬂ%/////ﬁﬁ NN
< m.m

M |:

,O,m = o =

%D 3 PR T_53 mM % o

SVA |2 ¢ EERsiEiEii g £7 =i 3

SEN|E  § 55is38%898S i c 5 &

=0 IE TEHEOR 4TS TH RS

°M |E o, 232

S |2 Fayoo ol |z i

MB g A S0k S I+

mm m =l

= 5




i ACERCAMIENTOS METODOLOGICOS HACIA -

PUEBLOS INDIGENAS

Una experiencia reflexionada desde 1a Araucania, Chile,

Editores:

‘Teresa Durdn P,

Usperanza Parada 2,

Noclia Carmasco H. A

Comité Edilorial:

Ariuro Hemédndez S,

Sociollnglista, Decana Paculizd de Artes y Humanidades, UCT.

Jean Luls Nass A,

Profesor de Li Dircotor de 1 idn Académica, UCT.
Florencia Mallon

Direciora Departamento de Hisloria, Universidad de Wisconsin, BILUU.

Disefin y diagramacidn:

Juan Cifrlns Pradenas Ch,

Fotogrufin de portedn:

Serie: Pueblos Indfgenas / Quinguén, oracida por la terra, 1991,
CHumbcerio Ojeda

Edliado por el Centro de Estudios Socioculturales
dela Universidad Catdlica de Temuen

Moot 56 - Casilla 15-D

Peno: 56 — 45 - 2056248 f 205627

- mail: cosc@uciem. ol

Temucn - Chile
Impreso oo LOM Ediciones, Pono 6722236, Sanliago
1* edicign, septiembre de 2000, 200 cjempl

Registro de Propicdad Inteleciual N°: 114,763
L5.B.N.: 956-7019-14-2

A



NOL- Vo T B . ﬁ;ﬁﬁmﬁ;}i ‘i‘zw;tsm
" ara b , 7
A iiz) INDICE EE

0.4

AN\

N

Editorial

N \E\
2\

i

TPARTE_
Capitulo 1
«La planificacidn del impacto en la senda intercultural.
Consideraciones antropoldgicas que anteceden al Curso y al Taller de Prictica Interculturaldf?
Teresa Durén,

TN

I PARTE. :/%2 Z %5
Capitulo 2 7 ,’ffg’f;
e /

«Historiograffa y pueblos indigenas. Enfoque desde los derechos humanos».
Florencia Mallon.

N
AR
S
S

Capitulo 3

) A
«Desarrollo local con poblaciones indigenas de América Latinan, f;"/:f/: f/’//
Enrique Pérez. z /
.
7 e
Capitulo 4 / 7K ,f,fi]:

«Tratamiento demogréfico de poblacién indigena en América Latina, particularmic
la situacién mapuche, Poblacidn e identidad étnica».
Alexia Peyser y Gabriela Pérez.

N
\\
|

NN
NN

AR
SR

N\

Capitulo 5
«Trasfondo histérico y cultural del contacto interéinico en un espacio fronterizo
(Siglo XVIII)».

Holdenis Casanova.

3

A\

A

7,

o

Capitulo 6 :
«Conocimiento Antropoldgico sobre los Mapuche de Chile, Efectos socioculturalegy’
némicos de su integracién forzada a la nacidn chilenas.

£

N

Aldo Vidal. A
Capitulo 7 //,5‘; /J,()j
«Aportes de 1a Ecologfa y de las Ciencias Ambientales para un acercamienta a los -"i:-’églos
ind{genas». fé
Esperanza Parada. %

D
N
AN

Ny

J



g / b

Capitulo 8

115

«Las relaciones interétnicas desde la perspectiva mapuche».,
José Quidel.

Capitulo 9

123

«El mundo mapuche y su medicinar.
Machi Victor Canijullan,

ITT PARTE

141

Capitulo 10

143

«Compctencias, Aplicaciones y Reflexiones en torno 2 la Diversidad Cultural en la
Araucania»,
Teresa Durdn y Noelia Carrasco.

ANEXO 1

__160

Una experiencia intercultural de investigacidn: Los efectos del Curso Internacional
y el Taller de Préctica Intercultural sobre tres estudiantes extranjeras.
Florencia Mallen.,

ANEXO 2

164

Nomina de participantes Curso Internacional y Taller de Prdctica Intercultural.



EDITORIAL

La presente anlologia sisternatiza una actividad que responde a una doble denominacién:
por una parte constituye una actividad de extensién académica y/o de divulgacién cientifica,
¥, por otrz, puede entenderse como una aplicacién de la antropologia sociocultural al campo
del mejoramiento de las relaciones interéinicas en el contexto regional. Se tratd del Curso
Internacional y del Taller de Prictica Intercultural que sc denomind “Acercamientos Meto-
doldgicos a Poblacidn Indigena de América Latina, particularmente la mapuche de Chile», y
que se lleva a cabo entre el 04 y el 27 de agosto de 1999, en la Universidad Catdlica de
Temuco, IX Regién de la Araucania, Chile.

El problema de fondo que abordé el evento concierne a la necesidad de reflexionar en torno
al modo, fines, objetivos inmediatos y procedimientos que, tanto la sociedad global comola
ciencia cldsica y moderna usan para relacionarse con el mundo indigena. La antropologia
local habia detectado este problema, evidenciado en el hecho de que instituciones piblicas y
privadas, nacionales y rcgionales, usan marcos referenciales no pertinentes y/o no actualiza-
dos con las poblaciones descendientes de las originarias, luego de su integracién forzada a
las sociedades nacionales. Este fenémeno ya fue denunciado por un sector importante de
cientistas sociales, particularmente antropdlogos en México desde la década de los *70 y
recientemente en Bolivia, Colombia y otros paises latinoamericanos (Nahamad, S., 1990;
Pérez, E., 1998; Stavenhaven, R., 1999}, Por otra parte, la ciencia social en su afdn de gene-
ralizar, ha olrecido tardiamente bases epistemoldgicas y tedricas suficientes para captar lo
dnico en el concierto mundial del conocimiento de las sociedades y culturas particulares;
antes bien, ha tendido a mantenerse en ¢l paradigma gue confunde la inquietud genuina de
conocer, con la del dominio.

La solicitud de un curso formal, por parie del Instituto de Estudios Latinoamericanos de la
Universidad de Wisconsin — Madison, a través de la Dra. Florencia Mallon - investigadora
adjunta del Centro de Estudios Socioculturales (CES) de la Universidad Catélica de Temuco '
- en junio de 1998, ofrecié el estimulo propicio para gestar la propuesta metodoldgica de una
actividad, que siendo lectivo -- formal constituyera, al mismo tiempo, una intervencion pla-
nificada indirecta en el estilo de relaciones sociales pre — existentes. En efecto, se tratarfa de
un marco exploralorio de relaciones menos emocéntrico y no discriminatorio con los cinco
sectores mapuche de la regién con los que el CES mantiene compromisos de (rabajo desde
1995. Por un afio se prolongd la programacion de esta actividad, gue concluyera a fincs de
agosto del afio recién pasado.

En ¢l documento que usted tiene en sus manos, la primera seccién se destina a la organiza-
cién programitica del Curso Tedrico y del Taller de Préctica Intercultural y a su respectiva
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fundamentacidn, en el marco de la antropologia académica local. Se trata de justificar la
necesidad y el estilo del Curso, que pone en interaccién simbélica a los cuatro tipos de
actores: estudiantes extranjeros, los conductores locales o representantes de las comunida-
des mapuche, participantes de once municipalidades y otros servicios piblicos, estudiantes
universitarios y especialistas extranjeros y estudiantes universitarios invitados a participar
de las finalidades y modalidades de la experiencia.

Como parte central del documento - segunda seccidn — se encontrardn echo de los diez
textos seleccionados y considerados indispensables para empezar a re — pensar las relacio-
nes interétnicas en la regién y que fueron expuestos a los participantes por los expertos,
entre el 04 y el 07 de agosto, a través de metodologfas diversas.

El CES no podria haber organizado este curso, particularmente en su fase tedrico —
metodolégica, sino contara con valiosos colaboradores de recorrida trayectoria en sus res-
pectivos entornos y a quienes hemos solicitado que nos acompafien en esta oportunidad, de
tanta significacidn para nosofros, En primer lugar, mencionamos de nuevo a la Dra. Mallon,
encargada de dictar 1a clase magistral. En esta oportunidad ella nos proporciond un anélisis
acerca de cémo los historiadores han realizado sus estudios de los pueblos indigenas durante
el siglo, desde una perspectiva critica, fundada en la filosoffa de los derechos humanos; la
Dra. Mallon nos ilustré acerca del tipo de conocimiento que los historiadores convenciona-
les han proporcionado y la atencién que debemos prestar si estamos realmente interesados
en comprender a estos pueblos en tanto semejantes nuestros y aiin mds, protagonistas de un
estilo de vida que es sélo de ellos. En esta revision critica, finalmente, 1a Dra. Mallon nos
proporciond una descripeion de uno de los métodos menos conacidos en nuestro medio, la
historia oral y que ventajas ofrece en la perspectiva valdrica en la que ella se sitia,

En segundo lugar, contamos con €l aporte del Dr. Enrique Pérez, antropdlogo chlleno con
quien mantenemos intercambio académico desde 1997, Nos aporta con su Bxpenenma en el
analisis de las sociedades nacionales latinoamericanas, desde dentro de ellas y luego desde
Europa, en tanto actor social y luego como antropdlogo, Estamos ciertos de que él nos situa-
rd adecuadamente en la perspectiva del desarrollo recurriendo a los Gltimos aportes del post
- estructuralismo para comprender el comportamiento social contextualizado.

Cerrando cl ciclo de extranjeros preocupados acerca de cémo conocemos a los pueblos indi-
genas y como deberfamos hacerlo si tomamos conciencia de Jas limitaciones del conoci-
miento cientifico modemo, tendremos a la Dra. Alexia Peyser quien, desde los estudios
demogréficos, ha ido incursionando cada vez mis en la perspectiva antropolGgica post —
moderna, En efecto, con la Dra. Peyser incursionaremos en como s¢ conocen a los pueblos
indigenas respecto de las caracterfsticas de sus poblaciones, asf como tomaremos nota de las
trampas de las cuantificaciones.



El segundo bloque de nuestra antesala lo conforma el aporte de colegas nuestros, quienes
desde sus respeclivas disciplinas y experiencias, nos orientardn respecto a cémo entender
mejor al Pueblo Mapuche. Es decir, entraremos al conocimiento del pueblo que constituye
nuestra raiz histérico — cultural, guiados por profesionales que de uno u otro modo se mue-
ven por el interés de perfeccionar sus acercamientos a la poblacién indigena local. Comen-
zaremos por situarnos en el espacio geografico — administrativo de la regién de 1a Araucania.
Mediante una localizacién abrupta en la historia contempordnea, nos interesa reconocer los:
espacios que hoy ocupa el Pueblo Mapuche y, en una perspectiva ecolégico - ambiental
tomar conciencia de los tipos de conflictos que las cicncias ambientales reconocen hoy dia,
y los que una rama particular de estas ciencias estd dispuesta a presentar desde una conoci-
miento de corte general, pero intercsado en recoger las particularidades del conocimiento
indfgena. Este interesante tema nos lo presentara la Sra. Esperanza Parada, Magister en
Ciencias de nucstra Universidad y Directora Adjunta del CES.

Dentro del bloque académico local, hemos situado el papel de la historia en la perspectiva de

la profesora Holdenis Casanova.Hemos valorado su aporte por la rigurosidad que le otorga

al estudio de las fuentes documentales. Su andlisis de situaciones de contacto histérico de

principios de siglo nos trae al presente una problemética adin no resuelta en nuesfro contexto
" regional: la aceptacién de la diversidad cultural.

Para abundar en esta problemaélica nacional y regional, contamos con ¢l aporte del profesor
Aldo Vidal. Sus estudios de los sistemas culturales, econdmicos y sociopoliticos de los
mapuche, permiten entender los cambios y transformaciones forzadas que esta sociedad ha
vivido, particularmente debido a las politicas indigenistas de las sociedades nacionales lati-
noamericanas,’

El tercer bloque del curso lo protagonizan dos exponentes genuinos del Pueblo mapuche,
quiencs se han destacado como estudiosos de su cultura, historia y actual condicién en el
marco de ia socicdad nacional, Nos honra contar con el apoyo y participacion de los sefiorcs
José Quidel y Victor Caniulldn, Ellos nos permiten avanzar en nuestro esfuerzo de acerca-
miento hacia ¢l Pueblo mapuche a través de la interaccion con €ste, en tanto alter, a lo menos
en dos niveles: el nivel del conocimiento y prictica cotidiana y el nivel de la reflexién y de
la bisqueda conjunta de mejores formas de entendimiento. '

De lo anterior se colige que la condicién pedagdgica se estarfa dando, entonces, a nivel de la
teorfa cultural, presentada por los exponentes, y en las comunidades, a través del Taller de
Préctica Intercultural. En efecto, esta es la visidn ideal de la pedagogia interactiva y respecto
de la cual tenemos grandes esperanzas,

! Los lrabajos de la Sociolingiifsta Sra. Nelly Ramos y de la Directora del Centro de Educacién y Teenologfa,
Magister en Cicncias Sociales Aplicadas, Sra. Angélica Celis, no fue posible incluirlos en el presente libro.



En efecto, un proceso formativo en nuestro contexto no lo concebimos completo si no con-
tamos con una antesala ledrico - metodoldgica que nos asegure que la estadia en el campo
no serd solo de orden informal o en calidad de “visita”, Debemos reconocer que la condicién
de universitarios y de estar adscritos a posiciones liberales nos exigen prepararmos para
interacluar con los, actores colectivos del con ocimiento en las comunidades.

La organizacién del curso en estos tres blogues revela ya gran parte de nuestro propio perfil
en esta escena. Como Centro de Bstudios Socioculturales, somos una unidad académica
reciente en nuestra Universidad, formamos parie de la version renovada de esta Casa de
Estudios (1992-1999). No obstante, en tanto suslento antropoidgico de la misma, llevamos
ya dos décadas de experiencia y camino. Este lapso ha sido suficiente para comprender que
la caracterfstica principal-del.quehacer. académico, particularmente el de las ciencias.socia-
les y de la antropologia, debiera orientarse-a lo menps, por dos Iiﬁpos de fines:

* uno de servicio piiblico inspirado en valores positivos proveniente de nuestro acervo
cultural de occidente, tales como la orientacién al Bien Comin, la biisqueda de la Ver-
dad, etc. '

*  otro de servicio disciplinario, inspirado en una concepcién de ciencia que dialogue con
la sociedad y su historia, y por tanto que sea sensible a sus demandas, problemas contin-
gentes y recursos disponibles.

Mientras el primer fin conduce a una postura que por ser constante es portadora de rasgos de
identidad, el segundo nos compromete a ser muy flexibles y cuidadosos en nuestras afirmacio-
nes derivadas del uso de nuestros dispositivos cognoscitivos en nucstras relaciones sociales.

Completamos este libro con una Gltima seccién destinada al andlisis y a la interpretacion de
la actividad, tomando en consideracidn las participaciones de los asistenies al curso tedrico,
los materiales etnogréficos recogidos en terreno y la evaluacién final del Taller de Practica,
es decir, de los cinco sectores mapuche y de los estudiantes extranjeros, de entidades univer-
sitarias, y de los asesores culturales del CES. Esta secci6n pretende dar cuenta del impacto
més o menos inmediato que Ia actividad pedagdgica y social provocd en los participantes, en
la perspectiva de sentar las bases de un trabajo de profundizacidn y seguimiento que debiera

prolongarse en el tiempo, como lo exige el problema inicial detectado y la fuente desde la
cual se lo aborda.

Se debe dejar constancia que el inico precedente lectivo - formal de la actividad que aqui se
sintetiza fue el Diplomado en Desarrollado Local Intercultural, realizado en la Universidad
Catdlica de Temuco entre 1996 y 1997. Quienes elaboramos aquel Programa de Perfeccio-
namiento, lo hicimos intentando abordar el mismo problema de las relaciones interétnicas
desequilibradas, a trayés también del otorgamiento de antecedentes eientifico — sociales a
funcionarios del servicio piblice y privado, mayormente no mapuche. La tesis basica que
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sostuvo ese Programa es que la teorfa del Desarrollo Local, en boga en csos afios en la
regidn, no complelaria su tarea descentralizadora y de establecimiento de relaciones de equi-
dad, sino inclufa de modo explicito ¢l componente interéinico e intercultural, Este compo-
nente constituyd, en efecto, la piedra angular de la orientacion del Programa y de su impacto
en los participantes. Mientras para algunos [ue suficiente rescatar al actor local respecto del
sistema, para la mayoria era indispensable visivilizar los rasgos étnico culturales de un sec-
tor importante de tales actores locales — en este caso los mapuche — tanto en el contenida de
los programas como en las acciones que cotidianamente se planificaban para ellos. Sin em-
bargo, aunque la recepcién del programa fue mayoritariamente positiva, segiin la evaluacion
que se realizara en enero de 1997, los sectores mapuche permanecieron sélo como referen-
tes, en tanto las posibilidades de seguimicnto y evaluacién en terreno s6lo constituyeron una
expectativa, dado cl cardcter eminentemente teérico del Diplomado.

El Curso y Taller de Prictica Intercultural que ahora nos convoca intenté avanzar en cste
proceso. De este modo, los sectores mapuche aparecen de modo intencionado y directo, por
un lado, entregando por ellos mismos los referentes culturales de la cosmovision de su Pue-
blo, sistemas culturales y relaciones inter€inicas tal como son percibidas, y por ofro, invitan-
do a quienes permanecerian en su'lerritorio, a un intercambio inédito, de cardcler cognoscitivo
y experiencial.

En efecto, planificar de este modo la actividad hacia y con los sectores indigenas de la regién
con los que se trabaja, constituyd para el CES una actividad indispensable y reconfortante.
Lo ha sido mucho mds, el compartir el sentido de esta accién con estos sectores y con los na
mapuche que trabajan con ellos, particularmente con los que han demostrado una alta sensi-
bilidad a mejorar su trabajo en las dreas rurales, como es el caso de la Direccién de Desarro-
1lo Rural de la Municipalidad de Nueva Imperial, con quienes trabajamos en el marco de un
convenio interinstitucional desde 1998, Con la posibilidad de esta relacién dialdgica, cree-
mos posible iniciar un trabajo mds sistemadtico que consista en ir probando hipétesis hacia
mejores acercamientos con la poblacién mapuche y mds atin, compartir las ventajas de co-
exislir en una sociedad multiéinica como lo es la Araucania.

Esperamos pues, que el presente texto permita proseguir en este camino, al mismo tiempo
gue constituya un testimonio vivo de una experiencia que, para la mayorfa absoluta de los
participantes, fue pertinente y necesaria.

Para la Universidad Catdlica de Temuco, esta debiera entenderse como una demosiracién de
que la opcidn regionalista a través de la academia es posible, si esta se aborda de modo
sistemdlico, sostenida en el tiempo y cn una perspectiva interinstitucional e interdisciplinaria.
Sea el sentido de nuestras préximas palabras para agradecer a todos quienes hicieron posible

esta experiencia; a la ViceRectoria Académica representada por el St. Oscar Carlagena, hoy
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Rector de nuestra Universidad, quien apoyd la iniciativa desde sus primeros pasos, a la
Directora de Desarrollo Rural de ]a Ilustre Municipalidad de Nueva Imperial que acogié con
entusiasmo la invitacién y facilitd el acceso a la Asociacion de Municipalidades de la Re-
gion de la Araucania (AMRA), instancia que auspicid e hizo posible la presente edicidn de
este texto, al equipo del CES que asumid la responsabilidad de organizar la actividad - la
Sra. Esperanza Parada y Noelia Carrasco. Quien se dirige a ustedes, también agradece en
forma muy especial la participacién de la Dra. Florencia Mallon y de sus estudiantes, Gwyn
Thomas, Yesenia Pumarada-Cruz, Tatiana Rizova; y al mismo tiempo que a los estudiantes
regionales, entre ellos dos de origen extranjero insertos ya en el quehacer regional: Silvayn
Goudreau y Gesine Kaiser. Los agradecimientos més sentidos, no obstante, van para los
sectores mapuche que participaron, a través de los docentes del curso Sr. José Quidel y Sr.
Victor Caniulldn; desde los sectores Riipiikiira de Chol- chol, Refiico Grande, Lumaco, Puente
Negro, Nueva Imperial, Nicolds Ailfo II de Gorbea, y Chapod, Maquewe. Sin ellos, el trin-
sito hacia el logro de experiencias en interculturalidad no serfa posible y no tendrfa sentido.

Junio, 2000,
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) ., . Capitulol )
La planificacion del impacto en la senda mtercultural.

Constderaciones antropologicas que anteceden al Curso
Internacional y al Taller de Practica Intercultural

Teresa Durdn

Corresponde en esta seccion dejar explicitados los supuestos éticos y tedricos que sustentan
la actividad que se sistematiza, como una cuestién considerada indispensable respecto a
cémo debe establecerse la relacién con quienes han aceptado formar parte de la misma, sea
en calidad de co- patrocinantes, circunstancialmente estudiantes y/o invitados a compartir su
evolucion, La base de estos supuestos no arrancardn de la disciplina antropolégica en abs-
tracto, sino de la sintesis local que se ha hecho de este quehacer, como un modo de situar las
responsabilidades que de ello se derivan. Una vez que este esfuerzo se considere logrado, se
presentardn las consideraciones metodoldgicas propiamente tales y que conciernen a la orga-
nizacién programdtica misma, sea en el dmbito tedrico como en el aplicado.

Comenzaremos diciendo gue la antropologfa académica local es de reciente trayectorja; no
de otro modo puede estimarse su cronologia de casi tres décadas, Los periodos de interrup-
cién afectaron profundamente la continuidad vy ¢l efecto cn el tipo de aclividad especializada
que estaba destinada a ser; de ahi que su juventud deba relacionarse a los recursos académi-
cos e institucionales que la han sostenido y que han sido variables en el tiempo, si el propé-
sito de larevisi6n fuera evaluativo. De esta corta historia quiz4s si lo mds unfvoco que carac-
teriza el quehacer es que, de modo voluntario por parle de sus cultores, no se ha desprendido
de dos de sus principales caracteristicas fundantes:
»  ser cminentemente académica, en el sentido de que la investigacion de terreno sea el
principal nutriente de Ia reflexidn. .
»  sereminenlemente regionalista sin dejar de orientarse por los principios disciplinarios y
supuestos tedricos, algunos de ellos en permancnte revision, como corresponde al que-
hacer cientilicamente orientado.

La fusién de estas bases derivé en que ya desde los 70 se explicitard hacia la sociedad global
la conviceién de que las relaciones interétnicas con la sociedad mapuche eran desequilibra-
das e injustas, en el campo socioecondmica, sociolinguistico y cullural, respecto de cuya
problemdtica los especialistas involucrados en la perspectiva antropoldgica regional conta-
ban con los respectivos antecedentes de campo. jSe trataba de desconocimiento del valor de
esta sociedad indigena?, ;De intereses particulares, etc.? La academia no abundé en este
nivel del problema, pero si demosird cémo esta problemitica compleja se expresaba cn el
comportamiento social, socioecondmico y sociolingiifstico, en correspondencia con los
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acercamientos teéricos y metodolégicos propios de una ciencia preocupada de comprender
el qué y el cémo de los comportamientos, relativizandolos respecto de sus respectivos con-
textos. Ese estilo de ciencia social no ha variado sustancialmente en la forma, en concordan-
cia con los principios sostenidos por sus exponentes de principios de siglo, en el sentido de
que la construccion edrica debe tener una relacién genérica y cognoscitiva respeclo de los
contextos con los que se relaciona. S6lo que al discurso relativamente univoco que intenta
lograr definiciones comunes de las situaciones, la antropologia local le ha sumado el intento
de liberar a la comunicacién intercultural de sentido comiin, de las trabas etnocéntricas pro-
pias de una socializacién que ha definido las relaciones sociales en nuestra sociedad, parti-
cularmente en la regional, excluyendo la necesidad de considerar la vigencia ¢ importancia
de los modelos culturales y sistemas de una sociedad que la precede.

En efecto, hoy dia no podemos dejar de alirmar que nuestro pais no asume plenamente su
condicion de pais multicultural y pluriétnico. No obstante, agregaremos que, ¢s posible
superar al menos localmente este problema si contamos con la buena voluntad de transitar
por la frontera de lograr la comprensién comunicativa entre ¢l mundo no indigena e indfgena
y no sélo el control técnico, propio de una accién instrumental que se¢ caracteriza por centrar-
se en el cdlculo del propio interés (Habermas, J., 1956).

En otras palabras, la plataforma del quehacer antropolégico del Centro de Estudios
Socioculturales de la UCT agrega a la actitud cognoscitiva bésica, de por sf también accién
instrumental, el esfuerzo por trasladar tales resultados a la escena social de las relaciones
interétnicas ¢ interculturales cotidianas, haciéndose cargo de sus eventuales efectos y posi-
bilidades de cambio del estatus quo que estas representan.

En lo que sigue, se sintetizardn las fases que ha adoptado este proceso, en tanto antecedentes
que fundamentan la planificaci6n del impacto cognoscitivo que representaria el Curso Inter-
nacional y el Taller de Préctica Intercultural.

1. Sintesis del quehacer antropolégico local

1.1 Las relaciones entre la sociedad chilena y la sociedad mapuche (1970 — 90)

Cuando la antropologia académica local se instala en la Araucania, lo hace desde una etno-
graffa de corte moderno post estructuralista que cuestiona el quehacer previo por considerar-
lo confuso respecto de la identificacion de su objeto. En contraposicion, y a propdsito del
conocimiento de la sociedad mapuche, se postulan principios organizativos, que regulan las
relaciones sociales internas de esta sociedad, tomando en cuenta la capacidad interpretativa
de sus propios actores (Stuchlik, M., 1971, 1976). Este tipo de etnogralfa que explicita sus
fundamentos tedricos y epistemolégicos, que demuestra la inconveniencia de no hacerlo y
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que presenta una vision amplia de la sociedad mapuche contempordnea en su relacion con la
sociedad global no ha sido atin superada. En efecto, hasta los 70 se conocian acercamientos
antropoldgicos hacia la sociedad mapuche en sf misma, que 1a hacian ver casi absolutamente
dependiente de la sociedad nacional en su condicién de supervivencia (Titiev, M., 1951) y/o
como tipo de sociedad no transformada por los profundas cambios impuestos por la socie-
dad nacional, Podria decirse que los individuos aparecfan reaccionando més que tomando
decisiones en sus actos sociales, en concordancia con el enfoque estructural funcionalista
que imperaba (Titiev, M., 1951; Faron, L., 1961, 1964). Pero quiz4s si el aporte mds signifi-
cativo de la antropologia académica local, por lo menos para el presente argumento, fue
haber demostrado que lo que un actor conoce sobre otro, depende de las bases mismas de ese
conocimiento y por lo tanto el sujeto conocide no puede considerarse “conocido” por otro si
no se establecen los criterios de validez de ese conocimiento. (Hoy dia agregariamos un
principio mas “si él no ha aceptado esos criterios y/o no ha participado en su negociacion...””).

" Asi, la sociedad chilena conoce a la mapuche segiin las imdgenes sociales que ella misma
construye, por lo que este conocimiento se denominard, desde la perspectiva antropolc’)gic&,
estereotipado. Esto significa que es conocimiento construido sobre la base de la preeminen-
ciade un rasgo de la realidad sociocultural que al generalizarse, deforma el objeto - sujeto en
este caso.

Una sociedad mapuche contemporénea diferente a la que protagonizé el tltimo levanta-
miento de la guerra de Arauco (1882), aunque atin reproduciendo principios propios de rela-
ciones sociales al mismo tiempo que un conocimiento ctnocéntrico y pocoe confiable y la
demostracién de una profunda desigualdad en el trato social y cultural por parte de la socie-
dad nacional, constituyé el legado antropoldgico de los 70 a la Araucania y a las ciencias
saciales en Chile, :

Este tipo de acercamiento, de implicancias aiin no comprendidas en profundidad, se repro-
duce hasta los 90 por los antropélogos formados en esa escuela. La préctica profesional
devel6 de qué modo las relaciones de poder econémico, social, politico y cultural determi-
nan las posibilidades reales de integracidn de la sociedad mapuche, asf como las condiciones
de diferenciacién élnico cultural, dados los desequilibrios y desigualdades impuestas por
este estilo de relaciones. Los resultados de las investigaciones que se llevan a cabo en los
campos del desarrollo, educacidn, economia y de las relacioncs secioculturales, se difundi-
rin bajo la medalidad convencional de la divulgacidn cientifica, dependiendo de las posibi-
lidades que ofrecia el régimen universitario de la época. Los cventos de divulgacién deno-
minados Semanas Indigenistas fueron conocidos y sus resultados publicados, en documen-
tos sui generis primero, y luego en la primera version de la revista de ciencias sociales y
humanas Cultura, Hombre y Sociedad - CUHSO — (1984 — 92). Hacia los 90, las investiga-
ciones disciplinarias particulares y algunas de cardcter interpretativo general buscan distin-
tos canales de expresién, dado el cierre del Centro de Investigaciones Regionales por la
Pontificia Universidad Catélica de Chile (1986), de quién dependid la Universidad Catdlica
Regional durante el gobierno militar. Estas publicaciones permiten advertir la condicién de
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minoria étnica de los mapuche, en el concierlo de las einias de América Latina, en el campo
educacional y en el del desarrollo (Vidal, A., 1992; Duran, T., y Ramos, N., 1986 — 92). Las
modalidades de divulgacién de esa época se caraclerizaron por eventos que demostraban
conocimiento en distintas drcas, bajo 1a relacién clésica y moderna que diferencia el estatus
del que conoce respecto del que es conocido. Ello motivé reiteradas denuncias de sectores
indigenistas que se resentian por aparecer como “objeto” del conocimiento antropolégico, y
en general, de las ciencias sociales de raigambre centralista. La inica modalidad diferente
ocurri6 s6lo hasta comienzos de la presente década, cuando un grupo de antropélogos regio-
nales organizara un evento cn el que el conocimiento de los expertos se confronté con el del
movimiento indigena'. En esta ocasién se advirtieron profundos hiatos de incomunicacién
entre ambos sectores, dada la dilerencia de antecedentes mancjados entre ellos, pero en el
marco de un estilo de relaciones diferentes al que impugnaban. En general nos pudimos dar
cuenta que estos hiatos también se daban entre las instituciones piiblicas y privadas que
trabajaban hacia y/o con poblacién mapuche y el movimiento indigena, entre aquellos y los
sectores que practicaban un quehacer de orientacién cientifica, siendo posible lograr una
comunicacién mas comprehensiva, al mismo tiempo que con mayor transparencia al esta-
blecer las condiciones del didlogo.

En cuanto al contenido de conocimiento que se intercambiaba en esa época, éste cada vez
apuntaba con mayores argumentos a presentar una vision intradiferenciada de la sociedad
mapuche, con [uertes deterioros en los sisternas socioculturales propios debido al alto costo
que para ella significaba su intcgracién forzada a la sociedad nacional sobre la base de una
concepcidn de “igualdad” y de “participacién” de clara orientacion ideolégico — politica de
corte nacionalista. Este [enémeno, se comprobaria mds tarde, no era propio sélo de los
mapuche, sino de todos los pueblos indigenas del continente, por su condicién de adscritos
al proyecto de las sociedades nacionales (Stavenhagen, R., 1999).

1.2 Visibilidad del mundo indigena en los sociopolitico y en el conocimiento.

Los 90 constituyeron en América Latina una expresién del mundo indigena, coincidiendo y
a consecuencia de los cambios que las propias sociedades nacionales comenzaron a experi-
mentar en su biisqueda de cauces cada vez mas democriticos y de la acentuacién del para-
digma no positivo de conocimiento que buscaba por su parte, entablar de mejor modo las
bases del didlogo. Asi fue como en esta década, surgen acercamientos que intentan hacer
justicia respecto de los derechos humanos de los pueblos indigenas gestando legislaciones
mids respeluosas de eslos pucblos y, al mismo tiempo, pero por distintos cauces, acercamicnlos
més dialégicos hacia cl “otro”. El giro teérico que las ciencias sociales y la antropologia
experimentaron, obedecié a profundas discusiones en los principales centros académicos
del mundo acerca de cémo caplurar mejor los procesos interactivo — interpretativos de ese

! En 1992 se organiz6 un evento denominado «Sociedad y cullura mapuche. Resistencia y cambio cultural», en el
cual los antrop6logos locales propusieron una modalidad participativa de los sectores indigenas que fue parcial-
mente aceptada por estos, si bien se comprendiera la intencionalidad dltima del evento,
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otro, poniendo en interdiccién, pero sin anular, el conocimiento derivado de las corrientes
post — estructuralistas (Visacovsky, S., 1993).

Como era de esperar, la antropologia académica local que aqui focalizamos no estuvo ausen-
te de este giro, comenzando a practicar la dialégica en el texto desde los comienzos de la
década, En lo social, suprimirfa las Semanas Indigenisias antes mencionadas, 2 modo de
diferenciar su quehacer del indigenismo oficial, gue adquirié gran fuerza a raiz del movi-
miento indfgena y civil en forno ala publicacidn de la actual Ley 19.253. En el marco de su
quehacer propio, comienza a practlicarse el descubrimiento de los correlatos culturales y
también de su ausencia entre la cultura mapuche y la nacional - occidental, con la participa-
cidn de profesionales mapuche, hablantes de su lengua y conocedores de las situacién gene-
ral y local de su Pueblo. La institucidn del «informantes» indigena se destituye, avanzdndose
hacia acia una autorfa compartida (Durdn, T. y Catriquir D., 1992). Luego se institucionaliza una
instancia de didlogo intercultural entre los 93 y los 95%en torno 2 ¢c6mo conocer en la regidn,
a reconocer los vicios del conocimiento de sentido comiin, y el de los expertos, aunque
valorando también el aporte de eslos dltimos a la comprensidn de la situacién global de los
Pueblos Indigenas en América Latina. Se visualizaba con fuerza la ulopfa de contar con un
conocimiento etnocentrado elaborado por los propios mapuche, liberador de las categorfas
etnocéniricas e imperfectas con las que el obscrvador externo construye su visién de este
Pueblo. La carencia de recursos especificos para tan magna tarea, que debia superar las
visiones inlernas diferentes, permitieron que el propdsilo se expresara en la elaboracién de
textos co antoriales en el campo de la salud (Durdn T., Catriquir D., Quidel I., 1994) y en el
de la educacién (Durdn T., Catriquir D., 1995; Catriguir D. y Durdn T., 1996; Durédn T.,
Catriquir D. y Llanquinao G., 1997; Durdn T. y Quidel I., 1998). Sc¢ usé también la modali-
dad de que los cstudios conjuntos entre profesionales mapuche y antropdlogos sobre los
procesos de ascntamiento mapuche derivados de la post guerra de Arauco y luego de la
radicacién forzada, fueran expuestos en eventos cspecializados que criticaran el conoci-
miento antropolégico conocido, a modo de autocritica (Durdn, T., 1998).

La mejor expresién de esta etapa fueron estudios etnogrificos orientados hacia la aplica-
cidn, habiéndose deteclado su carencia en la region, contrastando con la necesidad derivada
del amplio uso del paradigma oficial de desarrollo bacia la poblacién mapuche.

(ﬁl conocimiento antropolégico local habia denunciado el estilo de relaciones interétnicas
:imperantes, habfa formulado una critica a las principales tesis del desarrollo oficial (Duran,
I_‘ T., 1995) y aun habia evidenciado las dificultades profundas que, en las condiciones actuales
.;: tendrfa el poner en marcha programas de etnodesarrollo, tanto por el proceso de deterioro de
'} los sislemas culturales mapuche, como por el contexto sociopolitico nacional (Vidal,A.,1995).

* Talleres Interculturales del Departamento de Antropologia, con la participacién de diversos profesionales mapuche,
3 Esta publicacién es tardfa y refleja la sintesis del estudio conjunto en el que participaron el sefior Mariano
Meliquen, el St. José Quidel y el Sr. Desiderio Catriguir,
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No obstante lo anterior, el Taller de Orientacién Intercullural decide poner en marcha un estu-
dio exploratorio, que sentar4 sus bases de un acercamiento aplicado en el campo de la Salud,
uno de los més desequilibrados en la regién. El estudio se denominé "Sembrando Salud” (1996)
y se realiz6 en la zona rural desde donde uno de los participantes del taller era originario y en
la cual ya sc habfan llevado a cabo trabajos previos de apoyo local y de intercambio de cono-
cimientos. Hacia 1997, surge la mejor expresion de esta etapa, en lo que a construccién de
textos dialdgicos se refiere, el texto de autoria mapuche y no mapuche, "Conocimientos y
Vivencias de dos Familias Wenteche sobre medicina mapuche™ (Durén, T., Quidel, 1. y
Hauenstein, E., 1997). Resumicndo las caracteristicas de esle texto, sciialamos:

a) Se orienta por objetivos de conocimientos que pretenden hacer justicia respecto del
desvalor por parte de la sociedad nacional acerca de la sociedad mapuche, particular-
mente en el drea de su filosofia y/o cosmovisidn.

b) Postula la necesidad de negociar ¢l conocimiento entre los actores locales con ¢l de los
observadores externos, bajo el supuesto de que se trata de articular principios diferentes.

c) {,ﬁccoge todas y cada una de las versiones habladas y escritas de los hablantes nativos,

| reconociendo que cada una de ellas expresa un aporte a las relaciones interétnicas e
/ interculturales. Es decir, supera la tendencia a clasificar las manifestaciones verbales,
. sobre la preminencia de las versiones «doctas», «oficiales» y/o especializadas.
d) Ha etnogralia permite distinguir con claridad las miltiples diferencias internas, que pre-
" vienen en contra de la tendencia positivista de construccién de categorias aglutinantes
i y/o clasificatorias. No obstanic lo anlerior, acepta la discontinuidad categorial nativa
referida al &mbito de vigencia del conocimiento mapuche, basada en el reconocimiento
de una profunda interrelacién con el territorio y que afectarfa incluso las bases referen-
ciales del conocimiento, respecto de la cual los propios mapuche son respetuosos.
e) Por dltimo, ensaya el aporte interdisciplinario especializado que valida la importancia
. del multifacético, por lo demds, propio del conocimiento, particularmente del mapuche.

En lo sustantivo, este estudio fundamenta dos lipos de precauciones metodolégicas y de
accién, respeclivamente:

a) Conrelacién a estudios de orientacién cldsica y/o moderna, permite advertir las limitaciones
de estos, particularmente si estos estudios conciernen y/o aluden al conocimiento nativo.

b) ﬂlon respecto a avances hacia una version regional de Antropologia Aplicada, el estudio
en referencia previene acerca de la posibilidad de que la poblacién mapuche actie des-
de sus propios pardmetros cognoscitivos hacia acciones de consenso, no sélo por la
vigencia de factores de intra diversidad, sino por el impacto que las diversas interven-

.ciones externas han provocado en la definicién y expresién de las necesidades propias.
Vi

* Este estudio y su respectiva publicacién sc logré gracias al aporte de la Embajada de Holanda.
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Ambos rasgos metodol6gicos y sociales fucron considerados en el comentario que los auto-
res Ariel Antillanca, Clorinda Cuminao y Cesar Loncén, formulan desde su texto «Escritos
Mapuche 1910 - 1999» recientemente publicado (marzo 2000, 94 - 95 pp).

c) No obstante lo anterior, la recurrencia a estudios de orientacién cldsica no estd ausente
de la antropologia local. Este fue el caso de la investigacién sobre los "Efectos
psicosociales y Socioculturales de la represion politica en la Araucania” (1995-1997) en
el que la mesa de didlogo cognoscitivo debid darsc entre especialistas de distintas disci-
plinas (médico-psiquiatra, antropélogo y especialista en Derechos Humanos). No obs-
tante lo anterior, pudo advertirse lo [orzado del acercamiento metodolégico utilizado -
la entrevista estructurada a una muestra aleatoria el que pese a haber sido complemen-
tado con entrevistas no estructuradas y observaciones de orientacién etnogréfica, no
pudo excluir la participacién de «informantes nativos», pese a la limitacién que ofrece
esta técnica de registro e interpretacién.’

Asi, aunque la antropologia como disciplina ha permitido modificar de modo profundo la
visién popular de «estudio del hombre y sus obras», que respondia al primer ¢je paradigma-
tico que se centraba mayormente en el estudio de las manifestaciones culturales de las socie-
dades, sca dentro del marco evolucionista o particular histérico, todavia quedan en pie mu-
chos problemas que conciernen a la validez del conocimiento antropolégico respecto de las
poblaciones con las que trabajan. Estos problemas afectan de modo distinto a los especialis-
tas en tanto individuos, tanto como a quienes conforman equipos locales dispuestos a consi-
derar el contexto en el que se insertan y las manifestaciones socioculturales multifacéticas
de esle en su proceso de crecimiento.

En efecto, resulta relativamente ficil adoptar en la catedra y por tanto en el discurso, una
definicién moderna y/o post moderna de la disciplina; algo muy distinto es aplicar esa defi-
nicién en los estudios que se compromelen con el cambio sociocultural, en este caso apor-
tando al mejoramiento de las relaciones interéinicas. De esic modo y aunque reconozcamos
que hoy la disciplina antropolégica plantea una seria reflexién sobre las racionalidades hu-
manas y aun discule sobre ¢l origen comiin de tales racionalidades, reconociéndose afectada
y/o determinada por ellas (Ulin, R., 1992), el desafio de responder a demandas del contexto,
de proponer soluciones a problemas concretos, es igualmente vigente, asi como las contra-
dicciones que atraviesan las sociedades nacionales particularmente en lo que a sus relacio-
nes con los pueblos indigenas se refiere.

5 El contenido de este estudio se concentra en ¢l libro Muerte y Desaparicién Forzada en la Araucania, de Pérez, P,
Basic, R. y Durdn, T.;1998.
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1.3 Hacia una version de antropologia aplicada.

Derivado de la experiencia analftica respecto de la aplicacion y resultados de proyectos de
desarrollo hacia poblacién mapuche de la region, se contaba hacia los 95, con un registro
més 0 menos sistemdtico de dreas problemdticas en este campo. Estas concernian al estilo
' etnocéntrico de la planificacion, a su dependencia de las politicas socioeconémicas locales y
| al desconocimiento o conocimiento estereotipado del comportamiento sociocultural mapuche
(Durén, T., Vidal, A. y Herrera, A., 1982)%. La cxperiencia de una intervencion tardfa (1992
‘\95), que respondia formalmente a un tipo «comunitario» de gestién local, reveld no sélo la
recurrencia de aquellas dreas problematicas, sino incorporé ademds la hipétesis de que a
~menor vigencia de las organizaciones funcionales como producto de las tendencias
desarrollistas de la época, mayor seri la resistencia al estilo de cambio inducido desde
afuera, particularmente cuando este cambio afecta de mode mas profundo y sensible a
la ética social mapuche de relaciones, es decir, a la organizacién de orientacién tradi-
. cional (Duran. T., 1996)" . Este tipo de estudio iba a validar asi, el papel de la resignificacién
* cultural en poblaciones indigenas participantes en procesos de cambio inducido (Taussig,
1995), asi como su posibilidad de ocurrencia, dependiendo de la capacidad reflexiva
intercultural de tales poblaciones. '

A tres afios de este estudio y habiendo tenido la oportunidad de mantener relaciones de
trabajo con los dos sectores involucrados en este tipo de cambio tecnolégico, el equipo de
antrop6logos del CES ha podido comprobar la pertinencia de la hip6iesis etnogrdfica y agre-
gar otras complementarias. En efecto, mientras en el sector mapuche mds tradicional el
rechazo al proyecto tecnol6gico referido fue mayor, asi como el sostenimicnto de una posi-
cién autogestionaria y de desarrollo mas integral, en el sector mapuche mds aculturado, se
perfeccions el estilo tecnoldgico del proyeclo, adaptdndolo a la ética mapuche de corte més
tradicional, lo que significé hacerlo mds participalivo e integral. Asf, ¢l equipo CES ha teni-
do la oportunidad de diferenciar factores sociales, econémicos y culturales propios a cada
?:101‘_' lucrado, que hacen sentido para explicar el proceso de cambio que cada uno de
ellos protagoniza. Mas alld de ello, es la identidad mapuche asumida y/o de orientacién
intercultural (Durén. T., 1986) la que cautela ¢l margen de tolerancia de los cambios respecto
de la ética mapuche tradicional vigente®.

En cuanto a las hipétesis complementarias, ¢l CES postuld la relacién significativa entre los
cambios de orientacién desarrollista respecto de los roles tradicionales de género, Asf, mien-
tras en el primer sector los roles de género era indicativos de un estilo complementario, en el
segundo, las mujeres participaron en calidad de jefes de hogar demandando ¢l servicio tecno-

® Documento inédito, 1992.

? Este estudio fue solicitado por el IDRC de Canadd a través de la Dra. Bertha Mo, antrop6loga médica, a quien le
correspondi6 evaluar institucionalmente el Programa.

* Esla posibilidad de seguimiento la ofreci6 el IDRC de Canadd, Centro dedicado al estudio de las condiciones
para el Desarrollo (1997 - 98). Documento de informe final no publicado.
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loglcn y/o evaluando o reorientando el proceso de autogestion. Por otra parte, también fue
posible comprobar que en la regién coexistén I6gicas desarrollistas de diverso origen; las que
proceden de las agencias internacionales que promueven el desarrollo a través del conocimien-
- to cientifico y tecnolégico; las que proceden de agencias asistencialistas con apoyo parcial al
conocimiento tecnolégico; las que protagonizan los propios sectores indigenas en concordan-
cia parcial y/o total con los movimientos latinoamericanos y/o internacionales, entre otras.

La posicién que adopte la antropologia local que participe en estos procesos es clave, ya que de
su intervencién dependerd el grado de cobertura de una u ofra l6gica, lo que en definitiva
afectard el proceso de cambio que viven hoy los pueblos indigenas en el marco de las socieda-
des nacionales. En el campo de la experiencia aplicada que la antropologia académica local ha
tenido, se ha demostrado que es posible orientar el juego de las l6gicas intervinientes hacia cl
logro de resultados que, més alld del crecimiento econémico de las poblaciones, contribuya a
resolver cuestiones concernientes a los derechos humanos y a la satisfaccién de demandas de
reconocimiento y de justicia social de larga data. En este proceso es clave, entonces, el rol del
antropélogo y, por otra parte, las condiciones epistemoldgicas y teéricas —abiertas o cerradas —
adoptadas por las agencias palrocmantcs del cambio y de su investigacién® (Durdn, T., Carrasco,

N.y Mora, H., 1999: 220 - 2'37) La planificacién de una pr6xima etapa en otro sector mapuche,

orientado ahora a un programa mis integral y con la participacién autogestionaria del sector,
junto con la concurrencia interinstitucional e interdisciplinaria, permitird sustentar un desafio
investigativo en el campo de la antropologia aplicada, Mientras lanto, se advierte ya la influen-
cia activa que tendrd la concurrencia de tipos diferentes de conocimiento en el proceso aplica-
do, asf como la influencia decisiva de las politicas estatales del desarrollo respecto del proceso
autogestionario que desean protagonizar los sectores mapuche. En otras palabras, la propuesta
de desarrollo integral que se llevard a cabo en el 2000 y que deberia constituir un modelo de
referencia para la politica indigena local'’, tendrd una evolucién que no puede predecirse sino
es en el marco del conocimicento antropolégico ya previamente postulado. Un espacio abierto
aiin no sistematizado proviene del papel que pucden jugar los marcos referenciales culturales
mapuche respecto de los procesos asimilacionistas pre — existentes en el campo religioso —
cultural. Con la concurrencia de asesoria culturales mapuche que el CES implementard en el
proceso, se activard la confluencia de distintas légicas de desarrollo y de evolucién mapuche,
provenientes de distintos sectores de la sociedad global e internacional, y que la sociedad
nacional ha legitimado.

2. Conclusiones en la marcha

La experiencia antropoldgica regional, a través de una seric de investigaciones focalizadas
han permitido caracterizar a nuestra socicdad nacional en lo que a sus politicas indigenistas

? En «Estilos de Desarrollo en América Latina. Un aporte a su discusién» Co-edicién Universidad Catélica de
Temuco y Universidad de La Frontera, diciembre 1999.

U Proyecto denominado «Gestidn de Recursos Ambientales Mapuche», aprobado por IDRC para el sector de
Riipiikura, Chol - Chol (1999 - 2000).
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— publicas y privadas se refiere. Constituimos sociedades nacionales complejas con una
historia recienterespecto de las europeas, quizis por cllo con un dificil manejo de sus distin-
tas tradiciones{ El costo social mayor de la tardanza en la incorporacién de la cultura de los
derechos humanos ha significado un costo muy alto, sin duda, a los pueblos indigenas, quie-
nes han ofrecido generaciones y generaciones a diversas cxperiencias asimétricas de rela-
ciones interétnicas programadas desde la sociedad nacionalﬁ\lo obstante, la visualizacién de
cambios en la concepcién de proyecto nacional no estd auscnte, aunque no es cercana, dada
la competencia de tradiciones indigenistas en pugna, entre otras razones.

En lo que concierne al conocimiento propiamente lal, la experiencia de trabajo en la zona
sugiere que mientras, por un lado, esie es relativo a las condiciones de su génesis y constitu-
ye por tanto, s6lo una aproximacién condicionada al factor que la determina, por otro, todo
conocimiento que se usa en el &mbilo sociocultural adquiere un peso condicionante que
puede luego formar parte de la realidad social; Este fenémeno exige considerar al conoci-
miento en sus formas orales y escritas como [actor de influencia' .

En el problema que hemos definido el conocimiento, es decir, la certeza que construimos de
que las cosas *“son como son”, aparece cn su forma de “sentido comiin”, y en tanto “conoci-
miento cientifico”. El “sentido comiin” lc otorga validez al conocimiento cotidiano, ya que
en el marco de conlexlos caraclerizados por ciertas relaciones sociales, se conoce y se
intercambia “lo que cs necesario”, o lo que entiende como lal para que la vida diaria o
cotidiana tenga sentido.

AntropolGgicamente hablando, no obstante, estos tipos de conocimiento deben entenderse en
el marco de los tipos de sociedades y para el caso nuestro, de las relaciones que estas socieda-
des han establecido y establecen en el transcurso de la historia y de su contemporaneidad. Los
estudios de diversas sociedades y culturas y el de sus interrclaciones revelan que el sentido
comtn constituye un sistema cultural en propiedad (Geertz,C., 1992). Esto quiere decir que el
sentido comtin esgomplejo, permitiendo y aun imponiendo marcos de referencia para la con-
ducta social, y po&tan_lﬁ criterios evaluativos y de sancién social. En sociedades llamadas
tradicionales que condicionan el cambio global, el sistema comun constituye sistema cultural
en tanto imbrica la vida social en sus diversos dmbitos y planos. Saber ser mapuche en una
comunidad exige conocer todos los cGdigos éticos, normativos y accionales. El sentido comiin
es el criterio bésico para vivir, aun cuando es intradiferenciado en profundidad e impacto. Los
especialistas nativos mancjan conocimientos particulares, de profundidad variable, pero que
debe ser entendido y darse a entender por los demds si se desea vivir en armonfa con la comu-
nidad. Al final de cuentas, todos pueden compartir de uno u otro modo los c6digos que estos
especiakislas usan; seria imposible la reciprocidad si no fuera asi.,

T Este tema se aborda en ¢l articulo «Papel del conocimiento en las relaciones interétnicas y en el desarrollo», en
prensa.
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En sociedades abiertas espontancamente al cambio global, se le asigna un papel diferencia-
do alos tipos de conocimiento, los que determinan la vida social. En nuestro pais, por ejem-
plo, se podria distinguir un sentido comiin que facilita la comunicacién intersectorial por
emanar de un trasfondo ético — humanista relativamente compartido. Esle se expresa en la
biisqueda y/o en la valoracién “del fondo de las cosas... en su sentido dltimo... en tanto es
esperable que la gente se posicione y se diferencie segiin como aborde el quehacer dado
respecto de este fondo”. La vida cotidiana puede darse si al final de cuentas entendemos lo
que hacen los demds, quedando un relativo margen de libertad respecto de si aprobamos o
no, nos representa eso que los demds hacen y las respectivas sanciones. A veces estas iiltimas
no pueden expresarse en la vida social, porque el conocimiento social opera en la trama de
relaciones estructuradas que lo canalizan, coartan y/o condicionan.

Existe también el conocimiento “cientifico” o especializado, el que en estas sociedades
es altamente valorado. En la (radicién cldsica, cste tipo de conocimiento presenta dos
caracleristicas:

a) esdelimitado — delimitable, busca su propia validez y por tanto es verificable, y a través
de ella pretende *“explicar” los fenémenos que aborda y,

b) estéd orientado a inlervenir en la vida humana, social y aun planetaria. Bajo esta forma se
conoce como conocimiento tecnolégico, siendo a veces mds valorado que el propia-
mente cientifico del cual se origina. El conocimiento tecnolégico deriva en
infraestructuras y/u objetog*de manipulacion, tanto como en construcci®n de conceptos
y/o cédigos qu'é permiten que el cardcter sistémico de la sociedad se mantenga. Las
dimensiones filoséficas, propiamente cicntificas y las socioculturales estdn presentes
en ambos lipos de conocimiento, no siempre de modo explicito.

En el contexto multicultural en el que nos movemos y a propésito de la interrelacién entre
nuestro estilo de sociedad y la mapuche, este tipo de conocimiento conserva un rasgo coman
que consideramos pertinente considerar: en sus formas modernas y aun post modernas: siem-
pre engloba y categoriza, anulando la particularidad; es por tanto, etnocéntrico en dltima
instancia. Nos parece que este rasgo es particularmente relevante en los procesos de cambio
inducidos. Esta intencionalidad etnocéntrica variard en forma y en contenido a través del
tiempo, pero se mantendrd hasta ¢l presente, con relativo control de parte de algunos secto-
res intelectuales.

En sintesis, en esla experiencia de dos décadas sostenemos cuatro afirmaciones de cardcter
hipotético, que deberdn ser consideradas en los procesos dirigidos de cambio:

(1. El conocimiento antropolégico y cientifico es una expresién de la condicién de des-

equilibrio sociopolitico entre la socicdad que estudia y la que se estudia. Al perpetuarse
\ esta condicién, dificulta la emergencia de conocimiento intercultural y transcultural.
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2. En un sistema de relaciones interétnicas desequilibradas — explicitas o encubiertas — la
identidad étnica, en esie caso mapum'e. adopta dos caminos:

- una expresi6n sociocultural que va desde la integracién a la autonomia y viceversa.

- Unaexpresi6n de reposicionamiento intraétnico o intracultural, que reasume la diversi-
dad y la intradiversidad y/o la niega.

3. En un sistema de relaciones interétnicas desequilibradas y en situaciones de conflicto
explicito, las identidades étnicas y nacionales sc posicionan y reposicionan dinamizando
el proceso de cambio.

4. Laintervenci6n, atin la cognositiva, tiende a romper los principios del sistema cultural
originario; no obstante, si esta es compartida por los sectores intervenidos, estos pueden
redireccionarlo a sus fines reivindicativos.

En cuanto a las experiencias de Antropologia Aplicada, estas son indicativas de que en la
region la academia no se involucré en la tendencia conocida como Antropologia para el
Desarrollo, probablemente por la influencia teérica post estructuralista que la definié en sus
inicios (1970). En cambio, se inclin6 por una visioén critica del desarrollo, en concordancia
con cl uso de teorfas que diferencian los niveles de la realidad, y por tanto “desarticulan” el
modelo funcional estructuralista al que generalmente los programas de desarrollo adscriben.
La critica tiene un componente tedrico y €tico, cuestiondndose el rol del antropélogo en la
sociedad y las vinculaciones que este especialista contrae con sectores especificos de esta.
El desarrollo y la cultura de Occidente, paulatinamente sc transforma en objetivo de estudio.
En la actualidad, esta segunda tendencia denominada Antropologia del Desarrollo (Escobar,
1995) est4 dando lugar a una Lercera tendencia, que es la que le corresponde asumir al CES
— UCT desde el presente. En esta linea de (rabajo, se rata de hacerse parte de la dindmica
sociocultural actual en torno al Desarrollo, sin desconocer la vigencia e importancia de los
distintos tipos de conocimiento y fundamentalmente de las tendencias que asume el movi-
miento indfgena continental, tras su intento de reposicionarse en tanto sociedades indigenas.

Con respecto al conocimiento antropolégico propiamente tal, éste ha probado la imposibili-
dad de los procesos interculturales desde los sistemas culturales mapuche y no mapuche.
Las relaciones interétnicas e interculturales en tanto, son propuestas como salida a la proble-
mdtica general, parlicularmente en zonas intersticiales de la sociedad regional y como mo-
delos de convivencia mds equilibrados.

En esta linea, cs comprensible la configuracién de diversos plancs de divulgacién, entre
ellos, particularmente el de audiovisuales. En nuestro caso, ¢l mas representativo de esta
tendencia es la realizacién del video Equilibrio y perturbacidn en esta Vida. Esta iniciativa
se construyé desde la demanda de un servicio piblico — Servicio de Salud Araucania Norte
—através de su Departamenlo de Promocién de Salud y Programa de Salud para los Pucblos
Indigenas, siendo la temdtica propuesta la de Saneamicnio Ambiental. EI CES transformé
esta demanda en una propuesla metodolégica acorde con la perspeclwa metodolégica que
viene practicando desde su constitucién.
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Esta propuesta contempld entre otras actividades:

claboracidn de un disefio programaético de orientacién antropolégica.

establecimiento de acuerdos de trabajo con las comunidades mapuche a las que se les
ofrece la posibilidad de participar de modo activo en la elaboracién del video (Lumaco,
Reiiico Grande y Maquehue, Chapod)

coordinaciones técnicas interinstitucionales y con comunidades participantes.

Esta propuesta se ejecuté de modo sistemdtico durante seis meses, lograndose un documen-
to audiovisual que responde:

a)

b)

alanccesidad de dar a conocer problemas y particulares perspectivas de aquellos secto-
res mapuche mds afectados por un Sancamiento Ambiental inadecuado y, por otro, y
ante las necesidades contemporéncas, las propuestas que algunas comunidades han prac-
ticado para superar similares problemas.

a proporcionar material sociocultural y cultural de primera mano de modo de contar con
criterios Lécnicos para un trabajo posterior de orientacion intercultural con las comuni-
dades por parte de los servicios piiblicos (Carrasco, N., y Durdn, T., en prensa)'? .

Los antecedentes expuestos constituyen las bases de los acercamientos que orientan el que-
hacer disciplinario dcl CES. Estas bases pueden resumirse del siguiente modo, y a su vez
conforman el contexto académico en ¢l que se inserta el Curso Internacional y Taller de
Préctica Intercultural:

YN

Actualizacion en el quehacer disciplinario.

Planificacién reiterada de las actividades.

Trabajo de campo permanente.

Evaluacién regular de las actividades planificadas.

Programacidn de actividades de difusidn, que faciliten los procesos evaluativos.

12 Consullar Historia, Mctodologifa y Evaluacién de csta experiencia, en SUPLEMENTO CUHSO (en edicién).
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Capl'tulo 2

Historiografia y pueblos indigenas. Enfoque desde los
derechos humanos

Florencia Mallon

E129 de agosto de 1973, en los iltimos dfas del gobierno de la Unidad Popular, efectivos del
Regimiento Tucapel de Temuco y del Tercer Grupo de Helic6pleros de la FACH allanaron
una serie de Centros de Reforma Agraria entre Carahue y Puerto Saavedra, a lo largo del rio
Imperial. Sin avisar al poder civil y justificando la accién por la Ley de Control de Armas, el
coronel Pablo Iturriaga, comandante del Regimiento Tucapel, posteriormente explicé a la
prensa que la “Operacién Nehuentiie” habria sido necesaria porque el MIR habfa establecido
una escuela de guerrillas y una fdbrica de armamentos en la zona. Sin embargo, ni la misma
evidencia ofrecida por el coronel Iturriaga en su conferencia de prensa el 5 de septiembre fué
suficiente para sustentar dicha aseveracion. En las fotos publicadas en El Diario Austral se
ven algunas escopetas, palos, revélveres y cicteles molotov. Atin las armas més famosas, las
supueslas bumbas anti-tanque conocidas como “vietnamitas™ que segin Ilurriaga podrian
destruir el equivalente de una cuadra urbana, resultan ser de manufactura casera, poco mas
que ollas llenas de pélvora; en la foto salen un total de veinte, aproximadamente, Las fotos
demuestran, por tanlo, que habian algunas armas de carécter defensivo en los CERAs, y ésto
ha sido confirmado por el testimonio de los participantes. No demuestran la existencia de una
fabrica de armamentos, ni tampoco de una escuela de guerrillas; y los participantes niegan
que hubiera mas que una escuela de educacién politica'.

Si no habia ni escuela de guerrillas ni fabrica de armamentos en Nehuentie, ;cuél habria
sido el propdsito verdadero del allanamiento? Parece haber sido un tipo de ensayo o prueba
parael 11 de septiembre, uno de varios pre- o mini-golpes que se hicieron en varias partes del
pais durante agosto de 1973. Antes que el Alto Comando del Ejércilo se hubiera convencido
de la necesidad de un golpe militar, la FACH y su comandante el general Gustavo Leigh ya
habian establecido lazos informales con algunos regimicntos regionales del ejército, como el
Tucapel, en distintas partes del territorio nacional y habfan colaborado en varios allanamientos
violentos en contra de la poblacién civil. Aunque (écnicamente legales bajo los términos de
la nueva Ley de Control de Armas, algunos se excedieron dramdticamente en el uso de la
violencia, como en Magallanes a comienzos de agosto, cuando el comandante local de la

'Este resumen y anilisis the la operacion de Nehuentie estd basado en las siguientes fuentes: Intendencia de Cautin,
Correspondencia Recibida, 1973: «Informe de Nepomuceno Paillalef Lefinao, Director Zonal de Agricultura
Subrogante, al Intendente de Caulin don Sergio Fonseca», Temuco, 31 Agosto 1973; «Declaracion Piiblica de los
Obreros y Campesinos de Puerto Saavedra y Carahue», Provincia de Caulin, 2 Sept. 1973; Correspondencia Despa-
chada, 1973: «Boletines de Prensa»; «El Diario Austral», 3-1X-1973, p. 1, y 5-1X-1973 (donde aparecen la conferen-
cia de prensa y las [olos del «arsenal»), pp. 1 and 2; entrevistas con don Heriberto Ailfo, Tranapuente, 18-1-97 y
Temuco, 18-1V-97; Enrique Pérez, Temuco, 14-1V-97; Francisco Sepiilveda (nombre cambiado), Santiago, 9-V-97;
y Mario Casltro, Temuco, 15-1V-97.
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FACH organizé una operacién masiva en la cual sc allanaron tres establecimientos indus-
triales con un saldo de un obrero muerto y muchos heridos. Al igual que en Magallanes,.por
tanto, la coalicién del Tucapel y la FACH que allané Nehuentde ya utilizo allf todas las
tdcticas que serfan perfeccionadas en los meses después del golpe. Invadicron y destruyeron
domicilios privados, amedrentando a la poblacidn civil. Golpearon y torturaron a supuestos
“subversivos”, usando todos los métodos que llegarian a conocerse tan bien en afios poste-
riores: colgdndolos de los pies; aplicdndoles electricidad en los testiculos; sumergiéndoles
las cabezas en aguas servidas; forzando a los prisioneros a tomar mucha agua y después
saltando sobre sus estémagos; colgdndolos de sogas desde las patas de los helicépteros y
sumergiéndolos en el rfo. Y finalmente, se llevé a cabo tal campaiia de desinformacién que,
décadas después, la simple mencién de Nehuentie sigue evocando imdgenes de guerrillas y
subversivos?®.

Como historiadora interesada en la historia del pueblo Mapuche, jcémo y porqué terminé
interesdndome en el caso de Nehuentiie? Cuando llegué a Chile en 1996 para investigar la
historia del pueblo Mapuche y su relacién con el Estado chileno, sabia que tendria que
combinar la historia oral en las comunidades con el trabajo en archivo. Al empezar a com-
prender la complejidad inmensa de la historia y la cultura Mapuche y la variacién casi sin
limites entre comunidades y subregiones, traté de seleccionar casos que me ayudarfan de
alguna manera a representar tal complejidad y variacién. Entre los casos que me parecieron
cruciales era uno quc representara la participacién Mapuche en la movilizacién agraria de la
Unidad Popular. Quizd por razones obvias, pensé primero en Lautaro, pero fué imposible
desarrollar lazos con una comunidad de ese seclor que me [acilitaran el trabajo de historia
oral. S1 logré hacerlo en la comunidad de Nicolés Ailio, del sectlor de Tranapuente cercano a
Nehuentie, donde se me presenté en asamblea de la comunidad y se acepté mi trabajo. Y fué
el mismo proceso de la investligacion, las conversaciones y lestimonios que surgicron de mi
relacién cada vez més profunda con varias familias y personas de Ailio, que empezd a arras-
trarme, incvitablemente, hacia los cventos de agosto de 1973.

Irénicamente, quizd, por lo menos desde el punto de vista de la investigadora “objectiva”,
cuanto mds queria yo enfocar el proceso de la Relorma Agraria como un momento crucial de
la relacién entre el Estado y las comunidades Mapuche, més me exigfan mis interlocutores
que también me fijara en la consecuencias de la represién que habfa dejado heridas mal
cicatrizadas en las personas y comunidades de la regién. Me conversaron de temas que no
cabfan dentro del esquema inicial de mi investigacién, como sus experiencias de conversién
evangélica o las posibles explicaciones religiosas de lo que habia signilicado la circel, la

*Para el caso de Magallanes los reportajes contenidos en Carlos Prats Gonzilez, «Memorias: Testimonio de un
soldado» (Santiago, Chile: Pchuén Editores, 1985), pp. 453-460, son especialmente dramiticos, puesto que ésto
ocurrié mientras el General Prats cra todavia Comandante en Jele del ejército. Un resumen de las tdcticas usadas
en la operaci6n de Nehuenliic puede encontrarse en Intendencia de Cautin, Correspondencia Recibida, 1973:
«Declaracién Piblica de los Obreros y Campesinos de Puerlo Saavedra y Carahue», Provincia de Cautin, 2 Sept.
1973; y en «El sur bajo régimen mililar», «Punto Final», N°192, 11-1X-1973, pp. 2-3.

32



tortura, la represién. Me hablaron del dolor, el miedo, la rabia y la traicién que habfan expe-
rimentado como resultado del allanamiento de Nehuentie, y de los afios que algunos de ellos
pasaron en la cdrcel. Repetidamente, negaron haber tenido armas y participado en movi-
mientos subversivos. Poco a poco, sin perder mi interés cn otros temas, me fuf metiendo al
tema de la represion y la memoria.

Mis alld de la relacién personal con la comunidad de Ailio, tuve otra experiencia forluita
que me metié en el mismo tema. A finales de 1996, cuando yo estaba de visita en la Biblio-
teca del Museo Regional de la Araucania, la Directora de la Biblioteca, Myrians Garcia,
recibié una llamada de la Intendencia. Querian consultarle a Myrians, conocida como una
experta en materiales histéricos regionales, qué hacer con los papeles viejos que tenian en el
sétano de su edificio. Ya no habia lugar para archivar los documentos mads recientes, y no
sabian si simplemente deberfan quemar todos los documentos mds antiguos. ;Qué aconseja-
ba ella al respecto? Las dos tuvimos la misma idea: ;qué tal si yo me ofrecia para ayudar a
limpiar y ordenar los materiales? A cambio de este lrabajo, yo pedia permiso para fotocopiar
y usar los materiales que podrian ser pertinentes para mi trabajo. La Intendencia acepté
nuestra oferta.

En enero de 1997, metida en el polvo de un archivo abandonado, pude confirmar que al salir

de la Intendencia, los militares habfan limpiado eficientemente cualquier rastro negativo de
su propia gestién gubernamental. Por lo que pude constatar, también en los primeros meses
de la dictadura lograron destruir la mayoria de los archivos de la Unidad Popular. Habian
preservado, sin embargo, lodos los documentos [inancieros de la UP, incluyendo numerosos
tomos sobre el uso de vehiculos fiscales, seguramente con la idea de acusar a las auloridades
anteriores de corrupcién. Pero aquf la desorganizacion y crisis del iltimo afio del Gobierno
Popular operé a mi favor, puesto que en la iltima esquina del estante més polvoriento y
olvidado, en una carpeta marcada “Documentos Financieros”, encontré un paquete de mate-
riales sobre las movilizaciones agrarias que inclufa también varios reportajes y boletines de
prensa sobre la operacién de Nehuentiie, vista desde la perspectiva de las autoridades de la
UP?,

Durante ese cdlido mes de enero, entre mis visitas a la comunidad de Ailio y mis descubri-
mientos en el archivo de 1a Intendencia, me fui metiendo cada vez mds profundamente a esta
narrativa de suspenso y dolor que, al igual que una novela policiaca, me ofrecerfa en los
meses siguientes una combinacién de pistas falsas, callejones sin salida y descubrimientos
dramiticos y llenos de emocién. Uno de los temas que rastreé con mas empefio durante ese
tiempo tenfa que ver con las armas que sc habfan encontrado en el sector. Al comienzo,
cuando conversé el tema con personas de la comunidad de Ailfo, la respuesta que obtuve fué

3Con la apertura, en 1999, del primer archivo regional del pais en la IX Regi6n, estos materiales de la Intendencia
han pasado al Archivo Regional de la Araucanfa, en Temuco. Sin embargo, yo mantengo folocopias en mi poder.
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clarisima: no tenfan armas. El ejército habfa fabricado el cuento, y a los militares pertene-
cfan las armas que después exhibicron varias veces a la prensa y al piiblico cn general. Entre
todos los campesinos que fueron arrestados en el allanamiento de Nehuentiie, a ninguno se
le pudo probar los cargos, porque eran completamente inocentes.

La inocencia total de los campesinos arrestados en el allanamiento también apareci6, segiin
pude constatar, en los diarios dc la época que apoyaban al gobierno popular. En Puro Chile,
Clarin y La Nacién se publicaron una serie de articulos culpando a la derecha de fabricar los
cargos, comentando que seria ridiculo pensar que los campesinos Mapuche del sector, quicnes
casi no tenfan dinero para comprar sus necesidades diarias, podrian haberse involucrado en la
fabrica o acumulacién de armamentos, o que se estuvieran entrenando militarmente. En esos
mismos dias, ademds, a comienzos de septiembre, viaj6 una delegacién de campesinos de
Nehuentiie y Puerto Saavedra a Santiago a denunciar las torturas y abusos cometidos durante
el allanamiento. En los reportajes y entrevistas hechos con miembros de esta delegacién en la
prensa y por televisién, la imagen que predomina es una de abusos y violaciones de los dere-
chos y los cuerpos de ciudadanos inocentes, honestos y trabajadores®.

La prensa de derecha, por otro lado, dio mds detalles a la versién militar de los hechos. En El
Diario Austral, El Mercurio y Las Ultimas Noticias, los campesinos Mapuche del sector
costa se representaban, o como revolucionarios empedernidos dispuestos a atacar a ciudada-
nos pacificos en sus mismos hogares, 0 como personas poco educadas que habian sido arras-
tradas a una conspiracién extremista. En los diarios nacionales aparecieron reportajes deta-
llando el arresto de cincuenta “guerrilleros” y el descubrimiento de bunkers, ametralladoras y
artillerfa. Se hablé también de Puerto Saavedra como una regién dominada por comandos de
pelo largo, con bigotes al estilo mandarin. Bajo tales circunstancias, el allanamiento no po-
drfa considerarse otra cosa que la liberacién de una regi6n dominada por la extrema izquier-
da, y las denuncias de tortura y abuso eran simplemente mentiras y calumnias’.

Esta tiltima versién, manufacturada por la prensa de oposicién al gobierno popular en con-
junto con las fuerzas golpistas al interior de las [uerzas armadas, se impuso violentamente
como “la verdad” bajo ¢l régimen militar, Esta imposicién pasé por la torlura y consecuente
testimonio forzado de una dirigente Mapuche de Nehuentie que habfa formado parte de la
delegaci6n a Santiago, testimonio que se publicé en El Diario Austral a fines de septiembre
bajo el titular “Ment{ porque me pagaron”. Segiin esta versién el MIR habrfa inventado todo
el cuento de los abusos a los derechos humanos y militantes locales le habrian escrito la
denuncia y amenazado con matarla si ella cambiaba su testimonio®,

* «Clarin», 5 Sepl. 1973, p. 4; 6 Sept. 1973, p. 10; «La Nacién», 6 Sept. 1973, p. 32; «Puro Chile», 5 Sept. 1973, p.

2;5 Sepl. 1973, p. 4; 6 Sept. 1973, p. 9; ver tlambién «El sur bajo régimen militars, « Punto Final», No 192, 11 Sept.

1973, pp. 2-3, para cl lestimonio de una de las personas que participé en la delegacion a Santiago.

3 Ademas de los articulos ya citados del «Diario Austral», ver también «El Mercurion, 4 Sept. 1973, pp. 1, 10; 5 Sept.

1973, p. 1; 11 Sept. 1973, p. 21; «Las Ultimas Noticias», 1 Sept. 1973, p. 1; 3 Sept. 1973, p. 1; 4 Sept. 1973, p. 2.

I"‘g‘L; mapuche de ‘Vamos Mujer’ en TV-7: ‘Menti porque me pagaron’”, «El Diario Austral», vicrnes 28 Sept.
73; pags. 1y B.
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Dadas las consecuencias de su cambio de testimonio, esta dirigente Mapuche, que aparece
en diferentes versiones como “Margarita” o “Gertrudis”, resulté siendo una de las figuras
mds negativas en la memoria de los afectados por el allanamiento de Nehuentie. Otra figura
que tiene connotaciones negativas es un joven de la comunidad de Ailfo, menor de edad, que
habl6 bajo tortura durante la misma operacién. “Era muy bueno el nifio”, me cont6 un dia
don Heriberto Ailio, “por eso lo tomaron, pero no lo miraron si podia ser un joven muy débil,
cualquier apret6n podia detectar todo lo que sabia, asi fue afectd a todos...” Pero como uno
de los mas afectados por la tortura, don Heriberto posteriormente también reconocié que era
muy dificil quedarse callado, especialmente al ser tan joven como era Hugo Ailio en Agosto
de 1973. Hugo mismo me explicé en 1999 que tenia 16 afios cuando llegaron, a las tres de la
maiiana, a buscarlo a su casa en la comunidad. Lo trataron “bien suavecito” delante de sus
padres, hasta le dijeron “hijo”. Cuando su madre empez6 a llorar, el sargento le dijo, “no se
preocupe, seiiora, el nifio va a dar una declaracién y mafiana se lo traemos”. Pero al salir lo
empezaron a maltratar, dandole culatazos. Al llegar a la casa patronal del ex-fundo Nehuentiie,
un soldado le peg6 con una cadena que tenfa un medallén de plomo en la punta, abriéndole
la cabeza. Después lo hicieron entrar a la casa y lo hicieron esperar en el pasillo antes de
hacerlo pasar, como le explicaron, a “la sala de tortura”. Como lo recuerda Hugo, la tortura
psicol6gica de esperar [ue quizd la forma mds efectiva de ablandarlo. En el pasillo y después
encerrado en un armario dentro de la sala donde podia escuchar los gritos y gemidos de otro
prisionero, Hugo tuvo mucho tiempo para imaginarse lo que venia. Habia lefdo revistas
sobre la Segunda Guerra Mundial y, al acordarse de las torturas que los Nazis habfan come-
tido con los judios, “se me cafan las ldgrimas”. Cuando finalmente le llegé su turno contd
algunas cosas, pero después intentd callarse y empez6 a negar todo. Entonces empezaron a
pegarle, agarrarle fuerte, le aplicaron clectricidad en el ombligo, el cerebro, las plantas de
los pies, la boca, los labios, la nariz. Llegé el momento en que simplemente no pudo aguan-
tar mas. Aunque fue la combinaci6n de todo que finalmente lo quebrd, lo peor fue la electri-
cidad: “me largué como pato"’.

Mis alld de abusar de los cuerpos de los campesinos Mapuche y no Mapuche del sector, el
allanamiento de Nehuentie y el golpe militar pusicron fin violentamente a una alternativa de
prosperidad agraria y personeria politica auspiciada por el gobierno popular. ;Qué significa-
ba esta alternativa para la gente de la comunidad de Ailfo? Para algunos de la comunidad, la
alternativa de la Unidad Popular fue un momento de gran prosperidad, en que por primera
vez la pobreza dejé de apremiar. El 20 de diciembre de 1970, una parte de la comunidad
particip6 en la toma del fundo Rucaldn, entre Carahue y Tranapuente. Después de una retoma
de parte del duefio y sus amigos, el gobierno intervino el fundo, estableciendo un Centro de
Reforma Agraria o CERA y asentando alli a las familias de Ailio que habfan participado en
la toma.

7 Entrevistas con don Heriberto Ailfo, Temuco, 18 abril 1997 y don Hugo Ailio, Concepci6n, 12 agosto 1999.
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"Como nosotros no llevdbamos nada,— explicé don Heriberto Ailfo—, entonces
alld el Estado nos mandd la gente de INDAP, fue de embajadora. En esos tiem-
pos era CORA, CORA daba todo, la ayuda técnica, la ayuda de los fertilizantes,
de los matamalezas, todas esas cosas, maquinarias, todas esas cosas las daba
CORA. Entonces ahi nosotros, CORA nos ayudé. Nos dio maquinarias, tractores
para reemplazar el buey, vacas, semillas, fertilizantes; todo lo que necesitaba el
Jundo para el trabajo de los campesinos, nos daba CORA™.

La visién que emerge del testimonio de don Heriberto, y también de olras personas que
estuvieron en el asentamiento, es que los asentados trabajaban el fundo en comiin, con ayuda
de la Corporacién de Reforma Agraria (CORA). Parte de lo que se producfa iba para pagar
los préstamos y para pagar la deuda del fundo. Ademds de la produccién en comiin, que
abarcaba la mayorfa de la tierra del fundo, cada familia tenfa mds o menos dos hectdreas que
podian sembrar para sus necesidades. En algunos casos, como los principales asentados
estaban trabajando en la produccién comiin del fundo, esas dos hectdreas las trabajaban a
medias con un socio de una de las comunidades.

Esa fue la experiencia de Robustiano Ailio, hermano de Heriberto, quien sembraba a medias
las dos hectdreas de su hermano en Rucaldn ademds de trabajar la tierra de la familia en la
comunidad de Ailio. Don Robustiano recuerda el tiempo de la Unidad Popular como un
tiempo de prosperidad:

"... de ese afio ya empezamos nosotros a activarnos, en el trabajo también por
que en el tiempo de la Unidad Popular, primera vez que nosotros sembramos
con abono. El gobierno de ese tiempo dio amplio apoyo a la ayuda tecnolégica,
entonces tuvo mucha ayuda el campo, por que un saco de abono en ese tiempo
casi era cambiado por un saco de trigo, si salia casi igual un saco de abono con
un saco de trigo, se pagaban igual. No como hoy dia que a veces nosotros 10
sacos de trigo pagamos uno de abono y pa salir, entonces todo eso y la juventud
ya, todo el tiempo empezd a ganar plata, los jovenes, los nifios de 15, 16 afios ya
andaban con plata..."™.

¥ Entrevista con don Heriberto Ailfo, Comunidad de Ailio (Tranapuente), 18/1/97,
?Entrevista con don Robustiano Ailio, Comunidad de Ailio (Tranapuente), 11 de enero de 1997,
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Pensado de esta forma, la legitimidad y los logros del CERA Arnoldo Rios fueron impresio-
nanies. En dos afios de trabajo, 38 familias sacaron adelante, con la ayuda técnica y crediticia
de un gobierno simpatizante, una buena empresa agricola. Su meta principal era el sosteni-
miento de estas familias extensas--en muchos casos incluyendo hermanos, padres, tios, etc.-
-que habian quedado en las comunidades cercanas. Esta meta fué cumplida con creces. Al
mismo tiempo, se queria sacar adelante un (rabajo agricola colectivo con miras a un futuro
de crecimiento. En ésto también hubieron logros importantes. Como lo explica don Heriberto
Ailio, "nosotros éramos capaces de abastecer la cooperativa y hacerla agrandarse, fuimos
capaces en esos tiempos de hacerlo en esa forma, nadie quedé debiendo un peso, todos
salieron bien. Salieron bien organizadas las cosas en esos Liempos"'’.

Habfa, sin embargo, otra parte de la comunidad de Ailio que no particip6 en el CERA. Don
Antonio Ailio recuerda que no quiso ir. “Ellos fueron a tomar tierras en Rucaldn donde
Landarretche que le decian el duefio, de ahi fueron varios pero yo no fui na’ y mis hermanos
tampoco, uno de mis hermanos fueron pero yo no fui, entonces de ahi empezaron los milita-
res a atrincarle a la gente”. Hugo Ailio, hijo de don Antonio, recuerda que a su padre lo
invitaron a participar cn varios de los centros de reforma agraria que se crearon en la regién
en esos afos, pero que ¢l no quiso. Estaba demasiado apegado a su tierra original, y a la
lucha por la restitucién de las hectdreas especilicas que le fueron usurpadas a la comunidad
en 1908. Durante el gobicrno popular, la comunidad logré recuperar aproximadamente la
mitad de esas tierras y, como recuerda don Antonio, “alcanzamos a sembrar un afio”. Pero
con el golpe militar la situacién cambié alli también y “pa’ no estar pasando malos ratos
después entregamos la tierra pu™''.

En combinacién con las torturas y sufrimientos de los arrestados de las comunidades, la
campafia militar de 1973 logra desarmar, por tanto, la complejidad del protagonismo social
y politico de esos afios. Al mirar a la regién de Nehuentde a través de un lente que enfatiza la
existencia de armamentos o la falta de ellos, y la consecuente culpabilidad o inocencia en
una supuesta conspiracién extremista, se pierde de visla lo que pasaba en realidad. Como me
explic6 don Heriberto Ailio en nuesira lercera entrevista, es verdad que tenfan algunas armas
en los CERAs, pero que los militares después agregaron mds para hacer parecer que habia
una escuela guerrillera. Y en realidad, bajo las condiciones que existian en ese momento, la
gente no podia quedarse sin capacidad de defensa. “Preparando como ellos se preparaban”,
anot6 don Heriberto, “cémo nosotros nos ibamos a quedar a manos cruzadas. Entonces no-
sotros sabfamos que ellos estaban preparindose para dar un golpe de Estado y para reprimir
a los pobres™?. Lo otro que se pierde de vista, que queda sepultado por la campafia de
desinformacién desatada por los militares en 1973, es el debate al interior de la comunidad,
las discusiones acerca de cémo mejor conseguir la justa restitucién de sus ticrras. Solamente

" Entrevista con don Heriberto Ailio, Comunidad de Ailfo (Tranapuente), 18/1/97.

Ul Fintrevistas con don Antonio Ailio, Comunidad de Ailio-Tranapuente, 10 Enero 1997; y don Hugo Ailio, Con-
cepceion, 12 agosto 1999.

12 Entrevista con don Heriberto Ailio, Temuco, 18 abril 1997.
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después de 1990, y todavia con miedo, dolor y rabia, es que se empieza a recordar la dramd-
tica historia de la época de la Reforma Agraria, y cémo los debates y las movilizaciones
impactaron en, y fueron impactados por, el pueblo Mapuche.

* % * % * * * *

Esta historia que acabo de narrar es un ejemplo de cémo la llamada “nueva historia™ social
y politica se puede aplicar a la historia local de los pueblos indigenas en América Latina.
Comenzando en la década de 1960, bajo la influencia de la Revolucién Cubana y de los
movimientos obreros, campesinos y estudiantiles, empezé a surgir una nueva metodologia
histérica cuya meta principal era reivindicar las acciones y el protagonismo histérico de los
grupos més olvidados de la sociedad. En América Latina en su conjunto, esta nueva historia
social impacté fuertemente sobre las investigaciones y las formas de pensar de las historias
nacionales, agregando al estudio de las élites politicas una consideracién sistemética del
protagonismo de los grupos oprimidos de la sociedad. Con esto se combind, a partir de la
década de 1980, lo que se ha conocido como la “nueva historia™ cultural o politica, que se ha
preocupado por investigar ¢l Estado y la historia de las identidades politicas y culturales de
una sociedad. Esta preocupacion ha generado nuevas perspectivas sobre las naciones y el
nacionalismo que, mds alla de las versiones “oficiales” de la historia patria, han intentado
imaginar un futuro mds plural, decentralizado, democratico y multiétnico.

Estas tendencias historiograficas generaron una seric de metodologias a través de las cuales
se hacia mds f4cil la aproximacion a las experiencias de los grupos olvidados de la sociedad.
Ademds de la relectura de fuentes escritas mds tradicionales, como podrian ser los archivos
judiciales, notariales, policiales, o locales de distinta especie, se enfalizé mucho la historial
oral como forma de tener acceso a la perspectiva de los grupos subalternos. Método que
habfa nacido con la antropologia, el trabajo de campo-en el sentido de pasar tiempo en
comunidades y recoger los testimonios de la genle— pasé a ser una parte importante de las
investigaciones de los “nuevos™ historiadores. Al mismo tiempo, se suscitd dentro del cam-
po de la historia un fuerte debate sobre la “objetividad” de las fuentes oralcs.

El cuestionamiento de las fuentes orales se dio por dos razones que, aunque interrelacionadas,
también obedecian dinamicas distintas. La primera era que, en una disciplina como la histo-
ria que siempre ha privilegiado el documento escrito por considerarlo mas objetivo, muchos
especialistas no sabfan qué hacer con un testimonio oral. ;No habria sido producido con
intereses cruzados? ;Era posible fiarse de la memoria de una persona, cuando los seres
humanos en general recordamos lo que queremos recordar? Aunque las respuestas a cstas
preguntas no han satisfecho a todos los agnésticos, cl debate mismo ha producido nuevas
perspectivas sobre la documentacion en general. Cada vez més sc ha reconocido que todo
tipo de documento es parcial, producido dentro de las relaciones de poder existentes, y con
la mirada interesada de su autor. Por tanto, lo ideal cs siempre tener acceso a muchos docu-
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mentos distintos, escritos y orales, y establecer un didlogo entre ellos para profundizar nues-
tro conocimiento de una época o un fenémeno especificos.

La segunda objecion que se ha presentado [rente a 1a historia oral tiene que ver con la falta de
objetividad del historiador. La primera generacién de historiadores sociales que usaron fuentes
orales tendian politicamente hacia la izquierda y tenfan un compromiso social y politico con
las personas a quicnes entrevistaban. En Ilalia, por ejemplo, el historiador oral Alessandro
Portelli cuenta que su campo empez6 a crecer después de la Segunda Guerra Mundial, como
esfuerzo de activistas politicos de tendencia comunista o socialista’®. En la mayoria de los
paises de América, los primeros historiadores orales salicron, o de los movimientos estu-
diantiles, o de las movilizaciones obreras y campesinas de los afios 60. En una disciplina
como la historia, en que supuestamente la objetividad y la nota a pie de pdgina deben
privilegiarse por encima de cualquier otra cosa, la idea de que hubicran intereses polilicos de
por medio era dificil de aceptar.

De este conflicto intelectual ha surgido la conciencia de que 1a historia es siempre un didlo-
go entre el pasado y el presente, un didlogo entre lo que ha pasado y estd pasando, y lo que
nos gustaria que pasara en el futuro. Por tanto, el historiador ha estado siempre involucrado
en los vaivenes politicos y sociales de su época. Las “nuevas” historias sociales y polilicas
surgen justamente de un momento distinto de la historia contemporanea, cuando la visibili-
dad de los grupos oprimidos hace pensar de forma distinta su importancia en el pasado. Y lo
mismo ocurre, a parlir de los afios 80, con la historia de los pueblos indigenas de América
Lalina,

Entre 1980 y 1994, los pafses latinoamericanos en general fucron testigos de un poderoso
resurgimiento politico de los pueblos indigenas. En parte inspirados por la derrota del mode-
lo clasista de desarrollo nacional, las organizaciones y los intelectuales indigenas fueron
reivindicando su presencia piblica en los debates sobre una variedad de temas, incluyendo
la reforma politica, las definiciones del territorio y del desarrollo socioeconémico, y los
derechos humanos. En respuesta a este nuevo y dramdtico protagonismo piblico, los histo-
riadores también empezaron a reexaminar la presencia de los pueblos indigenas en las dis-
tintas historias nacionales. Usando las mismas metodologias de las “nuevas” hislorias socia-
les y politicas, especialmente la historia oral, esta nueva tendencia historiogréfica empieza a
reconstruir, desde lo indigena, la historia subalterna. Uno de los ejemplos mds interesantes,
y de mds larga duracidn, de esta tendencia, es ¢l Taller de Historia Oral Andina (THOA).
Fundado en Bolivia en la década de 1980 por una coalicién de intelecluales que tomaron su
inspiracién del surgimiento del movimiento polilico katarista, su propdsito principal ha sido
la recopilacién de los testimonios orales de las comunidades Aymaras de Bolivia y la prepa-
racién, a través del trabajo de investigacién y del estudio universitario, de intelectuales Aymara

13Alessandro Portelli, «The Battle of Valle Giulia: Oral History and the Art of Dialogue» (Madison: University of
Wisconsin Press, 1997).
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que puedan escribir la historia de su propio pucblo'.

Esta tendencia hacia la reconsideracién de lo ind{gena en las historias nacionales ha seguido
expandiendo durante la década de los noventa. Inspirado en parte por la rebelion zapatista en
Chiapas y en parte por el trabajo del antropélogo Guillermo Bonfil Batalla, los historiadores
y antrop6logos mexicanos se han dedicado cada vez mds a la historia de los pueblos indige-
nas'’. Algo parecido ha estado ocurriendo en Chile, donde un grupo de historiadores que
incluye a Sergio Villalobos, Leonardo Ledn, Arturo Leiva, Jorge Pinto, Holdenis Casanova
y otros se ha dedicado al estudio de la frontera, definida como el espacio multinacional
ocupado por el pueblo Mapuche, con una economia fronteriza que sc articula clandestina y
a veces pacificamente con la economia nacional chilena. Por otra parte, el trabajo de José
Bengoa ha enfatizado la violencia y las relaciones de dominacién que concctan al pueblo
Mapuche con la sociedad chilena, haciéndonos reflexionar sobre cémo debemos combinar
un andlisis a largo plazo de un espacio econémico, con una consideracién de momentos
especificos y violentos de conquista y del ejercicio sangriento del poder estatal'.

1 Universidad Mayor de San Andrés, Taller de Historia Oral Andina, «Mujer y resisiencia comunaria: historia y
memoria» (La Paz: Instituto de Historia Boliviana, 1986). Ver también algunos de los trabajos de los miembros
fundadores del Taller, como Silvia Rivera Cusicanqui, “Apunies para una historia de las luchas campesinas en Bolivia
(1900-1978)", en «Hisloria polilica de los campesinos latinoamericanos», Vol. 3 (México: Siglo XXI Editores, 1984-
85), pags. 146-207; «Oprimidos pero no vencidos: luchas del campesinado aymara y ghechwa en Bolivia, 1900-1980»
(LaPaz: HISBOL: CSUTCB, 1984); y Xavier Alb6, «Achacachi, medio siglo de lucha campesina» (La Paz: Ediciones
CIPCA, 1979); «Desaffos de 1a solidaridad Aymara» (La Paz: Ediciones CIPCA, 1985); con Galo Ramén V., «Comu-
nidades andinas desde dentro: dindmicas organizativas y asistencia (écnica» (Quito, Ecuador: Ediciones Abya-Yala,

1994); y Alb6 (comp.), «Raices de América: el mundo Aymara» (Madrid: Alianza Editorial, 1988).

'S Guillermo Bonfil Batalla, «M¢éxico profundo: una civilizacién negada» (México, D.E.: Scerelaria de Educacién
Piblica/ CIESAS, 1987); Antonio Escobar O. (coord.), «Indio, nacién y comunidad en el México del siglo XIX»
(México, D.F.; Centro de Estudios Mexicanos y Centroamericanos y Centro de Investigaciones y Estudios Superio-
res en Antropologia Social, 1993) ; Antonio Escobar O., «Historia de los pueblos indigenas de México: De la costa
a la sierra, Las huastecas, 1750-1900» (México, D.F.: CIESAS/ Instiluto Nacional Indigenista, 1998); ; Leticia
Reina (coord.), «La reindianizacién de América, Siglo XIX» (México, D.E.: Siglo Veintiuno y CIESAS, 1997). Dos
intentos més lempranos y pioneros de escribir la historia mexicana desde lo indigena son Antonio Garcfa de Ledn,
«Resislencia y utopfa: memorial de agravios y cronicas de revuellas y profecias acaccidas en la Provincia de Chiapas
durante los dltimos quinientos afios de su historia» (México, D.F.: Ediciones Era, 1984), y Marcello Carmagnani,
«El regreso de los dioses: el proceso de reconstitucién de la identidad étnica en Oaxaca, siglos XVII y XVIII»
(México, D.F.: Fondo de Cultura Econdmica, 1988). Es interesantc notar que ambos trabajos tratan partes mis
“periféricas” ¢ “indigenas” del pais, Chiapas y Oaxaca respectivamente.

1% Sergio Villalobos, «La vida [ronteriza en Chile» (Madrid: Editorial MAPFRE, 1992), «Los Pehuenches en la vida
fronteriza» (Santiago: Ediciones Universidad Catélica de Chile, 1989); Leonardo Ledn Solis, «Maloqueros y
conchavadores en Araucanfa y las Pampas, 1700-1800» (Temuco: Ediciones Universidad de la Frontera, 1991);
Arturo Leiva, «El primer avance de la Araucanfa: Angol, 1862» (Temuco: Ediciones Universidad de la Fronlera,

1984); Jorge Pinto (ed), «Araucania y Pampas: Un mundo [ronterizo en América del Sur» (Temuco: Ediciones
Universidad de la Frontera, 1996), «Del discurso Colonial al Proindigenismo: Ensayos de historia latinoamerica-
na» (Temuco: Ediciones Universidad de la Frontera, 1996), «Modernizacién, Inmigracién y Mundo Indigena: Chi-
le y la Araucania en el siglo XIX» (Temuco: Ediciones Universidad de la Frontera, 1998); Holdenis Casanova,
«Diablos, brujos y espiritus maléficos. Chilldn, un proceso judicial del siglo XVIII» (Temuco: Ediciones Universi-
dad de la Frontera, 1994). Para la historia que enfatiza los momentos de guerra y de encuentro violento y la huella
que éstos dejan en momentos de paz, ver José Bengoa, «Historia del Pueblo Mapuche (Siglo XIX y XX)» (Santia-
go: Ediciones Sur, 1985). La respuesta de Villalobos viene en «Vida [ronteriza en la Araucania: El mito de la guerra
de Arauco» (Santiago: Editorial Andrés Bello,1995).
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Con todo, los avances en la historia de los pueblos indigenas latinoamericanos ha hecho
surgir una serie de nuevos desafios a los cuales nos tendremos que enfrentar en el futuro.
Entre ellos, quizd el més importante liene que ver con la objetividad o el compromiso de los
historiadores. Desde que la historia indigena empez6 a revivir como campo, se ha hecho
claro que este renacimiento estd intimamente conectado con los movimientos indigenas con-
temporédneos, sus demandas y programas, y la relacién que éstos tienen con las “deudas
histéricas” de los estados nacionales con los pueblos originarios. En una situacién asf, el
trabajo de investigaci6n debe estar al servicio de los pueblos oprimidos? ;Cémo mejor se
puede servir a la verdad? ;Significa algo, en este contexto, la “objetividad cientifica™?

Vuelvo al caso de Nehuentiie, y de la comunidad de Nicolds Ailfo, para reflexionar sobre
estos temas. Cuando una investigadora se compromete con una realidad local, con una co-
munidad especifica, la “objetividad cientifica” es sustituida por el compromiso humano con
personas de carne y hueso. Ese mismo compromiso, sin embargo, exige una bisqueda rigu-
rosa y profunda de la verdad. Esta biisqueda, que combina testimonio oral con fuentes escri-
las, liene como mela encontrar y narrar las diferentes perspectivas y opiniones, la compleji-
dad humana y social, de la siluacién. Al mismo tiempo, exige que la investigadora se com-
promela, a nivel humano, con los sujetos de la historia,

De este modo, mi lucha por desenterrar y rearmar todos los pedazos y capas de la historia de
Nehuentic comenzé con los testimonios orales, tomando un desvio por la documentacién
escrila, para volver luego a las memorias personales que muchos empezaron a compartir de
forma ambivalente. Habia, simultdneamente, fascinacién y rechazo de parte de mis
interlocutores; querfan hacerme comprender, mientras que al mismo tiempo deseaban olvi-
dar. Este péndulo entre la memoria y el olvido me fué empujando, lentamente, hacia la
comprensién. Varias personas insisticron que no recordaban nada y después me hablaron por
mds de una hora. Algunos no me permitieron grabar, o usar sus nombres verdaderos. Con
todo, habfa una intensidad en el proceso de recordar, una necesidad de reencuentro, pero
también no era posible quedarse por largo tiempo frente al sufrimiento recordado.

Los recuerdos siguen doliendo, heridas mal cicatrizadas que pueden sangrar en cualquier
momento; por tanto me he preguntado muchas veces porqué la gente acept6 hablarme abier-
tamente, invitdindome a compartir su mundo lleno de complejas penas donde lo que mads
parecia doler era la muerte del heroismo y la utopia. Quizd me aceptaron porque se dieron
cuenta que sus experiencias me fueron cambiando a mi también, educdndome aiin cuando, a
veces, me resistia a ser educada. «No son archivos ni duros datos empiricos», escribe
Alessandro Portelli. “La gente no nos habla si no lc hablamos, no revela sus secretos si
nosotros no revelamos los nuestros”. Porque yo me revelé, porque me hice participe de las
relaciones y procesos que estaba investigando, tuve finalmente que aceptar también la pro-
fundidad de lo que sc habia perdido en septiembre de 1973, No solamente la esperanza de
una vida dislinta, sino que también, irreversiblemente, la unidad y solidaridad entre amigos,
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vecinos, familiares. La historia oral es siempre un didlogo. Como sugicere Portelli, «sea este
didlogo un éxito o un fracaso, el trabajo de campo es también una especic de intervencion
politica, porque fomenta el esfuerzo de cambio, la conciencia, y el auto-conocimiento en
todos los participantes”™'”.

Medido asf, mi didlogo con la comunidad de Ailfo ha sido un éxito. Quiz4 si pensamos en
términos de didlogo entre saberes, en vez del establecimiento de solamente una verdad cien-
tifica, podemos pensar la historia mas democréticamente. Quiz4 si construimos un modelo
de didlogo histérico intercultural, podemos pensar la historia de los pueblos indigenas lati-
noamericanos desde lo local, pero también con un impacto nacional y hasta continental.
Como me ha demostrado el caso de la comunidad de Ailio, las memorias y las historias
sobreviven y son fuertes y multifacéticas. Nuestro desafio es seguir desarrollando las meto-
dologfas cientificas y las relaciones personales que nos permitan, con respeto y sensibilidad,
recopilar y narrar las diversas y complejas verdades del corazén humano.

Nota: El texto fué entregado por la autora sélo con referencias bibliogrificas a pie de pagina,
CE.

'? Alessandro Portelli, «The Battle of Valle Giulia: Oral History and the Art of Dialogue» (Madison: University
of Wisconsin Press, 1997), p. 52. La traduccién es mfa.
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Capitulo 3

Desarrollo local en poblaciones indigenas de América Latina
Enrique Pérez

INTRODUCCION

Muchas gracias por la invitacién del Centro de Estudios Socioculturales de la Universidad
Catélica de Temuco, a participar en este Curso Internacional sobre "Acercamientos metodo-
16gicos hacia poblaciones indigenas de América Latina, particularmente la mapuche de Chi-

le".

Mi experiencia en trabajos de desarrollo local la he tenido en Nicaragua, a fines de los afios
80. Al mismo tiempo realizé trabajo de campo en diferentes lugares de ese pais para mi tésis
doctoral "Entre el pasado y el [uturo. La revolucion popular sandinista en Nicaragua", donde
discutf de qué manera el proyecto o la ideologia del desarrollo del gobierno sandinista se
confront6 con diferentes tradiciones en el pais.

Actualmente desarrollo un trabajo de investigacion sobre la relacién entre el estado nacional
y los pueblos indigenas en Bolivia, Chile y Argentina. En esa investigacién me interesan
principalmente los temas de las tierras y el territorio, los apectos juridico-institucionales y
de que manera sc llevan a cabo grandes proyectos de desarrollo impulsados por empresas
privadas y el estado en territorios indigenas.

También soy miembro, en el colegio universitario de Malmoe, del equipo evaluador de un
proyecto de desarrollo local en una poblacion urbana, mayorilariamente extranjera, en uno
de los suburbios de esa ciudad.

Hoy dia he decidido, como una manera de organizar mi exposicidn, seguir criticamente las
recomendaciones que los organizadores me hicieron sobre los contenidos de esta charla. El
primer tema seria:

I.- Ofertas de desarrollo de parte de las sociedades nacionales hacia los pueblos indige-
nas.

En este caso yo preferiria hablar de ofertas de desarrollo de parte del estado nacional hacia
los pueblos indigenas. Desde ¢l primer momento la construccién del estado en América
Latina fue impulsado desde arriba de manera centralizada. La primera propuesta de la élite
gobernante podriamos llamarla de "Civilizacidn o barbarie".
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Los lideres de la independencia nacional se consideraban herederos de la revolucién france-
sa y tenfan una idea le6rica muy avanzada para construir las nuevas naciones mirandose cn
el espejo del desarrollo de algunos paises europeos. Bastaria recordar que las constituciones
son una copia de la constitucién [rancesa y norteamericana. En casi todas cllas se aboli6 la
esclavitud que sin embargo ha permanecido, bajo nuevas formas, hasta hoy en dia. Asf ocu-
re con muchas otras definiciones legales, que estén en el papel, pero no se cumplen por
parte del estado.

Una de las primeras tarcas, del naciente estado nacional en América Latina, fue la ocupacién
del territorio controlado por las poblaciones indigenas. También tuvieron la pretensién de
eliminar cultural o fisicamente a las poblaciones indigenas. No fue sdlo una guerra con
armas de fuego. Fue un proyecto de "civilizacion".

Impulsaron un proyecto cultural de identidad nacional, lo que B. Anderson llamé las "comu-
nidades imaginadas", para explicar el temprano nacionalismo en América Latina. Lo que
Anderson explica es c6mo ese grupo de criollos y mestizos que loman el poder logran desa-
rrollar una idea en estas poblaciones de que comparlen un destino comiin.

El mito desarrollista de la elite es ser como los europeos. Literalmente esto significé una
politica de inmigracién que los cstados nacionales propiciaron para blanquear la poblacién.
En Argentina, por ejemplo, Alberdi hablé de "tracr Europa a América”, y J. D. Sarmiento
afirmé que era necesario crear una "nueva raza" y una nueva "mentalidad comercial". Entre
1850 y 1890 llegaron 700.000 personas desde Europa. En Chile se propici6 la inmigracién
alemana para "colonizar", como lo llamaron, el sur de Chile, como si no hubiera habido
poblacién local.

La idea cra también eliminar los rasgos culturales de la poblacién indigena a través de la
mezcla de razas con los blancos, como lo declaré el "liberal” Pedro Fermin Vargas en Co-
lombia. Son los "liberales", la influencia de las ideas ilustradas, del liberalismo econémico
(que se quedd en el papel), la influencia de la revolucién francesa, las que impulsan el desa-
rrollo moderno y que alectan directamente a la poblacién indigena, que son tratados como
barbaros, incivilizados y mds tarde como flojos y borrachos.

La segunda propuesta es la de crear una nucva "raza cdsmica". Ya en 1823 el hondurefio
José Cecilio del Valle, uno de los redactores de la constitucién de las "provincias unidas de
Centroamérica” habfa declarado que "la América no caminard un siglo atrds de Europa:
marchard a la par primero, la avanzard después y serd al fin la parte mds ilustrada por las
ciencias como es la mds iluminada por cl sol. Habr4 sabios entre los ladinos, habra filésofos
entre los indios, todos tendrdn mayor o menor cantidad de civilizacién",

Es necesario remarcarlo. Los intelectuales de los nuevos estados-naciones estin preocupa-



dos desde el comienzo de ser civilizados como los europeos. Pero esta vez la via al desarro-
1lo es diferente a la via elitista, iluminista.

La segunda propuesta se originé en la revolucién mexicana, entre 1910-20, que rescaté la
identidad mestiza, reinterpretando el periodo colonial y precolonial. El filésofo y posterior
ministro de educacion, José de Vasconcelos desarroll6 la idea de una nueva raza césmica
mestiza como contraposicién a la anglosajona. El estado mexicano impulsé decididamente
una politica indigenista, para incorporar a la poblacién indigena al desarrollo nacional. Como
expresara el antropélogo Salomon Nahmad el mejor ejemplo del fracaso de la politica
indigenista en México, es la revuelta de Chiapas.

La verdad es que la discusién sobre "qué hacer con las poblaciones indigenas" viene de la
época de la conquista de los territorios por parie de la corona espafiola. Ustedes saben que el
padre Bartolomé de las Casas defendi6 a los indigenas, intentando respetar sus formas cultu-
rales. Lo que algunos investigadores llaman una politica indigenista. Lo hizo en contra de
los que propiciaban la esclavitud afirmando de que los indigenas no eran verdaderos seres
humanos.

Una hipotésis de trabajo en mi investigacion es que el fracaso de la politica indigenista (y los
escasos resultados de la politica indianista, que es su allernativa dentro de los movimientos
indigenas) es lo que ha permitido, entre otros factores, el renacimiento o el resurgimiento de
los pueblos indigenas.

Valdria la pena sefialar rapidamente que, segiin mi opinién, en América Latina hay ademds
cuatro proyectos fundacionistas que sin dirigirse especialmente a las poblaciones indigenas
pretenden resolver el tema de la identidad nacional y del desarrollo de una manera alternati-
va. Los movimientos populistas durante las décadas de 1940-50, que pusieron al "pueblo" en
el centro de la identidad nacional. La revolucién boliviana de 1952, la cubana de 1959 y su
fracasado proyecto continentalista y la revolucién popular sandinista de 1979,

No me detendré a analizar esos proyectos. Quiero decir solamente algunas palabras sobre la
tiltima. Los sandinistas son un movimiento revolucionario que se tomd el poder en 1979. Lo
que llama la atencién es que ellos mantienen una vision bastante tradicional sobre la pobla-
ci6n indfgena de la Cosla Atldntica, y pretenden modernizarla de acuerdo a los objetivos que
ellos tienen. Sélo un ejemplo: la campaiia de alfabetizacién pretendieron hacerla en castella-
no. Bueno ese fue el origen de muchos conflictos, hasta que los propios sandinistas recono-
cieron que no sabian nada, o muy poco, de la realidad de estos pueblos y se decidieron a
sentarse a negociar.

;Cual es la situacién actual, en la relacién entre el estado y los pueblos indigenas? En gene-
ral, podriamos decir, que ha habido un cambio substancial los iltimos veinte afios, en la
relacién entre el estado nacional y los pueblos indigenas en América Latina.
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En principio nadie desconoce que es necesario resolver los grandes temas pendientes en esta
relacién: los temas de los derechos culturales, los aspectos juridicos y legales de la tierra y
los territorios, del desarrollo social y econémico, y de las formas de gobierno local o regio-
nal.

Si bién los temas son comunes existe una diversidad de situaciones. No pretendo abarcarlas
todas. En Nicaragua se logr6 linalmente un acuerdo en 1988 entre las organizaciones indige-
nas y el gobierno sandinista de entonces para otorgar autonomia a la regién de la Cosla
Atlantica. Existe un gobierno regional, elegido por votacién direcla y entre diferentes alter-
nativas politicas, pero las dispulas conlinuan con el gobierno central por los derechos de
concesion en la explotacién de los recursos naturales.

En Bolivia existe una constitucion que en el articulo 1 declara abiertamente que el pais es
multiétnico y multicultural. Han ratificado el convenio 169 de la OIT (que el gobierno chile-
no y la mayoria de los pafscs con poblacion indigena no han querido ratificar). Ha habido un
largo proceso de consullas y de reconocimiento de los derechos que le asisten a los pueblos
indigenas.

Sectores del gobierno boliviano maniliestan buena voluntad, pero no basta. Si uno lee cuida-
dosamente el folleto "Desarrollo con identidad. Politica nacional indigena y originaria" edi-
tado por el gobierno boliviano, se dard cuenta de que hay defliniciones culturales que recono-
cen la diversidad, pero que cuando se habla de desarrollo es el mismo concepto de siempre.
El concepto desarrollista ligado a la idea de crecimiento, jesta vez sostenible! Ya en la por-
tada del folleto puede uno leer que esté firmado por el Ministerio de desarrollo sostenible
(no substentable) y por el viceministerio de asuntos indigenas.

En el caso de los guaranies, sus organizaciones han logrado transformarse en el interlocutor
vélido para el gobierno y las empresas que quieran explotar los recursos que existen en su
territorio. Por la explotacién del gas y de su distribucién lograron una recompensa de cuatro
millones de délares, por ejemplo. Se han legalizado ciertos Lerritorios, pero existen situacio-
nes contradictorias y complejas desde el punto de vista legal, porque otras disposiciones
promueven la explotacién privada de recursos que pueden estar en contradiccién con el
principio anterior. La marafia legal es dificil de entender, a veces incluso para los especialis-
tas.

Por ofra parte si los indigenas no estdn organizados o no tienen capacidad para defender sus
derechos, simplemente pueden ser sobrepasados. En el Chaco boliviano hay petréleo y una
compaiiia intent6 hacer prospecciones por su cuenta, frente a lo cual los guaranies respalda-
dos por la ley lo impidieron. Hubicron negociaciones y hubo un acuerdo para que la empresa
tuviera 90 dias para hacer las prospecciones.
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Una organizacion guaranf administra el parque nacional del gran Chaco con 25 guardabos-
ques. Desarrollan pequefios proyectos forestales para reforestar y ocupar el territorio. Los
guaranies del gran chaco han sido tradicionalmente cazadores, recolectores, y agricultores.
También ganaderos de ganado menor y el tiltimo tiempo han impulsado proyectos de ganaderia
mayor. La crosién de las tierras es enorme por lo que la productividad es muy baja y su
econdmia de subsistencia bastante débil.

Son trabajadores tlemporales en la zafra y en la cosecha del algédon, para poder conseguir
recursos monetarios. Algunos se mantienen hasta seis meses fuera del territorio y
practicamente abandonan la casa y el chaco.

Los mds jovenes se compran ropa, bicicletas, y articulos de consumo en general con los
ingresos de la zafra.

Tienen un fuerte control del territorio, han logrado conservar sus costumbres, su religion, y
su idioma. Lo hablan permanentemente entre ellos. Sin embargo la pregunta esencial es:
¢ Qué tipo de desarrollo desean? ;Qué tipo de desarrollo promueve la organizacién de los
guaranies? ;Y los técnicos y asesores de los guaranies, qué lipo de desarrollo implementan?
£ Qué tipo de relacién existe entre los técnicos y los dirigentes y la poblacién residente local?
;Qué formas de organizacién van a promover? La misma pregunta se la podemos hacer a la
poblacién indigena de Chiapas, o a las comunidades y organizaciones mapuches de esta
zona. '

Mi impresidn, de este ejemplo, es que si bien han habido avances en reconocer los derechos
de los pueblos indigenas, hasta el momento no hay ninguna seguridad de que esos derechos
vayan a ser respetados y de que las organizaciones indigenas vayan a ser capaces de defen-
derlos. Es muy importante que estos pueblos tengan su propia estralegia de delensa y desa-
rrollo de lo que ellos consideran su propia cultura.

En Bolivia la ley de participacién popular pretende organizar la poblacién alrededor de los
municipios locales. Este es el proyecto del estado. Hay una discusion enire las organizacio-
nes indigenas acerca de qué aclitud asumir [rente a esta ley. Por cierto el tema mds agudo es
el de la autonomia, autodeterminacién, soberania o independencia que los diferentes pue-
blos indigenas estdn planteando.

Pero no es el tinico desafio, en mi opinién los pueblos indigenas tienen desafios tanto o mdés

grandes que ese, como por ejemplo el tema de su desarrollo cultural, econémico y social. Y
con esto quisiera entrar al segundo momento de mi charla.
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I1.- Dialéctica sociedad nacional — organizaciones de base.

Pienso que hay que ser bastante rigurosos en las definiciones que hagamos para no provocar
confusiones. Antes preferi utilizar ¢l concepto de estado. Ahora si queremos hablar de "so-
ciedad nacional”, quisicra que reflexiondramos acerca de qué es lo que queremos decir, y lo
mismo cuando decimos "organizaciones de base".

He visto en Nicaragua y en Bolivia, y sin lugar a dudas también dcbe cxistir en otras partes
de América Latina, una gran diversidad y heterogencidad en la sociedad nacional. Para no
decir que algunas de esas sociedades estdn desestructuradas. Por diversas razones nos he-
mos acostumbrado a hablar de la sociedad chilena, o peruana, o argentina. Hay una historia
oficial sobre esto y quisiera referirme a algunos puntos sobre este tema. No quiero generali-
zar ni decir que todas las sociedades en América Latina estén en la misma situacién, pero
hay sintomas del fenomeno en casi todas cllas.

Para empezar veamos qué decia don Vicente Pérez Rosales sobre el sur de Chile, a mediados
del siglo XIX: "Las tribus huilliches y moluches que poblaban el territorio estaban ya tan
asimiladas a las razas europeas que formaban una parte integrante de la poblacién civiliza-
da".

En muchas partes de América Latina se escribi6 desde mediados del siglo XIX que la pobla-
cién se habia mezclado, lo que el investigador norteamericano J. Gould denomind, para el
caso de Nicaragua, como el "mito del mestizaje”.

De esta imagen se aprovechaba, a su vez, la elite para desarrollar la identidad nacional, una
nueva forma de comunidad imaginada, como deciamos anles.

En Chile se avanzoé rapido en este proceso de construccién de una identidad nacional, el
estado se organizo, el ejército profesional ya existia, y una naciente burocracia logré crear
instituciones, pero como ya lo hemos dicho ¢l tema indigena no se resolvid, y tampoco el de
la pobreza, la marginalidad, el de los derechos ciudadanos.

Vale la pena preguntarse jqué es ser chileno?, ;qué dilerencia culturalmente a la sociedad
chilena?, jexistle una identidad nacional? La impresién, cuando uno llega al pais, es que ésla
sociedad esta [ucrtemente segmentada y jerarquizada, como una "torta de mil hojas", como
dijo la escritora Isabel Allende en alguna ocasién.,

En otras partes, como en Nicaragua o Bolivia, o Colombia, o Venczucla, para nombrar algu-
nos paises, ha sido todavia més probleméltico construir una sociedad nacional y es todavia
hoy una tarea pendiente. Si queremos verlo positivamente estamos en un muy buen momen-
to para redifinir la identidad nacional, pero esta vez desde abajo y con sus diferentes compo-
nentes culturales. Imaginense la [uerza que se podria generar para reconstituir estas socieda-
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des. De hecho en Bolivia, algunos investigadores denominan el actual periodo como el de
nacimiento de la segunda repiblica.

En muchos pafses hay intereses regionales muy [uertes, hay diferentes identidades cultura-
les y por supuesto fuerles intéreses econémicos vinculados a empresas locales o multinacio-
nales, que defienden sus propios intereses. Para no mencionar los carteles de drogas y el
lavado de dinero. Es decir, hay intéreses econémicos que no son nacionales, el capital no
tiene pasaporte, y que defienden sus propios intéreses. Yo no se c6mo ser4 en esta regién de
la Araucania y en su capital Temuco, ;quiénes son la sociedad nacional aqui?, ;cudles son
los intereses econémicos que existen?, ;hay una identidad regional?

Lo que se quiere decir con "organizaciones de base” me imagino tiene relacién con la idea de
que son organizaciones que sc organizan desde abajo, que representan a sus afiliados; pero
no olvidemos que hay organizaciones que no son muy representativas, pero que si represen-
1an los intereses locales o regionales.

Deberiamos también preguntarnos si las organizaciones indigenas son organizaciones de
base, o si las comunidades son organizaciones de base. Lo que quiero es que rellexionemos
criticamente sobre las definiciones que hacemos y que pensemos que la realidad local es
mds compleja de lo que creemos.

Fijense entonces que la dialéctica entonces no se da solo entre una supuesta sociedad nacio-
nal y organizaciones de base, lambién hay otros actores. Para mencionarlos: empresas priva-
das nacionales y mullinacionales, organizaciones no gubernamentales de diferente indole,
de caracter local, nacional y multinacional, organizaciones religiosas, agencias de coopera-
ci6n internacional y movimienlos de base o movimientos sociales, en algunos casos comu-
nidades indigenas.

Mis que de dialéctica quisiera hablar de 16gicas, de diferentes 16gicas que existen en estds
organizaciones y de cémo estds l6gicas pueden influir en las relaciones que se establecen a
nivel local. Por cierto la 16gica dominante hoy en dia es la 16gica del mercado (de la ganan-
cia), como distribuidor de recursos. Habria qué decir que hoy dia predomina la I16gica neoli-
beral del mercado.

No siempre ha sido asi. El rol del mercado no lo niega nadie, el asunto es qué lugar va a
ocupar. Se supone que el estado debe velar por los intereses de todos los ciudadanos de una
manera democratica. Es el poder politico quien debe regular el funcionamiento de las insti-
tuciones y limitar o promover las leyes de mercado, supuestamente en beneficio de un intéres
comiin.

Entre paréntesis, quicro decirles que yo vivo en un pais, donde estds discusiones todavia se
hacen y donde no se aceptan recetas neoliberales tan directamente como en otros paises. Hay
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un estado y una sociedad muy [uerte. Al mismo tiempo tenemos una discusién sobre el rol
del estado nacional, sobre Lodo por las atribuciones que las instituciones de la Unién Euro-
pea estdn adquiriendo. Hay algunos que dicen que ¢l estado nacional ya cumplié surol y estd
sobrepasado, pero en mi opionién es una afirmacién demasiado prematura.

Por otro lado, los movimientos de base, que también podriamos llamar movimientos socia-
les, estdn a veces conectados a movimientos inlernacionales. Tanto el capital, como las ideas
se mueven en un escenario global, mientras que el estado es lodavia la representacién poli-
tica de un territorio determinado.

Por otro lado las instituciones cambian de cardcler lenlamente y tienen su propio ritmo o
inercia. En las ciencias politicas y econdmicas se ha prestado bastante atencidn al tema de
las instituciones, asi como la antropologia se ha dedicado a estudiar el tema de las institucio-
nes en las poblaciones indigenas.

Ustedes saben que hace algunos afios atrds se hizo popular la consigna de "piensa global y
actda local". Es decir, hay varios lemas qué est4n relacionados a nivel global, pero que se
deben solucionar a nivel local.

La globalizacién no es s6lo econémica, es tambien social y cultural. Hoy dia parece ser que
la consigna deberia ser "piensa y aclia local y global”, y eso requiere de muchos recursos
que se deben crear colectivamente. Algunas organizaciones indigenas han sido muy ofensi-
vas para utilizar las redes de internet para enviar sus mensajes. De hecho estamos todos
conectados con el subcomandante Marcos en las selvas de Lacandona y los zapatistas se han
permitido convocar a encuentros internacionales en todas partes del mundo, para hacer en-
cuentros en contra del ncoliberalismo y por la humanidad.

Entre las diferentes I6gicas que existen no parece una larea [4cil defender esos valores, pero
sigue siendo ineludible para tener una vida mejor. Los tedricos de los movimientos sociales
siguen asegurando, optimistamente, que el cambio social se produce por el compromiso que
la poblacién tiene con algunos valores que desean resguardar, tales como el medio ambiente,
la democracia, la identidad cultural, la paz. Ahora quiero entrar a la Gltima parte de mi
charla.

IIL.- Participacién, desarrollo e identidad. Recomendaciones para un desarrollo local
participativo en contextos multiculturales.

Sobre participacién: la participacién popular tiene una larga historia en América Latina. Fue
principalmente la izquierda la que promovié una especie de "democracia de base" y la que
impulso la creacién de organizaciones y de movimientos populares. Hoy dfa muchos, inclui-
do el Banco Mundial, comparten la idea de que es necesario que la poblacién local participe
en su propio desarrollo.
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Suena bonito, pero tiene diferentes connotaciones. Cinicamente se podria decir que 1o que se
dice es que todos deben poner su parte para lograr el desarrollo y que lo que se hace en
realidad es repartir la pobreza entre los mds pobres, para mantener la siluacién lal como esti.

Chile es un buen ejemplo en este aspecto. A pesar de todos los "éxitos" del modelo econ6mi-
co, la pobreza ha aumentado. Los ricos son mas ricos y los pobres mds pobres. Asf es tambien
a nivel mundial, entre paises ricos y pobres.

Quiero decir que no cs contradictorio, por cjemplo, aplicar una politica neoliberal de reduc-
cién del gasto piiblico que afecta principalmente a la gente de escasos recursos y al mismo
tiempo hablar de que el propio esfuerzo y la participacién deben mejorar las condiciones de
vida de los més pobres.

¢ Quién va a financiar todo esto? Una parte el estado, otra parte algunas agencias de coope-
raci6n internacional que tienen una politica bastante definida al respecto, y sobre todo los
pobres. Los tltimos 30 afios ha habido una transferencia permanente de recursos de los mas
pobres a los mis ricos.

Y dicen que eso es desarrollo. Pero como la pobreza se mantiene entonces nos dicen que
debemos cambiar la situacién, dentro del marco que nos imponen. Para lograrlo todos tene-
mos que ser expertos en hacer diagndsticos, autodiagnésticos, evaluaciones, programas, pla-
nes de desarrollo. Lo mismo queremos de la poblacién local. Pero como ellos no pueden
hacer lo que nosolros queremos que hagan, entonces hacemos programas de capacitacién
para ellos. Es decir, le pagamos a los técnicos para que escriban los proyectos, a veces
incluso documentos de mala calidad, y los pobres siguen siendo pobres. La participacién se
presta para todo. Y a eso le llamamos desarrollo, hablamos de que se hacen avances.

El problema serio se presenta cuando hay grupos que dicen "nosotros no queremos hacer lo
que td dices", o "nosotros queremos hacerlo a nuestra manera",

Si vamos al nivel mds fundamental de las necesidades humanas podriamos estar de acuerdo
en que todos los seres humanos necesitamos alimentacién, agua y alguna forma de vivienda
para prolegernos de las inclemencias del tiempo. Para resolver estas necesidades diferentes
grupos aplican diferentes soluciones, se organizan de diferentes maneras, tienen su propia
religién o manera de ver la vida.

Lo que hoy se llama globalizacion se inicié hace mds de 500 afios. El historiador L. Wallerstein
lo explicé y lo llamé la teorfa del sistema mundial. El se inspir6 a su vez en lo que los
teéricos de la dependencia denominaron como relacién centro-periferia. Vale decir el desa-

| rrollo del centro a costa de la periferia. No tenemos tiempo para detenernos en muchos

detalles sobre estos aspectos.
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Lo que quiero decir es que en esas circunstancias en América Latina las poblaciones indige-
nas desarrollaron distintas estrategias para sobrevivir. Desde ¢l primer momento cuando don
Cristobal Colén llegé y tomé posesién de éstas tierras a nombre de la corona espafiola.
Desde el mismo momento en que los espafioles obligaron a los indigenas a convertirse al
catolicismo, €éstos aprendieron que habia que decir que si para tratar de hacer lo que cllos
querian. Habfan solo dos posibilidades, la guerra o la negociacién. Y desde entonces han
estado negociando, adoptando, adaptando y haciendo resistencia.

No sélo los indigenas, los pobres en general, se han visto obligados a diversificar sus formas
de trabajo y de ingresos. Los cazadores y recolectores se hicieron agricultores, algunos de
ellos se hicieron ganaderos, desarrollaron sistemas locales de reparto de los bienes, la reci-
procidad, la produccidn individual y el consumo colectivo a (ravés de las fiestas y los ritos
religiosos, la familia extendida, elc, etc.

Cuando no se puede sobrevivir en el medio local emigran. A veces van y vienen. El territorio
se amplia, la sobrevivencia se hace en diferentes planos o localidades. Diversifican sus fuen-
tes de ingreso. Es probable que algunas poblaciones indigenas estén mejor preparados que
los pobres de las grandes ciudades para enfrentar las condiciones de la globalizacién. Es
dificil saberlo porque las condiciones cambian de comunidad a comunidad, de territorio a
territorio.

No hay que romantizar la pobreza, ni a los pobres, ni a los indigenas. Son condiciones muy
duras de vida y la mayoria de cllos estdn amenazados de muerte todavia.

Lo que las poblaciones indigenas no deben dejar de hacer es desarrollar no sélo su propia
identidad, ademaés sus propios recursos, discutir profundamente qué modelo de sociedad
quicren desarrollar, comé sc van a organizar, qué tipo de lucha politica van a hacer. Todo
esto en un contexto en que lo local y lo global se entrecruzan, no hay culturas aisladas, y la
mejor manera de ser uno mismo es reconocer la diferencia, pero también estar dispuesto a
cambiar y a reconocer al otro en uno mismo.

Otro efecto del "desarrollo” moderno fue la pretension de uniformar a los individuos. Es
parte del autoritarismo de la sociedad moderna. La diversidad no existe sélo en la sociedad,
también en el individuo. Somos multiformes.

La globalizacién no es solo homogeneizacién, es también fragmentacién, reetnificacidn,
tribalizaci6én. Hay factores de largo plazo que explican el renacimiento de las poblaciones
indigenas en todo ¢l mundo. Hay que promover la diversidad con la conciencia de que es
dificil organizarla, la sociedad multicultural en Canada se organiza a su manera, y la pobla-
cién originaria ha recuperado muchos de sus derechos territoriales. En EE.UU. las difcren-
cias étnicas sc mantienen conflictivamente. En Europa hay guerra y negociaciones. El racis-
mo renace.
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Probablemente en Chile o América Latina ustedes tienen una situacién mds clara, pero al
mismo tiempo con lastres de una larga época autoritaria. La dnica recomendacién que me
atreverfa a hacer para un desarrollo local participativo en contextos de poblaci6n indigena es
que es necesario apoyar la diversificacién productiva y la organizacién de las comunidades
como ellos quicran organizarse. Es necesario partir de los recursos que ellos tienen, de lo
que algunos tedricos califican como capital social y cultural.

Son los propios indigenas los que deben tomar la tarea en sus manos. No esperar todo el
tiempo de que las soluciones provengan del estado. Escuchabamos a don Heriberto que
estaba preocupado de recuperar los conocimientos de medicina tradicional que su madre
tenfa.

Es paraddjico que en paises como Chile, se modernicen de una manera que los pafses de
Europa ya vienen de vuelta. Alld se desconfia mucho de la capacidad de la medicina moder-
na de resolver algunas enfermedades y se buscan soluciones en la medicina alternativa que
provienen precisamente de los pueblos més ancestrales. Hay una vuclta a los pastitos y a la
hierba. Aquf atimenta el consumo de farmacos.

La sociedad mayor tienc la responsabilidad mayor también. Es necesario que las autorida-
des, los funcionarios, los politicos, asuman ética y profesionalmente sus responsabilidades.
Hemos escuchado que el médico, o algunos funcionarios no llegan a la hora a su trabajo, en
las zonas rurales. La semana pasada escuchabamos que los promotores del FOSIS en Valdi-
via no hacian su trabajo. No hay sentido de servicio profesional y la poblacién no es atendi-
da. Se sientan a esperar porque en éste pafs no existe control por parte de los usuarios de las
instituciones. Sobre todo los pobres y los indigenas se sientan a esperar en las oficinas. Ya
han tenido bastanle paciencia.

Al mismo tiempo es necesario descentralizar los recursos, tibicar las decisiones administra-
tivas lo mds cerca de la gente. Serfa necesario revisar la legislacién y ver qué es lo que se
puede hacer a nivel local y regional. Es probable que el "pegén” no esté en la ley, si no en la
burocracia. Es decir, que los funcionarios no se atreven a tomar decisiones riesgosas para no
equivocarse y ser despedidos. Es el jefe el que sabe y toma las decisiones y cuando el jefe se
equivoca es demasiado tarde, y no se le puede echar.

Insisto en que es necesario tener una ética profesional de maximizar los recursos, una cultura
democritica de respeto no sélo a las minorias indigenas si no también a otros grupos que
desarrollan su propia identidad, una idea pluralista de nacién que incorpora aclivamente las
diferentes identidades étnicas que existen, un ideal ciudadano de iguales derechos y deberes
para todos.
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Capitulo 4

Tratamiento Demograﬁco de Poblacién Indigena en
América Latina

Alexia Peyser y Gabriela Pérez
I. Sintesis de la realidad de la Poblacion Indigena en América Latina.

1. Introduccién

Es un hecho facilmente comprobable que la importancia que ha adquirido el tema indigena
en todas sus dimensiones a nivel latinoamericano en los tltimos tiempos, tiene su correlato
16gico en el aumento de interés por parte de los paises de contar con datos cuantitativos que
permitan atender las crecientes demandas por politicas sectoriales que se orienten a sus
necesidades especificas.

El andlisis de las pregunlas censales desde la década de los 70, en aquellos paises dénde se
ha consultado por el componente étnico, permitird analizar los criterios que se han utilizado,
los problemas que presentan y, en parte, los eventuales cambios en la percepci6n de las
variables étnicas que han acontecido en el periodo mencionado.

La posibilidad de identificacién de la poblacién indigena, ademds de permitir su cuantifica-
cién y ubicacién geogréfica - datos claves para los programas sociales dirigidos a ellos -,
permite el cruce con todas las otras variables censales y, por lo lanlo, realizar estudios sobre
las condiciones de vida, caracieristicas educativas, econémicas y sociodemograficas. Sin
embargo, cabe sefialar que con muchas variables las categorfas utilizadas en el censo no
responden a las formas de vida de estos pueblos, como por ejemplo podria suceder con el
tipo de vivienda y la clasificacién de ocupaciones. Este tema no se desarrolla en este docu-
mento, pero puede estar presente en la discusion de los diversos temas del cuestionario
censal. Como en otros casos, debido a que el censo estd destinado solamente a proveer el
contexto general del conocimiento sociodemogrifico, deberd considerarse que también para
la poblaci6n indigena se constituye en un marco muestral adecuado para estudios més espe-
cificos y en profundidad.

2. Poblacién Indigena en América Latina: Cifras y Estimaciones

Una primera apreciacién al observar tanto las cifras censales como las estimaciones para las
poblaciones indigenas de la regién, es que muestran un patroén constante de aumento en
volumen'. Adicionalmente, las estimaciones de poblacién indigena elaboradas por diversos
autores muestran sisteméticamente superioridad numérica, en un 50% como promedio, en

A excepcion de Paraguay 1992, donde se descartd toda la poblacién parlante de guarani por constituir
sobredeclaracidn.
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relacién a los datos censales. Sin considerar dichas estimaciones como absolutamente con-
fiables, esta diferencia estarfa apuntando a un posible problema de subdeclaracién étnica
producto de los diversos problemas en los criterios empleados ademais de la conocida omi-
sién censal existente en las zonas rurales (en aquellos paises donde esta poblacién se en-

cuentra mayorilariamente en esas 4reas).
Cuadro 1

AMERICA LATINA: POBLACION INDIGENA CENSADA Y ESTIMACIONES DE AUTORES,

POR PAISES ALREDEDOR DE 1970, 1980 Y 1990.

1970 1980a 1990a
Pais Afio __ Poblacién %b Afio__ Poblacién %b Afio __ Pablacién %b |
Bolivia Censo | 1976 2 446 097c 63.5 1992 3058 208d 59.0
Estim. 1978 3526 062 68.9 |1992 5600000 81.2
Brasil Censo
Estim. 1978 243 28BS 0.2 1992 1 500 000 1.0
Colombia Censo 1973 318425 1.5 1985 237759 0.8 1983 744048 22
Estim. 1978 547784 21
Chile Censo 1992 998 385f 103
Estim. 1978 616 500 57
Ecuador Estim. 1978 2564 324 34.0 |1992 3800000 353
Guatemala Censo | 1973 2260 079 437 [1981 2536 443 41.8 |1994 3476684 428
Estim. 1978 3739914 57.6 |1992 4600 000 49.9
Honduras Censo 1988 48789¢1.3
Estim. 1978 107 800 3.2
México Censo (1970 3 111 415¢ 7.7 1980 5181 038c 9.0 1990 5282 347c 7.4
Estim. 1978 8042390 125 1992 10 900 000 12.6
Nicaragua Censo 1995 67 010ci.8
Panama Censo 1980 93080 4.8 1890 194 269 8.3
Estim. 1978 121172 6.5
Paraguay Censo 1981 38 703e 1.2 1992 29482 0.7
Estim. 1978 67249 3.2
Pert Censo | 1972 3467 140c 305 |19B1 3626 944c 248
Estim. 1978 6025 110 37.6 1982 9000000 40.2
Venezuela Censo 1982 140 562ce 0.9 1992 314772e 0.9
Estim. 1978 202 667 1.4
a Las estimaci de 1978 corresp a Mayer y Maslarrer (1979) y las de 1992 a Thein Dumning (1892).
b Parcantajes sobre poblacion total, Para las estimaciones se toman las poblaciones latales de las proyecciones vigentes en CELADE .

¢ Poblacién de 5 afios y mas.
d Poblacién de 6 afios y més.
e Censos Indigenas.

I Poblacidn de 14 afios y més,
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Estudios anteriores, basados en los censos realizados y publicados hasta principios de los
90, hablaban de cifras actuales cercanas a los 12 millones de indigenas, las que corregidas
por los grupos de edad faltantes y considerando las estimaciones existentes para los mismos
paises, alcanzarian tres a cuatro veces ese volumen inicial (Peyser y Chackiel, 1994),

3. Ciriterios empleados

Un anilisis de los criterios utilizados por los pafses de la regién para captar la poblacién
indigena y sus caracleristicas en los censos, muestra una variedad de estrategias. Brevemen-
te, los criterios encontrados se pueden organizar en autoidentificacién o autopercepcion,
idioma o lengua hablada, ubicacién geografica o en ciertas comunidades y otras caracteris-
ticas. Los problemas que llegan a presentar estos criterios serdn tratados a continuacién.

4. Debilidades de la informacién: Los diferentes inconvenientes que ha mostrado la uti-
lizacién de estos criterios pueden ordenarse por criterio.

a) Autoidentificacién o autopercepcion de pertenencia: Sc sabe que algunos de los pro-
blemas que presenta dicho criterio proviene de la subdeclaracién, producto del mestiza-
je o prejuicios negativos (especialmente en contextos percibidos como adversos, por
ejemplo las ciudades). Sin embargo, en algunos casos puede estar presente la
sobredeclaracién, como resultado de simpatia por la cultura, la causa indigena en un
momento dado o la percepcién de posibles beneficios provenientes de las politicas des-
tinadas a favorecer a estos grupos?®.

b) Idioma hablado: Es muy comiin atribuirle a la lengua hablada el carécter preponderan-
te entre las demds manifestaciones de apego a una cultura. Por ello, la lengua que habla
cada persona se constituye en el modo de identificacién éinica mas comiin en los paises
de la regién. Es ademds, considerado como uno de los aspeclos mds objetivos porque
apunta a la prictica de un aspecto estructural de la cultura: el lenguaje, ¢l que es consi-
derado el medio por ¢l cual se transmite la cultura y todos sus componentes. Las dudas
que surgen respecto a la validez de esta aproximacion se basan, desde un punto de vista
metodoldgico y de su capacidad de evaluacién de la identidad, en el fuerte proceso de
pérdida de las lenguas autéetonas. Este abandono de las [enguas originarias es producto
de la aculturacién y de la extensién de la educacién bdsica y media que, generalmente,
no incluyen su uso, todo lo cual se ha experimentado con mds [uerza en las iltimas

2 Por ejemplo, el caso del Censo de Chile en 1992, por un lado coincidié con el 500° Aniversario de la llegada de los
europeos 8 América, y por olra se han expresado dudas sobre la redaccién de la pregunta, por lo que los estudios
realizados por varios aulores cxpresan interés en determinar qué efecto pudieron tener estps hechos en la declara-
cién. (Valdés, 1998 , Bengoa, 1987 y Espina, 1995).
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c)

c)

décadas y especialmente entre las generaciones mds jévenes y entre los indfgenas urba-
nos. Lo anterior ha sido enfrentado de manera parcial cuando la pregunta se formula en
relacién a la lengua hablada més frecuentemente en el hogar o cn la lengua en la cual se
aprendi6 a hablar en la infancia, en ambos casos no necesariamente a nivel individual.
Asf, se apunta més a la lengua de la cultura de origen (en el supuesto fécilmente com-
probable de un mayor apego a la lengua en generaciones anteriores) y no a la cultura de
“insercién®. El dnico caso excepcional lo muestra Paraguay, donde ¢l guaranf ha sido
histéricamente aprendido por vastos segmentos de la poblacién no indigena, por lo que,
como indicador tinico, tiende a sobrestimar dicha poblacién. Asf se puede comprender,
quizés, ¢l hecho de que en este pafs el criterio utilizado en el dltimo censo haya combi-
nado la lengua hablada con ubicacién geogrifica de las poblaciones indigenas. Una
limitacién adicional, cuando la pregunta se realiza a nivel individual, es que se formula
para personas mayores a cierta edad, en general 5 afios, por lo que el nimero de nifios
menores a esa edad decbe estimarse en forma indirecta, por ejemplo adscribiéndole la
condicién del jefe del hogar.

Ubicacién geogrifica: Esta opcidn parcce til en caso de pafses donde las comunida-
des aborigenes se encuentran concentradas en lerritorios especificos, que no es la situa-
ci6n de la mayoria, dado el fuerle proceso migratorio campo-ciudad que ocurrié en el
campesinado (incluido el componente indigena) en las décadas anteriores. Esta aproxi-
macién, incluso sin el apoyo de una pregunta adicional, puede ser vilida para conside-
rar las poblaciones que viven en dreas geogrificas delimitadas, tales como reservas o
reducciones habitadas practicamente por poblaciones indigenas que tienen un interés
particular para el desarrollo de politicas dirigidas especificamente a dichas comunida-
des. Para cllo se hace necesario que puedan tener un c6digo especial como asentamientos
humanos.

Otras caracteristicas: En algunos casos sc refieren al uso de calzado, trajes o ropas
indigenas. Esle tltimo tipo de pregunta fue utilizado por Guatemala y por Paraguay en
el iltimo censo, dentro del formulario especialmente confeccionado para poblacién
autéctona. En el censo de Brasil de 1980, Cuba en 1981 y Repiblica Dominicana en
1960, se incluyeron preguntas que identificaban color o raza, caracteristicas que lamen-
tablemente no permitieron derivar la pertenencia a la poblacién indigena, porque estu-
vieron destinadas a otros propdsitos ligados a otras etnias.
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II. Experiencias locales: Trabajo con poblacion Mapuche

1. Antecedentes de la investigacion sociodemogrifica

La preocupacién y necesidad por conocer el lamafio y las caracteristicas de la poblacién
mapuche han ido en aumento en las ultimas décadas, debido a las demandas de informacién
tanto por parte de los propios pueblos originarios, como de las instituciones piiblicas y priva-
das que trabajan con esta poblacién. Desde el ambito académico también existe un creciente
interés en los temas relacionados con la temdtica mapuche en general y con aspectos
sociodemograficos en particular (Bengoa, 1996; Bengoa, 1997; Valdés, 1996; Martinez, 1998)

En este marco, el XXVI Censo de Poblacién y Vivienda de 1992, incorporé por primera vez
una pregunta orientada a consignar tanto el origen étnico como el sentido de pertenencia de
la poblacién chilena mayor de 13 afios (INE, 1994). Aparte de representar el reconocimiento
oficial del estado a la diversidad étnica y cultural existente en nuestro pais, esta pregunta ha
permitido llenar un gran vacio de informacién sobre el tamafio y caracteristicas demogrifi-
cas y sociales de la poblacién de algunos de los pueblos indigenas que habitan el territorio
nacional, reconociendo como lales las culturas Mapuche, Aymara y Rapa Nui.

“Si usted es chileno, ;Se considera perteneciente a alguna de las siguientes culturas?
Mapuche, Aymara, Rapanui, Ninguno de los anteriores.

Esta pregunta fue formulada a todas las personas de 14 afios y mis y estuvo orientada a
consignar tanto el origen étnico como el sentido de pertenencia a estas culturas o iden-
tificacién cultural.

A pesar de las criticas metodolégicas a la pregunta censal, los datos obtenidos permiten tener
una referencia vélida sobre la poblacién indigena del pais: cudl es su tamafio, su distribucién
en el territorio, composicién por edad, sexo y otras caracteristicas sociodemograficas, su
fecundidad y natalidad y la migracién.

Aunque en el pafs se han realizado numerosas y variadas investigaciones sobre los pueblos
indigenas, hasta la realizacién del dltimo censo habfa sélo un conocimiento parcial de estas
minorfas étnicas. Su estudio comprendfa muestras de poblacién en espacios geograficos
reconocidos como el hdbitat tradicional de estos pueblos (Saavedra, 1970; Dasin, 1966;
Bengoa, 1984), o bien a través del rescate de la informaciéon censal de dreas identificadas por
¢l INE como lugares de residencia indigena y dreas de alta concentracién indigena, circuns-
critos a dreas rurales (Oyarce, A., et al 1989; UFRO, 1990; Leiva,A., 1985).

Afn asf, prevalece la carencia de datos oficiales y las dificultades pricticas para la identifi-
cacién y captacién de poblacién indigena en ciudades y dreas distintas a las originarias, de
ahf el amplio rango de variacion en las estimaciones acerca de su tamafio y localizacién.
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2. Censo de 1992: Algunas cifras generales

Los resultados del censo indican que 928 060 personas mayores de 14 afios se autoidentificaron
con la cultura mapuche, lo que representa el 9.6% de la poblacién total del pafs. En el
supuesto de que los mapuche menores de 14 afios también representan el 9.6% de la pobla-
cién tolal de esa edad (354 000), la poblacién mapuche alcanzarfa una cifra cercana a 1 325

000 personas®.

Los resultados ponen de manifiesto algunos hechos relevantes que contradicen lo que histé-
ricamenlte se ha sostenido, destacando:

. Su tamafio, que sobrepasa las estimaciones més optimistas

. Su localizacion:

En todas las comunas del pais

Concentracion en la Region Metropolitana, donde

reside el 44.1% de la poblacién mapuche del pafs.

El 36.4 % reside en el territorio histérico.

El 60% de los mapuche de la R. Metropolitana no es migrante
nacieron en la misma regién.

La mayor parte de las personas mapuche viven en el drea urba-
na y en grandes ciudades.

* Fuente: Espina, Rodrigo: “Los mapuches de la Regi6n Metropolitana y de la Araucanfa; Evaluaci6n de la informa-
cidn censal 1992". Documento en proceso,
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Anexo 1

Pals Afio  Preguntas y respuestas
Colombia 1973 | 1.Gente o grupo indigena al que pertenecen la mayoria de las personas de
(Preguntas la vivienda e ! P
electuadas 2. Lengua que habla més frecuentemente la mayoria de las personas de la
una vez por vivienda
vivienda)

1985 1. Ubicacion geografica
(Preguntas 2. ;Aqué gente o grupo indigena pertenece?
formuladas a *Nombre del rupo INGIGENa - r-rme-eeresseemee
fodas las *No es indigena
personas de
(a familia) 3. 4Sabe leer o escribir en lengua indigena?

s
Venezuela Pertenencia éinica
Lengua hablada

Ecuador 1982 | Lengua hablada

1992 Espacios geograficos

Guatemala 1973 | Atodoslos censados:
1981 3 Aqué grupo étnico pertenece Ud?
Respuesta:
“Ladino
‘Indigena
Complementado con datos de: lengua, traje, calzado, vivienda.

1989 1.Estimacion social en que se tiene a la persona en el lugar encuestado.
2. Lengua.

Canada 1991 | 1.Origen étnico (ancestros)

Respuestas: No - Si (Unica, multiples)

Grupo indigena al que pertenece =-=---=---

2. Situacion conforme a la ley sobre los indios (titulo de indio inscrito).

Brasil 1990 | Aufopercepcion de pertenencia (identidad étnica)

63




Anexo 2

. Cémo podemos usar la informacién censal?

1. Diagnésticos (poblacion, educacién, trabajo...)

2. Evaluaciones «pre» y «posb»
3. Investigaciones especificas (pobreza, analfabetismo, identidad...)

Por ejemplo:
)
Q“e' OTRAS HETODOLOGIAS
moss |\ QR S
AETE CBTFCICON v ;&Q \ A TRRVSTAS B
UCHE URBANA (79% “\‘ @‘ PROFUNDIDAD...
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Capitulo 5
Trasfondo histrico y cultural del contacto interétnico

en un espacio fronterizo de Chile (Siglo XVIII)

Holdenis Casanova

Los objetivos de la presente exposicion son recrear un importante episodio del pasado colonial
hispano - mapuche, hacerlo desde la perspectiva de la historia fronteriza, y a partir de una
valiosa pieza documental que ha suscitado nuestro interés en los tltimos afios. Deseamos dar a
conocer y comentar un proceso judicial desarrollado en la ciudad de Chilldn, a mediados del
siglo XVIII, contra un grupo de mapuches acusados de supuestas précticas de brujerfa’.

El expediente, obtenido en el Archivo Nacional de Santiago, forma un extenso conjunto que,
entre otros testimonios, contienc las declaraciones de los indigenas inculpados, a nuestro
juicio, la parte mds significativa y fascinante del proceso. Ellas aportan diversos anteceden-
les acerca de los protagonistas nativos: sus nombres y lugares originarios, sus oficios o acti-
vidades, estado civil, sexo, edad, vinculos de parentesco, etc. Permiten, ademads, apreciar las
complejas modalidades de relacidn desarrolladas en la frontera, donde la cultura mapuche,
recreada en las estancias y haciendas cercanas a Chilldn, ejerci6 un vigoroso influjo en el
mundo campesino local. El documento muestra también los esfuerzos de la Iglesia Catdlica
colonial por reprimir con [irmeza aquellas conduclas que atentaban contra el orden social y
moral, entre las cuales la hechiceria se concepluaba como una de las més reprobables?.

Fundamentalmente, el proceso legal posibilita una aproximacién al &mbito de la brujeria y de
las fuerzas maléficas en el marco de dos cosmovisiones que se enfrentan, se oponen y se
influencian reciprocamente. La primera, orientada por los cédnones curopeos y/o espaiioles,
originados en la ideologia medicval y en la demonologia cat6lica, importados con la con-
quista y la colonizacién. La segunda, de acuerdo a los cddigos o simbolos de la sociedad
mapuche, [uertemente arraigados en la conciencia colectiva de sus integrantes, difundidos en
Chillan y otras 4reas del pafs, muchos de los cuales sobreviven hasta los tiempos actuales.

El tema requiere al menos de dos precisiones previas. La primera de cardcter histérico -
geogréfico, estd referida al espacio de frontera. La segunda, de indole metodolégica, nos
acerca al discurso indigena.

" El tema ha sido desarrollado in extenso en el libro «Diablos, brujos y espiritus maléficos. Chilldn, un proceso
judicial del siglo XV1II», Ediciones Universidad de La Frontera. Temuco. 1994,

? El expediente lleva por titulo: «Lagos Carlos, protector de los indios de San Bartolomé de Chilldn, representacién
que hace a la Real Audiencia sobre los excesos de justicia cometidos porel juez eclesidstico don Simén de Mandiola,
cura y vicario de dicha ciudad, cn la tramitacién de las causas seguidas a Jos indigenas acusados de hechiceros
(1749-1 757)», Archivo Nacional, Fondo Real Audiencia, Vol. 495, Pieza N°4.
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Como es sabido, a comienzos del siglo XVII, después del triunfo mapuche en Curalaba, los
espafioles adoptaron un nuevo plan estratégico respecto de la Araucania, plan que contem-
plaba su ocupacién gradual a partir de una frontera militar situada en el rio Biobio. Concebi-
da inicialmente como una linea que separaba espacios y poblaciones, como una barrera
geografica entre una sociedad que se pens6 agredida - la hispanocriolla - y otra que se con-
ceptud como agresiva - la mapuche -, la frontera devino con el tiempo en una realidad distin-
ta y mucho més compleja que eso. Fue, segiin Sergio Villalobos, un espacio en el que se
generaron diversas formas de relacién, algunas bélicas y otras de convivencia pacifica, entre
sociedades culturalmente distintas®. De acuerdo a esla apreciacién, los contlactos desarrolla-
dos entre hispanocriollos e indigenas, terminaron por converlir a loda la regién en una fron-
tera, designacion que conserva hasta el presente. Aiin mds, ella cjercié una notable influen-
cia en todo el 4mbito circunvecino de manera que tanto las acciones militares como los
conlactos pacificos - comercio, labor misionera, mestizaje, alianzas, etc. -sobrepasaron los
limites geograficos tradicionales, abarcando un drea mayor, tanto hacia el norte del Biobio
como al sur del rio Toltén y al oriente de los Andes, en los actuales territorios argentinos de
las Pampas y Norpatagonia®.

El proceso judicial que nos ocupa tuvo como escenario la ciudad de Chilldn y su entorno
rural, punto convergente de influencias diversas. A los caracteres determinados por el Valle
Central, 4rea de un creciente desarrollo agricola, y al puerto de Concepeidn, céntro regional
de la corriente exportadora al Pert, se sumaron en ella los rasgos fronterizos con sus com-
plejos fenémenos de interculturalidad. Vinculados continuamente a la sociedad dominante
en los actos de sus vidas cotidianas- trabajo, comercio, evangelizacién - los mapuches, al
mismo tiempo que lograron conservar antiguos y profundos elementos de su cultura, inte-
graron y reinterpretaron diversos rasgos de procedencia hispénica. A la vez, irradiaron con
innegable vitalidad su influjo en la poblacién local, particularmente en los bajos estratos de
la sociedad fronteriza. Las "malas artes” o brujeria y, en general, las creencias mégicas y
religiosas acusan mutuas influencias cristalizadas en la cultura mestiza de la regién. "Creer
en maleficios y augurios; impresionarse con la leyenda del Chonchén o el canto siniestro del
biiho; confiar en la machi y el "meico”, usar sus yerbas y conjuros, son unos pocos ejemplos
de aquellas influencias"?® . En el sinodo convocado en Concepcién por el obispo Pedro Felipe
de Azia, 1744, se acord6 prohibir a toda la feligresia las consulta de curanderos machis por
constituir "un general abuso” en todo el obispado. La disposicién citada demuestra que los o
las machis y sus ritos gozaban de bastante prestigio al norte del Biobio donde incluso la
poblacién hispano criolla recurria a ellos con frecuencia®.

3 Sergio Villalobos R. «Tres siglos y medio de vida fronteriza». En, Relaciones (ronterizas en la Araucania. Edicio-
nes Universidad Catélica de Chile. Santiago. 1982. p, 15.

4 Diversas publicaciones aparccidas en ¢l pais y ¢l extranjero, demuestran que la problemética fronteriza ha susci-
tado un renovado interés entre los investigadores. También ha ocupado importantes espacios en Congresos nacio-
nales ¢ internacionales. Asimismo, la idea de historias segregadas y asimétricas de los territorios situados aquende
y allende los Andes, ha sido desplazada por la concepcién de un macroespacio fronterizo inlegrado, constituido por
Araucanfa, Pampas y Norpalagonia, cuya unidad social y cultural resultan hoy evidentes.

5 Sergio Villalobos. Tres siglos. op. siL. p. 45.

S Primer sinodo diocesano. p. 141 (sin referencia).
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En suma, consideramos a Chilldn como una ciudad [ronteriza, Emplazada a unos 100 km.
del Biobio, ella estuvo en la confluencia de dos mundos distintos, del norte pacificado y de
clara prevalencia hispénica y de la Araucanfa, la tierra mapuche por excelencia. El expedien-
te judicial que comentamos, asf 1o demuestra.

Respecto del discurso indigena, sabido es que los mapuches desarrollaron una cultura pre-
dominantemente oral, a la vez que ejercitaron de manera notable la oratoria y cultivaron un
tipo de actividad ritual centrada en la palabra. Por su condicién de sociedad dgrafa, sus
discursos han llegado a nosotros de manera indirecta, transmitidos por diversos agentes de la
sociedad dominante, es decir, por elementos externos o ajenos a la cultura aborigen. El pro-
ceso legal de Chilldn no escapa a las situaciones anteriores. Desarrollado y conducido segiin
las normas y procedimientos hispanocriollos fue, ademds, registrado y signado por algunos
representantes del poder colonial y, especialmente en su primera etapa, llevado a cabo con
violencia y hostilidad por parte de los inquisidores. En consecuencia, los acusados formula-
ron sus declaraciones en un ambiente de desconfianza y temor. En estas circunstancias, cabe
preguntarse en qué medida ellas expresaban las verdaderas creencias y pricticas del grupo al
cual se atribuyeron o, por cl contrario, se hallaban [undados en la perspectiva del wingka, en
sus propios c6digos y propdésilos.

Resulta interesante recordar aqui algunos planteamientos realizados por Martin Lienhard
sobre ¢l discurso indigena’. El autor alude al concepto de "reduccién” utilizado, antigua-
mente, por los propios ejeculores de la conquista y colonizacién de América y, en nuestra
época, por el P. Bartolomeu Melid en sus (rabajos de etnohisloria guarani. A su juicio, el
conceplo parece "hoy el més adecuado para evocar el conjunto miiltiple de presiones que los
europeos ejercieron sobre las sociedades indigenas" de nuestro continente®. En su acepci6n
politica, reduccién implicaba "sujetar a la obediencia". A partir de ella el término [ue adqui-
riendo otros significados: ransformar, disminuir, suprimir, cambiar de un lugar a otro, etc.
La "reduccién” colonial se aplicé a todos los campos de la actividad humana: economia,
organizacién social, ocupacién del espacio, polilica, vida sexual, cultura, religion e idioma.
También operd en la voz de los nativos, en y a través de la escritura curopea, reduccién que
implicé una combinacién variable de operaciones especificas que produjeron radicales efec-
los sobre la forma, contenidos y los conjuntos tedricos del discurso®. Entre otros aspeclos, la
légica curopea- occidental substiluyé a la indigena en la exposicién narrativa o argumenta-
tiva de los hechos, transcribiéndose, priorilariamente, aquellos discursos que podrian servir
para mejorar o fortalecer el orden colonial,

En el marco de estas afirmaciones, volvemos al proceso judicial desarrollado, en su fase mds
importante, entre los afios 1749 y 1750. Respecto de sus prolagonistas indigenas, un total de

7 Martin Lienhard. «El cautiverio colonial y el discurso indigena: los testimonios». En, Del discurso colonial al
proindigenismo. Ediciones Universidad de La Frontera. Temuco. 1996. PP. 9-26.

* Ibid.p.9.

* Ibid. p. 10.

68



diecinueve personas, creemos que eran mapuches nacidos en el ambito de la frontera, sea en
tierras mas o menos cercanas a Chillan, o al interior de la Araucania. Concepcidn, Rere o
Buena Esperanza, Ninhue o diversas estancias y haciendas del curato de Chilldn; Virquén,
Angol, Boroa y La Imperial, al sur del Biobio, figuran en las declaraciones como sus lugares
originarios.

Del grupo trece eran mujeres y seis varones. El predominio del sexo femenino resulta bas-
tante sugestivo por la concepcidn tradicional, extendida casi universalmente, que asocia a la
mujer con la brujeria y las esferas del mal'®. Seres débiles por naturaleza, ellas aparecian
como un fécil y tentador refugio para el demonio, visién que se extendi6 luego a la pobla-
cién originaria de América - hombres y mujeres- a los que se atribuy6 un predominio de la
corporalidad, gobernada por Satands, por sobre la espiritualidad.

Se indican las edades de quince indigenas. Sicte de cllos declararon tener cincuenta o més
afios a los que se agrega otra nativa caracterizada escuetamente como "india vieja". Los
restantes confesaron edades comprendidas entre los dieciocho y treinta afios. Esta informa-
cién también resulta significaliva puesto que la acusacién de brujeria recayé fundamental-
mente sobre personas mayores, desarrollandose en la Europa del medioevo, un estereotipo
casi inconfundible de la bruja, en femenino: vieja, arrugada, pobre, desgrefiada, hosca y
malévola""!.

Sobre su estado civil, sicte sefialaron estar casados, cuatro de ellas con hombres o mujeres
involucrados igualmente en el proceso. Se mencionan, ademads, dos viudas y el caso de una
joven nativa que mantenia "ilicita amistad" con un indigena, "con voz que eran casados, por
lo que los espafioles les permilian que viviesen como tales". Los hacendados de la regi6n
tuvieron una interesada tolerancia respecto de las costumbres indigenas, situacién que fue
criticada por la jerarquia eclesidstica. "En materia de matrimonios -expres6 Rolando Mellafe
- imper6 la politica de no dejar mujeres solteras o viudas sin casarlas o juntarlas en simple
convivencia"'?,

Algunos de los protagonistas trabajaban en su propia casa, especialmente las mujeres, quie-
nes, de acuerdo a las costumbres imperantes en la sociedad indigena, se ocupaban de los
menesteres hogarefos y de la elaboracién de tejidos, piczas importantes del comercio fron-
terizo y muy apetecidos en ¢l mercado del pais y del Peni'®. Otros indigenas se hallaban
incorporados al servicio doméstico en las casas patronales y en las tareas agropecuarias
desarrolladas en las estancias y haciendas de la zona, en calidad de gafianes o peones. Al

' Carmelo Lisén. «Brujeria, estructura social y simbolismo en Galicia»s. Akal Editor. Madrid .1979.

" Julio Caro. «Las brujas y su mundo». Alianza Editorial. Madrid. 1986.

12 Rolando Mellafe. «Latifundio y poder rural en el Chile de los siglos XVI1 y XVIil». En, Historia social de Chile
y América. Editorial Universitaria. Santiago. 1986.

13 Leonardo Leén. «Malogueros y conchavadores en la Araucania y las Pampas. 1700 - 1800», Ediciones Universi-
dad de La Frontera. Temuco. 1991; Holdenis Casanova. «Rebeliones araucanas del siglo XVIIL Mito y realidad».
Ediciones Universidad de La Frontera. Temuco. 1987.
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parecer, algunos permanecian cn cllas bastante tiempo, aunque sc percibe igualmente la
movilidad de otros. El trabajo libremente alquilado, més o menos estable o de temporada -
cosecha, vendimia y matanza -, habia ido creciendo en el iltimo siglo colonial a expensas de
la encomienda.

El grupo de acusados estaba claramente unido por lazos familiares: padres - hijos, esposos,
abuela - nicta, sucgra - yerno, etc. Como es sabido, la instancia parental ha constituido el
armazoén de la sociedad mapuche, jugando un rol dominante en la organizacién del trabajo
colectivo, en la reparticién de los productos del trabajo social, en la esfera religiosa y en la
armadura sociolégica de los mitos; en sintesis, y acorde con las épocas, en las relaciones
politico - militares, econémicas ¢ ideoldgicas'.

Ninguno de los nativos pudo [irmar sus declaraciones "por no saber”, segiin expresaron.
Sélo una joven necesilé intérprete en los interrogatorios "por no ser ladina", lo que hace
suponer que todos los restantes hablaban el espafiol, fenémeno més o menos frecuente entre
los indigenas fronterizos durante el siglo XVIIL

En suma, las declaraciones indigenas permiten apreciar la cultura mestiza de la regién, pro-
ducto de la interacci6n entre las dos sociedades.

Respecto del proceso mismo, es posible distinguir dos etapas bien diferenciadas. La prime-
ra, ente septiembre y diciembre de 1749, fue encabezada por el cura pirroco de Chilldn,
Simén de Mandiola, quien, en calidad de juez cclesidstico, interrogé a los diecinueve incul-
pados. Los nativos, encarcelados y apremiados por la severidad de los procedimientos, ter-
minaron por confesar que conocian las artes brujeriles que realizaban en cuevas o cimaras
doradas. La segunda [ase, desde cnero a agosto de 1750, se desarroll6 en el ambito de la
justicia civil y en presencia del protector de indios local. Los nueve indigenas que compare-
cieron ante el juez comisionado por la Real Audiencia, Francisco Riquelme de la Barrera,
sin el rigor de la etapa anterior, se declararon inocentes de los delitos imputados.

Simén de Mandiola se constituy6 en la figura central del juicio. Los hechos acaecidos nos
presentan un hombre de férrea voluntad y cruelmente fandtico. Sus acciones pueden expli-
carse en el marco del catolicismo postridentino, decidido enemigo de las préicticas heréticas,
de las hechicerfas y supersticiones. Siendo péarroco de Conuco, le correspondié asistir al
sfnodo del obispo Pedro Felipe de Aziia (1744), ocasidn en que fue nombrado "testigo sinodal
y juez denunciador”, con la misién de velar por la estricta obscervancia de las normas tridentinas
y de las disposiciones limenses de 15835,

' Rolf Foerster. «Estructura y funciones de parentesco mapuche, su pasado y su presente». Universidad de Chile,
Santiago. 1980.

' Reinaldo Mufioz O. «Rasgos biogrilicos de cclesidsticos de Concepcidn, 1552 - 1818», Imprenta San José San-
tiago. 1916. p, 266.
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El caso se inici6 cuando en septiembre de 1749 se presenté ante el cura Mandiola el capitédn
Alejo de Zapata para formalizar una acusacién contra Josefa, una joven indigena a su servi-
cio. Habiéndola reprendido por huir de su propiedad, en venganza, ésta habia enfermado a
su esposa, Rita Dupré, valiéndose de otra nativa llamada Melchora. A juicio del capitén , el
maleficio era evidente por lo cual solicitaba al parroco de Chilldn que hiciese justicia, apli-
cando a las dos mujeres la pena correspondiente a su delito, extrafidndolas del pafs para
evitar dafios peores'®.

Sim6n de Mandiola, erigido en juez de la causa, dicté el mismo dfa el auto de cabeza orde-
nando, "en atencién al dafio y maleficio causado", la comparecencia de Josefa y de Melchora
para tomarle las declaraciones correspondientes. Abierto de esta manera el proceso, el cura
inici6 el interrogatorio, acompafiado del notario y de un testigo, quienes sin dejar de pregun-
tar, repreguntar y reconvenir una y més veces, fueron obteniendo de las inculpadas los nom-
bres de los supuestos cémplices y demds hechiceros. En su declaracién Melchora acusaba a
otros mapuches, indicando a uno de ellos como "el duefio de la cueva donde se juntaban
todos los del arte para hacer celebracién del demonio... el cual sabe y conoce a los demés
brujos y hechiceros que entraban a celebrar en su cucva"’,

A partir de ese momento, se inicid en el distrito de Chilldn una verdadera "caza de brujos" al
més puro estilo europeo, siendo detenidos en la cércel de la ciudad y en algunas casas parti-
culares un total de diecinueve indigenas, cuyos nombres fueron mencionados en las declara-
ciones de los restantes acusados. A algunos de ellos se les hizo "embargar sus bienes, casti-
gar con azotes y con el dep6sito de sus personas a diferentes vecinos, para su perpetuo
servicio, en pena de su delito"'. En forma casi generalizada los procesados comenzaron
negando lodo, cayendo en [recuentes contradicciones. No obstante, la mayoria de los reos, a
excepcidn de una joven nativa que rechazé con firmeza cualquier acusacién, terminé por
reconocer, la causa de su prisién: "por bruja y por haber ido a una cueva donde concurren

otros del mismo arte”, "porque le dijeron que era brujo , porque le acumulan e imputan que

"won "o

es brujo", "por que la condenan otros declarantes por bruja", "porque entra a una cueva de

indios brujos junto con otros", "porque lo acusaban otros testigos diciendo que era", "porque
el sefior vicario ha estado cogiendo a lodos los que entran a dos cuevas por brujos”, elc'.

De las declaraciones realizadas ante el cura Mandiola, muy parecidas entre sf, se pueden
precisar las principales figuras y pricticas atribuidas a los aborigenes. Eslos habrian confe-
sado que: realizaban hechizos y entendian en brujerias; efectuaban reuniones nocturnas,
celebrando pacto implicito y explicito con el demonio; concurrfan a una o dos cuevas situa-
das en la vecindad de Chilldn; lo hacfan preferentemente la noche del viernes; volaban para

16 Presentacién de Alejo Zapata. Expediente, f96.
‘" Expediente, f99 - 100.

‘8 Expediente, [ 79 - 89.

' Expediente, f 97 - 131.
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acudir a las reuniones, donde se "holgaban" bebiendo, comiendo y tocando arpa, guitarra y
kultrtin; usaban ciertos ungiicntos para transformarse en zorros, perros, patos o en pdjaros
chonchones; hallaban en las cuevas un "chivato pilln", "un demonio", al cual osculaban el
rabo en sefial de adoracién; un culebrén, "otro demonio" que les repechaba por las picrnas

hasta la cabeza, y una viejecita llamada "Anchimalguén”.

En suma, una mezcla de elementos originados en la Europa cristiana medieval y moderna,
con antiguas creencias mapuches. Al parecer ellos estaban muy arraigados en la poblacién
local ejerciendo una particular fascinacién en ¢l propio juez eclesidstico y sus colaborado-
res. Parece indudable que tanto Simén de Mandiola, como el notario, relator de los hechos,
conocian los conceptos, procedimientos y otros pormenores de la brujeria europea y, en
consecuencia, vistieron con ese ropaje las declaraciones indigenas. Las practicas diabdlicas
que los agentes coloniales creyeron ver en los mapuches no eran més que una proyeccién y
confirmacién de la ideologfa difundida en y desde el Viejo Mundo, segtin la cual los brujos
adquirfan sus poderes mediante una alianza o paclo con el demonio. De esta [orma, tipificaron
a los nativos de brujos, culpdndolos de esgrimir poderes que, en verdad, les [ueron conferi-
dos por los propios indagadores. Victimas de la represién, los nativos, con la excepcién
aludida, terminaron por admitir que realizaban pactos demoniacos, pecado gravisimo en la
optica de tedlogos y religiosos por que ello significaba, sobre todo, la negacion de Dios y la
adhesion a su rival supremo Satands.

Ademas, el cura y el notario incorporaron con mucha precision parte del universo mitico
mapuche, mundo poblado por una diversidad de seres sobrenaturales - Chonchén,
Anchimallén, entre olros- con poderes extraordinarios para ejercer acciones malélicas. Esos
espiritus - creados, dirigidos o encarnados por brujos -, se consideraban dotados de atributos
especilicos, destacando su clara disposicién a producir efectos perjudiciales como la enfer-
medad o la muerte.

Creemos que desde tiempos prehispinicos existia entre los mapuche la idea de agentes
maléficos y benéficos, cada cual con funciones relativamente difcrenciadas. Entre los pri-
meros figuraban los brujos, a quicnes se les atribufa la facultad de despedir flechas invisi-
bles, de volar, de transformarse en animal o ave y de realizar reuniones nocturnas y secretas
en cuevas ocultas. Los ancestrales brujos mapuches no coincidian, pues, con el modelo im-
portado por los colonizadores desde el Viejo Mundo. Luego, producto de la influencia euro-
pea, se les agregaron nuevos atributos o capacidades como el pactlo diabélico tan reiterado
en esle proceso y en olros leslimonios coloniales®, Actualmente, los brujos siguen siendo
temidos y rechazados entre los indigenas debido a sus poderes maléficos, adquiridos en
virtud de su alianza con ciertos espiritus malignos o con el demonio.

2 Maria L. Laviana. «Resistencia Indigena a la religién catélica: los brujos de la costa ecuatoriana a fines del siglo
XVII». Universidad Jozsel Attila. Szeged. Hungrfa. 1989; Ana Sénchez, «Amancebados, hechiceros y rebeldes
(Chancay, siglo XVIIII)». Centro de Estudios Regionales Andinos Bartolomé de las Casas. Cusco. 1991.
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Reabierto el proceso en 1750, esta vez bajo el &mbito jurisdiccional de la Real Audiencia, el
juez comisionado recogi6 las declaraciones de los nueve indigenas que comparecieron ante
é1*!, Registradas por un receptor distinto, en circunstancias también diferentes, el contexto
discursivo vari6 notablemente. La totalidad de los acusados se retracté de su confesién ante-
rior aduciendo haberla realizado bajo el temor al castigo. Con algunas pequefias diferencias,
de forma més que de contenido, los nativos declararon no saber nada de hechizos o supers-
ticiones; no entender de brujerias ni de maleficios diabdlicos; no creer en idolos, chivato o
culebra. Por el contrario, los inculpados se reconocieron "cristianos" o "cristianos catéli-
cos", conocedores de la doctrina y oraciones y "creyentes de todos los misterios de nuestra
Santa Iglesia"®. En las primeras declaraciones algunos habian manifestado estar casados
segiin las normas occidentales y ser relativamente asiduos al sacramento penitencial. Por
cierto, resulta dificil evaluar el verdadero alcance de los testimonios y precisar el nivel de
compromiso adquirido por el grupo respecto del cristianismo. ;Lo adoptaron efectivamente
como una alternativa religiosa y moral?, ;lo profesaron s6lo nominalmente, manteniendo
sus creencias y ritos tradicionales? Numerosos estudios han insistido en las dificultades de
la tarea evangelizadora, sus escasos logros y la pervivencia de las creencias y costumbres
ancestrales en los habitantes de la Araucania®,

En nuestra opinién, mds que un proceso por brujeria, parece haberse desarrollado un caso de
supercherfa o fanatismo protagonizado esencialmenie por el cura pirroco de Chilldn, quién
actué con la mentalidad, habilidad y crueldad de los antiguos inquisidores europeos. En
Chile, como en el resto de América hispana, la Iglesia Catdlica actud estrechamente vincula-
da al poder politico de manera similar a como lo hizo en Europa. Sus representantes se
sintieron con el derecho y la obligacidon de preservar el orden social y moral, en consecuen-
cia, realizaron una verdadera cruzada ideoldgica tendiente a corregir las costumbres, supri-
mir las expresiones irreverentes, "reducir"” y castigar todas aquellas creencias y prcticas que
atentaban contra la (nica y verdadera religion. La represién conlra adivinos, curanderos y
brujos se fundaba en la base herética de sus supuestos poderes: adhesién o culto al demonio
¥y, €n consecuencia, traicién y negacién de Dios.

Con distintas modalidades, la Iglesia Catélica se mantuvo durante todo el periodo colonial
como una institucién fundamental para el control de la poblacién y, particularmente, de los
habitantes autéclonos. A objelo de vigilar la conducta de los nuevos cristianos”, desterrar sus
vicios 0 moderar sus actitudes, consolidar la doctrina y la ensenanza, en suma, asegurar el
nuevo orden, los religiosos intervinieron decididamente en la vida de las comunidades indi-
genas, llegando a disputarse el control de éstas entre si y [rente a los colonizadores civiles y

2! Bp el expediente no queda claro lo que sucedid con los trece nativos restantes. S6lo se seiiala que algunos huyeron
resultando imposible su posterior localizacidn.

# Expediente [46- 152,

- Véase, entre otros, Jorge Pinto. «Frontera, misiones y misioneros en Chile» y Holdenis Casanova.«Presencia
franciscana en la Araucania, Las misiones del colegio de Propaganda Fide de Chilldn (1756-1818)», ambos en,
«Misioneros en la Araucania 1600 1900». Ediciones Universidad de La Frontera. Temuco.1988.
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militares. Todo lo cual hizo que, en el cumplimiento de su misi6n cristianizadora de fundar
el reino de Dios y desterrar al demonio, la Iglesia apareciera [rancamente como una institu-
ci6n para la dominacién®. Asf no faltaron aquellos que, conservando resabios de 1a mitolo-
gfa inquisitorial surgida en Europa, juzgaron la morada mégica del otro, del indigena, sin
percatarse que ella estaba estructurada de manecra diferente, con cédigos propios ¢ igual-
mente vilidos.

En suma, a raiz de la enfermedad de Rita Dupré, el imaginario del wingka, del cura Mandiola
y sus colaboradores, se erigi6 en juez del otro, del imaginario mapuche, en un nuevo episo-
dio de "reduccién" y violencia contra los hombres de la tierra.

Nota: El texto fué entregado por la autora s6lo con referencias bibliograficas a pie de pagina,
CE.

% Holdenis Casanova. «La Araucanfa colonial: discursos, imédgencs y estereotipos. 1550 - 1800». En, «Del discurso
colonial al proindigenismo». Ediciones Universidad de La Frontera. Temuco, 1996,
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Capitulo 6 -
Conocimiento antropolGgico sobre los mapuche de Chile. Efec-

tos socioculturales y econdmicos de su integracién forzada a la

nacion chilena
Aldo Vidal

Para iniciar nuestro trabajo les ruego que hagamos un pequefio trabajo de grupo, muy sinté-
tico y breve, en base a tres preguntas, respecto a la situacién de la poblacién mapuche.
Ustedes son de la regién, conocen y trabajan con la realidad regional, pueden responder
desde cualquier punto de vista.

La primera pregunta es: jcuiles serian los tres aspectos que ustedes consideran mis
importantes de la situacién mapuche actual?

La segunda pregunta cs: indicar dos factores que ustedes creen estdn entre los més im-
portantes que explican o causan la situacion que ustedes sefialan.

Y lo tercero: sefialar dos medidas o recomendaciones que ustedes sugeririan para resol-
ver la situaciones iniciales, si son negativas.

Consideremos ahora sus respucstas:

Pregunta 1 Pregunta 2 Pregunta 3

* Reconocimiento constitucional de

E interés de autoridad,
prnds MREST los indigenas y de sus derechos.

* Escasez de tierras.
el tema mapuche.

+ Pérdida de identidad

Falta de voluntad politica del Estado
la sociedad.
expansion del Estado chileno
que arrasé con el territorio
mapuche.
Las politicas del Estado, han sido
discriminatorias para los mapuche.

cultural. Una politica histérica de relacion |* Recuperacion ! restitucion de
. “amin“ién y pnbmza_ Interétnica desequ"lhl’ldﬂ. tierras con po iticas de apoyo
+  Migracion, +  Falta de tierras por la subdivision. econdmico y técnico.
+  Extrema pobreza. Poca sensibilidad de autoridades. |* Tener voluniad politica del Estado
« Carencia de créditos y No hay politicas de reconocimiento | ¥ de la sociedad para resolver el

udas técnicas. de la diversidad. tema, con otra visidn, que respete
Discriminacidn y prejuicio No hay politicas especiales para la la diversidad.
racial hacia los mapuche. realidad mapuche.
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Bien, como ustedes ven, tenemos un buen panorama de lo que en general es el resumen de la
situacién mapuche hoy dia. Al menos estdn los aspectos méds importantes.

El interés en el ejercicio que acabamos de hacer era recibir la visién de ustedes respecto a las
situaciones fundamentales que afectan a los mapuche hoy, y cudles serfan las causas y las
medidas de solucién. Este tema lenemos que situarlo, ubicdndolo en los antecedentes de esta
realidad, que ustedes han reflejado tan bien y en tan poco tiempo en nuestro ejercicio. Y ello
nos obliga a considerar cual ha sido la relacién del Estado nacional con los pueblos indige-
nas, particularmente con el pueblo mapuche, a través de diferentes politicas, que se expre-
san, entre otros, en las legislaciones indigenas.

Nuestro punto de partida es la situacién de Chile en el siglo pasado, tras el logro de la
independencia de Espaiia.

Al afio 1810 ocurre la declaracién de independencia, la que efectivamente se logra entre los
afios 1818 y 1821, ¢ incluso mds tarde, ya que los iltimos grupos de resistencia realista se
refugiaron primero en Concepeién y después en Chiloé. En el 4rea de Concepcidn desarro-
llaron una guerra de guerrillas llamada “montonera”. Muchas de esas montoneras espafiolas
tuvieron contratos de alianza y apoyo con grandes jefes mapuche, en la zona norte y media
de lo que es 1a Octava Regidn, lo que va a tener algunos efectos posteriores, en la decisién de
resistencia al proceso de penetracién chileno y en la accién del Estado y del ejército nacio-
nal.

Lograda la independencia de Chile se establece la Repiiblica. En términos de la constitucién
de un Estado, la Repiiblica implica el establecimiento de una soberanfa juridica, politica y,
por supuesto, territorial. Entonces se presentd, a ojos del Estado chileno, una situacién que
parecia anémala. La continuidad de la Republica de Chile estaba Lerritorialmente interrum-
pida, al igual que ¢l cjercicio de soberania desde el Estado, por la exisiencia de territorios
mapuche soberanos en la regién centro sur. Chile llegaba de hecho hasta el Bio-Bio, (entre el
Bio-Bio y el Toltén vivian los mapuche) y luego desde el Toltén hasta el extremo sur. Es
decir, que casi al centro del pafs habfa un territorio y una poblacién que, juridica, legislativa,
politica, y territorialmente no era parte del Estado chileno.

El Estado ya en el afio 1813, dicta medidas legislativas hacia los indigenas, considerdndolos
parte de la nacién y estableciéndolos como ciudadanos iguales a otros. Evidentemente estas
medidas tuvieron sentido y efectos para el Estado, pero no para los propios mapuche que
vivian en la regién entre el Bio-Bfo y Toltén, porque ellos no eran ni se sentian parte de la
nacién y del Estado chileno. Habfan conservado su independencia después de muchos afios
de conflictos con los espafioles, con los que en 1641, se [irmé el tratado de Quilin, por el cual
se estableci6 que la frontera norte del territorio mapuche era el rio Bio-Bfo, la frontera sur el
Toltén, y que los grupos mapuche que vivian en esa drea eran independientes de la Corona
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cspaﬁog_{ Ese acuerdo fue refrendado por la Corona espafiola, es decir no s6lo fue firmado
por el Gobernador de la época, sino que ¢l Gobernador lo envia a Espafia y en Espafia lo
firma la Corona.

Por tanlo, incluso desde el punto de vista juridico, los mapuche eran independientes. Habfan
firmado un tratado con una potencia, con un Estado reconocido. Aiin més, posteriormente,
en el Parlamento de Negrete el gobernador Ambrosio O’Higgins ratificé ese acuerdo, en
1803.

De manera que la guerra de la independencia de Chile fue un problema de los chilenos, no de
los mapuche, en clla los mapuche tuvieron muy escasa participaci6n, y la que existi6 fue en
apoyo a Espaia, cn virtud de los tratados. Y luego, obtenida la independencia, y establecida
la Repiiblica y un Estado nacional, los mapuche no consideraron ni objetiva ni subjetivamente
ser parte de ese Estado.

Este problema comenz6 a preocupar al Estado chileno, en términos de c6mo incorporar
definitivamente ese territorio, porque ademads estando en esa situacién, dicho territorio era
pusible de ser reclamado por olros pafses, por otras potencias.

De alli que el afio 1859 ¢l Estado nacional decidi6 incorporar ese territorio por medios poli-
tico-militares. Estableci6 algunas alianzas, y convenios militares con jefes mapuche, se cons-
truyeron lfneas de [ortificaciones militares, de costa a cordillera y de norte a sur a partir del
Bio-Bfo al sur, y se tralé de negociar con grupos mapuche. Se apoyé ademds politicas de
inmigracién de individuos chilenos en los territorios mapuche, lo que desaté una adquisi-
cién fraudulenta de tierras, mediante diversas formas de engafios. El resumen de la situacién
es que se gener6 un conflicto, porque los mapuche se sintieron engafiados, se sintieron atro-
pellados. Ustedes saben que la cultura mapuche tiene una concepcién de la tierra, y la tenia
ya entonces, muy parlicular. Obviamente los mapuche no tenian ninguna de las categorias
propias de la economia occidental de la época, como propiedad privada, renta, arriendo,
venta de la tierra, ctc. Los mapuche no se sentian vendiendo la tierra, porque para ellos la
tierra no era posible de vender, la lierra era algo dejado por los antepasados y los seres
sagrados mapuche, para la reproduccién en el tiempo, hasta siempre, y no podia ser propie-
dad privada de grupos o individuos.

Se desat6 entonces una serie de conflictos, y el Estado disefi6 legislaciones que llamé «pro-
tectoras de indigenas», porque queria regular el acceso y ¢l control a la tierra, incluso regular
la conducta de los funcionarios piblicos que se apoderaban de las tierras indigenas. Pero esa
fue una situacién irregulable, pues la realidad social de hecho hizo la situacién irregulable. Y
tampoco el propésito real del Estado era sélo regular cl traspaso de tierras indigenas, el
propésito final del Estado cra incorporar el territorio a la soberanfa nacional y, de acuerdo a
ello mds o menos en 1869 decidi6 iniciar la ocupacién militar en la Araucania.
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Esa ocupacién quedé interrumpida durante la guerra del Pacifico, que tuvo Chile con Peri y
Bolivia, pero una vez terminada esa guerra ganada por Chile, gran parte de las tropas fucron
enviadas al sur, para culminar lo que ustedes conocen como la «Campaiia de Pacificacién de
la Araucania» en el afio 1883. En esa fecha se produjo la derrota militar definitiva de los
mapuche y entonces se readecué-una anterior ley de radicacién, de 1866 (que no se habfa
implementado porque no se tenfa pleno dominio del territorio y por conflictos internos del
Estado chileno) y se dict6 la ley de radicacién de enero de 1883,

En esta ley, el Estado chileno declara que todo el territorio entre el Bio-Bio y el Toltén es
propiedad estatal y decide rematar, subastar o entregar esas lierras a colonos nacionales,
exlranjeros y miembros del ejército; para los indigenas establece la polilica de reservas, es
decir, radicar a los grupos indigenas que controlaban ese territorio, en pequefios asentamientos
de tierra, a través de un titulo que, irénicamente, el Estado 1lamé Titulo de Merced. Ello a
través de una Comisién Radicadora, ante la cual los mapuche que quisieran derecho a tierra
tenian que concurrir para demostrar, con testigos, que estaban ocupando un pedazo de suelo,
por al menos un aiio. A nombre de ese mapuche, de ese jefe mapuche, de quicnes lo acompa-
fiaban, y de sus [amiliares, se entregaba el Tflulo de Merced, un documento reconociendo
que ellos, como grupo, y en lenencia comiin, no en (itulo individual, tenfan derecho a un
cierto cupo de tierras. '

En general, se fijaron cupos méximos de suclos, para la entrega de estos Titulos de Merced,
entre 4 a 6 hectdreas por persona, aunque hubo variaciones que dependieron cn general, de
dos tipos de situacién. Una fue la situacién geogrifica, porque en la cordillera se entregd
mads tierras por reduccién; la otra fue el tipo de relaciones que, anteriormente a la conclusién
de la derrota militar, habfan sostenido jefes mapuche con sectores chilenos, fueran sectores
de comerciantes, del gobierno nacional, de la administracién de la zona norte (provincia de
Arauco) o con sectores del ejército y las Fuerzas Armadas (incluso hubo mapuche que fue-
ron miembros de las Fuerzas Armadas y que tuvieron grado dentro del ejército chileno en la
campafia contra los propios mapuche). A esos jefes, y a mapuche relacionados con los secto-
res mencionados, como recompensa, se le entregé mucha mds tierra. Pero los promedios
oscilaron entre 4 a 6 hds. Se entregaron 526 mil hectdreas aproximadamente, para alrededor
de 80, 82 mil mapuche.

Esta voluntad del Estado chileno, de radicar a los mapuche, significé que e¢llos, repentina-
mente, perdieron 9 millones y medio de hectéireas; porque a partir del tratado que habian
hecho con la Corona espafiola los mapuche controlaban alrededor de 10 millones de hecta-
reas.

Y se origina entonces una situacién de tipo juridico-politico respecto de la cual los mapuche
hoy nos estdn demandando. En general, en el derecho internacional se reconoce que las
formas de ocupar territorios son: la cesién de un Estado a otro Estado, la compraventa, la
conquista militar mediante declaracién de guerra. Sin embargo, existe un lipo de doctrina
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que han sostenido los Estados, que se llama Terra Nullius, que viene del latin, y equivale a
«Tierra de nadie», por la cual los Estados estiman que si no hay un Estado similar al de ellos,
las tierras existentes, aunque estén ocupadas no son reconocidas como ocupadas, y se puede
hacer apropiacién de ellas. Es una doctrina que han empleado todos los Estados para justifi-
car la apropiacién de territorios indigenas, y ticita o implicitamente es la doctrina que em-
plea el Estado chileno para considerar que esa tierra de 1a Araucania no estaba en disputa con
otro Estado de estatuto similar al chileno, por lo tanto podia ser incorporada a la soberania
del Estado chileno.

La interpretacién de muchos de los grupos mapuche y de genle que se apoya en la evolucién
del derecho internacional es que las Lierras estaban ocupadas por los mapuche y que el Esta-
do chileno no hizo declaracién de guerra, que era lo que debia hacer, dado que en virtud de
los tratados con la Corona, los mapuche estaban reconocidos como una entidad politica por
el Estado espafiol. Al ser asf, la tinica forma que el Estado chileno deberia haber usado para
apropiarse los territorios mapuche era la conquista luego de una declaracién formal de gue-
rra, porque era un cuerpo politico lo que tenia en frente, no una tierra ocupada por una
entidad politica no reconocida por un Estado occidental.

Hay ahi un tema en debate, y existen iniciativas de plantear demandas internacionales contra
el Estado chileno a este respecto. Este hecho es también el que da pie, entre otros, a las
indemnizaciones que se exigen al Estado chileno. No sé6lo porque nos quité el territorio o la
tierra - dicen los mapuche -, sino porque lo hizo mediante un acto de enfrentamiento en que
no hubo declaracién de guerra.

Desde un punto de vista general, volviendo al tema de la radicacidn, es ella la medida que
objetivamente determina toda la situacién que ustedes detectan hoy dia en los mapuche. Es
decir, a partir de allf se inicia o arranca el principal factor que va a determinar el destino, a
corto, mediano y a largo plazo, del pueblo mapuche dentro del Estado-nacién chileno.

;Qué aspectos es necesario considerar respecto a la medida tomada por el Estado, de radicar
a los mapuche?

Primero, es importante darse cuenta de que los mapuche de la época no vivian en grupos
desorganizados. Es decir, por méds que alguna gente diga o crea que los mapuche, «estos
indios», estos indigenas, vivian medio salvajes, probablemente con unos jefes que elegian
viendo quién sostenfa més un tronco, no hay datos que avalen tales apreciaciones. Al contra-
rio, ellas son parte, a lo més, de una mitologfa, -y de una visién que llamamos en la antropo-
logfa, etnocéntrica -, respecto a cdmo es la vida social de otros grupos, de grupos indigenas.
La ciencia nos ensefia que los indigenas pueden tener formas muy complejas de organiza-
cién y estructura social, algunas hasta méds complejas que las propias nuestras, y el caso de
los mapuche es més o menos de este tipo.
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Por lo tanto, para entender el pleno impacto de las medidas de radicacién hay que relerirse
un poco a c6mo era la organizacién social, econdmica y territorial de los mapuche, antes de
que el Estado chileno los derrotara.

Un primer dato importante que hay que conocer, es que los grupos mapuche, ya en el siglo
XVIII, habian iniciado un proceso de conquista del drea transandina, es decir, habfan inicia-
do un proceso de expansién terrilorial, estando ya cn guerra con los espafioles y habfan
llegado a imponerse y a controlar toda el drea pampeana y parte de la Patagonia Argentina,
en lo que se ha llamado «araucanizacién de la pampa», llegando por el Norte incluso a sitiar
la zona de Buenos Aires. «Araucanizaci6n», porque los grupos de all4, siendo controlados,
sometidos por los mapuche de acd, adoptan muchos de los patrones culturales mapuche,
incluida la lengua, vale decir «se araucanizan». Entonces, no eran cualquier grupo de indivi-
duos, sin ningiin tipo de organizacién o estructura de reproduccién sociocultural, econémi-
ca, politica, territorial, ctc.

Para los aspectos concretos de la organizacién social mapuche, veremos algunas figuras en
las transparencias, particndo por una carta bisica de c6mo sc organizaba el parenlesco, por-
que ello era la base de construccién de casi loda la organizacidn social mapuche.

Figura 1: Carta de parentesco familia extensa mapuche tradicional
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En esta figura los tridngulos representan hombres y los circulos a mujeres. Aqui mostramos
cémo era el tipo de familia mapuche en ¢l siglo pasado, antes de la radicacion.

La familia era una familia extensa, es decir, vivian en un hogar miembros de tres gencracio-
nes: abuelos, padres e hijos de los padres; esa era la unidad (ltima, la mas bésica, la que seria
posible observar si se recorrfa el drea mapuche en esa época. No se vivia s6lo con los hijos,
sino que estaba siempre presente la generacién de los mayores, los mas ancianos.

Estas unidades familiares, lodas ellas, estaban organizadas en base a una idea del parentesco
que es bastante compleja, que en el caso mapuche no ha sido muy estudiado. Al respecto
debo indicar que los pueblos tienen distintas ideas de lo que son las relaciones de parentesco,
de cémo calificar los tipos de parientes, de lo que significa la llamada relaci6n de sangre, y
entre quienes existe; de quiénes son parientes entre si, y de los tipos de parientes que existen.

Asf, por ejemplo, podemos preguntarnos porqué llamamos «tios» a los hermanos por parte
del padre y también a los hermanos por parte de la madre. ;Porqué, si vienen de dos lados
distintos? ;A qué l6gica responde eso? ; Tiene que ver con la genética? Con preguntas simi-
lares podremos concluir que las ideas sobre el parentesco son creencias culturales, y los
mapuche tenfan un sistema de creencias acerca del parentesco, distinto al nuestro.

Ellos separaban en consanguinidad, es decir como parientes por sangre, a los hijos e hijas de
los hermanos hombres, respecto a los hijos e hijas de sus hermanas. Por ejemplo, en la figura
anterior apreciamos las familias: marcamos con negro a los parientes consangufneos de este
hombre, todos los que estdn con negro lo son, es decir, los hijos y las hijas de ese hombre,
pero no los hijos ¢ hijas de sus hijas. Observen en el cuadro que los hijos ¢ hijas de sus hijas
no son miembros del grupo de parientes de ese hombre. Ese es un sistema conocido también
en otros pueblos, que cn antropologfa se denomina «descendencia patrilineal». Los mapuche,
por lanto, vivian organizados en grupos patrilineales. Se constitufa cntonces lo que en antro-
pologfa se llama un «linaje», un grupo que tiene un sistema de parentesco con una linca de
descendencia determinada, con antepasados conocidos reales, que manejan recursos colecti-
vos y que se reproduce en el tiempo.

La descendencia unilineal implica que se otorga distintos derechos a las personas, segtin si
se consideran consanguineos, miembros del grupo de parientes o no. Esto significa, en el
caso mapuche, que por ejemplo los derechos de sucesién y de herencia, como los referidos a
tierras -no el derecho a propiedad, porque no podia haber propiedad privada de la tierra-
estaban en general negados a las mujeres, porque la tierra pertenecfa, desde lo sagrado, a un
grupo patrilineal. Las mujeres no tenfan derecho a suclo en la casa de sus padres, a menos
que no hubiera ningiin hermano de ellas, o del padre (los derechos a suelos de las mujeres
requerian de una seric de condiciones, que no es del caso tratar acd).
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Ademds, en este sistema patrilineal, como vemos en la figura anterior, habia un sistema de
matrimonio poligamo, que sc llama «poliginico», es decir, era legal el matrimonio con méas
de una mujer. Y en ¢l las mujeres, al casarse, debfan, - y en general atin hoy es asf - irse de su
grupo de paricntes, porque 1a norma era «patrilocal», es decir si ella se casa se va, pero al
lugar de 1a familia del hombre, en general a la casa de los padres de él. Y en esa casa de los
padres de él, los hijos de esta mujer tendrin derecho a suelo, derecho de herencia, derecho de
sucesidn, elc.

Sabemos también que en el matrimonio no cabe casarse con personas que sean parientes
consanguincos. En el sistema mapuche tampoco; nadie se puede casar con un consanguineo,
pero como los hijos de hermanos y hermanas se consideran pertenecientes a distintos gru-
pos, ellos no se consideran parientes consanguincos, como lo hacemos nosotros, De allf que
los hombres se casaban con las primas por el lado de la madre, que para ellos no eran primas,
no eran parientes. O bien se casaban con una sobrina por el lado del hermano de la madre,
pero para ellos no era sobrina, no era pariente consanguinea. Es dificil entenderlo, porque
nuestra creencia y sistema de parentesco es distinto, pero hay muchos sistemas parecidos al
de los mapuche.

En cambio eran parientes entre si, considerados hermanos, los hijos de hermanos de padre.
Por ello, un mapuche no podria casarse con una hija de un hermano de su padre, pues ellos
dirfan que es inceslo dado que en su sistema ella es una hermana, y podrian ajusticiar o
expulsar del grupo a quien lo hace, de acuerdo a sus creencias y a su sislema de parentesco.

Lo que interesa de esle sistema es lo que producia, y qué era entonces lo que creaba.

Observen que como habia obligacién de casarse fuera del grupo de parientes, uno debia
casarse con personas de otros grupos, y el que todos tuvieran que hacerlo asi creaba relacio-
nes entre grupos patrilineales. Las esposas habia que oblenerlas en otros grupos, los dere-
chos de los hijos de las hijas serian obtenidos en otro grupo, a un grupo llegaban a vivir
mujeres de otros grupos al casarse con hombres del grupo, elc.

Habia entonces, un conjunto de grupos patrilineales, relacionados, entre otras razones, por-
que intercambiaban mujeres, se casaban entre si. Por ejemplo, los parientes de un grupo A,
(un tipo de patrilinaje) no se casan entre ellos, los hombres de A buscan mujeres en el
patrigrupo B: y los hombres de B las buscan en el patrigrupo C, etc.
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Figura 2: Coalicion de linajes en un espacio mapuche prereduccional

A-G= Linajes
ABC; DE,FG= Coalicign de linajes
(l* = Matrimonio entre linajes

Esto significa que, por las reglas del parentesco ocurren conexiones, se producen vincula-
ciones entre grupos que de otra forma serfan aislados. Si examinamos estas vinculaciones
entre grupos podemos darnos cuenta que en el territorio mapuche habfa varios, en un sistema
de intercambio matrimonial y por tanto de intercambio econémico, social, politico, etc. Esta
coalicién de grupos vinculados era entonces la que tenia y controlaba un territorio, y en otro
territorio vecino habia otra coalicién de grupos, y asi sucesivamente. Tal era la situacién al
momento que vino la llamada «pacificacion».

Estos grupos ademads, ocupaban econémicamente su territorio en forma mévil, lo que signi-
fica que temporalmente podian tener una zona de su territorio en descanso. Los distintos
grupos se movian dentro de su espacio territorial no ocupando nunca, a través de asentamientos
ni actividades econémicas, todo su territorio, y por tanto todas sus tierras.
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Figura 3: Ocupacion y uso del espacio en linajes mapuche

x A-B= Linajes
..... 1-4= etapas de uso del espacio

i + i = espacio reconocido a la
“1+""1* fecha de radicacién

(1866-1929)

Esa era la siluacién cuando vino la radicacidn, a través de una ley. La fundamental es la de
1883, que - como dijimos antes - readecué una anterior ley de radicacién, de diciembre de
1866. Por esa ley de 1883 el Estado chileno establece los Titulos de Merced y le dice a los
grupos mapuche: pueden solicitar su ticrra, les vamos a dar un Tftulo de Merced, un docu-
mento que indicard la tierra que tendrédn, con un promedio entre 4 6 6 hés. por persona. Esa
ley indica que se reconocerdn sélo las ticrras cfectivamente ocupadas por los grupos mapuche,
con una ocupacién minima de un afio.

Con esa medida cada grupo mapuche perdid casi todo su territorio, porque desde el punto de
vista legal, no podian demostrar la ocupacién de todo su territorio, es decir de los espacios y
territorios que tenfan en reserva, que tenfan para uso mévil en el liempo, para mantener la
reproduccion del medio ambiente, para no agotar los recursos.

Entonces, a este grupo A, que estaba en 1883 en un lugar de todo su territorio, la ley le
permitié reclamar sélo el que ocupaba en ese momento. Al grupo B, que estaba en otro
sector de su territorio s6lo ese, etc. Esa era la maxima permisividad o posibilidad legal.

Eso determind que, aparte de perder casi 10 millones de hectdreas, como pueblo, cada grupo
patrilineal especilico perdi6 casi Lodo su lerritorio, y por ende la tierra. Desde alli los mapuche
pasaron de tener 10 millones de hectéreas a tener sélo las reconocidas por el Titulo de Mer-
ced.




Lo grave de esta medida debe ponderarse pensando, ademads que en su evolucién anterior los
mapuche nunca fueron agricultores, sino mas bien fueron una sociedad ganadera y la expan-
sion de ellos como sociedad poderosa se produjo justamente en base a esa actividad. Los
mapuche manejaban millones de cabezas de ganado, controlaban casi todo el comercio fron-
terizo de ganado chileno y argentino, porque tenfan ademas, una gran cantidad de territorio.
En esa época nacieron los grandes jefes, los grandes lonkos, se produjo el desarrollo de la
platerfa, uno de los simbolos de status de la época, pero ellos nunca antes fueron agriculto-
res.

Se reconoce asi el impacto de la reduccién, en una sociedad ganadera que pierde sus lierras.
Un grupo pudo tener mil cabezas de ganado, y mucho maés de cien hectireas, hasta un dia
cualesquiera en que ¢l Estado lo cambia. Los mapuche estdn derrotados, la tierra pasa a ser
del Estado que decide dejarles 4 - 6 hectdreas a cada uno.

Eso pasé con los mapuche; de ser una sociedad en expansién, muy rica, pasa a verse, de un
dfa para otro, sometida a reducirse a un territorio pequefifsimo y a perder toda la riqueza
econdmica que lenian, y su ganado. Los mapuche en un periodo de tiempo entregaron en los
mercados locales y transandinos, casi toda la masa de ganado que no podian mantener, (y
eso permitié a algunos grupos sostener una posicién econémica mejor durante un primer
perfodo post-reduccional).

Por lo tanto, con la medida de radicacién, con la poca tierra y sin ganado, los mapuche
quedaron convertidos en minifundistas, ya en esa época. El promedio real de tierras por
persona en los Titulos de Merced son 6.1 hectéreas por individuo. Ya en esa época 6.1 hec-
tdrea era poco, era minifundio. Eso implica que a los mapuche se les impone, de un dia a
olro, la camisa de fuerza de ser «campesinos» o «agricullores», actividad en la cual no tenfan
ninguna tradicién ni desarrollo técnico alguno. Desde entonces comienzan a ser vistos y
evaluados como agricultores, por el resto de la sociedad chilena.

Que no habfan sido agricultores, y que se los querfa convertir en «campesinos agricultores»
lo demuestra, entre otros, el que en la época hubo el propésito de ensefiarle practicas agrico-
las «a esos pobres indios que no sabian nada». Entonces, a los legisladores no se les ocurrié
nada mejor que tratar de que, en todos los casos en que se entregaban Titulos de Merced, se
estableciera, al medio o alrededor de las reducciones, parcelas de tierra entregadas a colo-
nos, para que les demostraran a los indigenas cémo (rabajar la tierra y cémo aplicar técnicas
agricolas. Por supuesto a eslos colonos se entregé mds hectédreas: 40 en promedio a los
colonos nacionales, 500 en promedio a los extranjeros, 50 en el caso de Malleco para colo-
nos suizos y otros.

;No parece absurdo exigir demostrar una capacidad agricola y de aprendizaje a los mapuche,
cuando sc esta entregando una cantidad mucho mayor de recursos al demostrador y casi

nada al que debe aprender y aplicar? Mas aiin cuando el aprendiz nunca tuvo tradicién agra-
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ria. ;Y no es mds absurdo aun, que después se diga que ese aprendiz es un [lojo, mal agricul-
tor, y en cambio el colono no?

Por otra parte, de esta polilica de cercar reducciones, o de incluir en reducciones a colonos,
se origina parte del problema de la usurpacién de tierras a los mapuche.

El problema de las tierras usurpadas tiene uno de sus origenes en el establecimiento de
colonos, que se situaron al centro o a los bordes de las dreas reduccionales mapuche. Por
supuesto que la primera intencién de esos sujetos debe haber sido no el pensar cémo se
ensefia a los vecinos mapuche, sino c6mo ampliaban ellos mismos su cantidad de tierra, en
base a las tierras de las reducciones. Por ¢llo, ya establecida la radicacién, empieza un pro-
ceso de pérdida de las tierras que el propio Estado habia entregado a los mapuche. De las
530 mil hés, se calcula que 150 mil fueron usurpadas, en un proceso que continué hasta
alrededor de los afios cincuenta, pero que tuvo su fase dlgida entre los afios 1890 y 1930.

Por todas estas razones es que los efectos de la radicacién para los mapuche son dramdticos.
Fue pasar de ser una sociedad en expansion, con un lerritorio reconocido por un Estado
extranjero que la quiso dominar, y que tiene un gran control territorial, que ha llegado a un
fuerte desarrollo econ6mico, a una sociedad o pueblo derrotado por un Estado muy superior
en lo técnico y militar. Significé ser establecido en 4dreas reduccionales pequefiisimas, perder
la riqueza ganadera y ademads sufrir la usurpacién de las propias tierras que el Estado entre-
gaba, y respecto de lo cual, el Estado no hizo, ni politicamente ni juridicamente nada.

En este aspecto el Estado ha omitido un deber, el de regular las conductas de los actores en
la sociedad nacional y hacer establecer la propia juridicidad que el Estado se da. El Estado
chileno ha permitido que estos delitos, la usurpacién y apropiacién fraudulenta de tierras,
fueran cometidos en tierras indfgenas, por tanto no ha hecho valer su propia juridicidad, que
castiga esos delilos, hasta hoy dfa. Y, por dltimo, si el Estado en el pasado lo permiti6, hoy lo
que tendria que hacer es compensar o indemnizar, ante su propia omisién de una accién de
justicia para los grupos indigenas, como ha ocurrido en el caso de otros Estados.

La politica en la legislacion internacional hoy dia es tal, y gran cantidad de Estados lo est4n
haciendo asi. En ¢l caso del Estado chileno, esto no sucede.

¢Y qué sucede con los efectos de la radicacién para las generaciones posteriores? Ellas
deben vivir la situaci6n de carencia, atropellos y discriminacién, heredadas de los antepasa-
dos; tratando, en esas dificiles condiciones, en esc marco de hierro de la reproduccién, de
salir adelante. Y decimos marco de hierro porque las reducciones fueron pensadas como
cantidades de ticrras fijas y no ampliables. Como dijeron ustedes en el trabajo inicial, se
entregd una cantidad de tierra y no se pensé en la reproduccién demogrélica, la reproduc-
cién bioldgica en el tiempo. Por ello fueron naciendo hijos, pasando generaciones, siempre
en la misma cantidad de tierras. Por ello, si a un hijo se puede dar una hectdrea, €l a su hijo
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le va a poder dar media, o menos. Y los nielos irdn a tocar un octavo, o nada. Y ademd4s se les
dice que son ineficientes, despilfarradores, flojos, etc. Hay entonces un marco de hierro
fijado por el Estado, respecto del monto de recursos productivos puestos al alcance de la
poblacién, y de las probabilidades de reproduccién en el tiempo. Y ello parte con las reduc-
ciones, con la radicacién.

Parte de la situacién que comentamos, de los impactos a hoy dia, se puede apreciar en la
distribucidn de las tierras a nivel de la regidn.

GRAFICO: Cantidad de tierras indigenas por comunas

Superficie indigena respecto de superficie de comunas (en Has) IX Regidn

(casos sobre el 14%) / Fuente: INDAP, 1989.
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En el grdfico vemos la superficie de las tierras indigenas respecto a la superficie total de
tierras de cada comuna en la Novena Regién. Estan s6lo los casos donde las tierras indigenas
son mds del 14% de las tierras en la comunas.

Entonces, vemos que en Temuco, el 60% de las licrras comunales son tierras indigenas. Y
donde apenas sobrepasan el 14% es en Ercilla,
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En la tabla siguiente, vemos las cantidades de hectireas promedio por mapuche, en cada
comuna. En Curacautin, por ejemplo, el promedio que tienen los mapuche que viven en
reducciones es 2.1 hds. En Angol es 7.3, en Collipulli 1.9, en Renaico casi cero, en Vilciin 1
hd., etc. Observen que en Temuco, la comuna donde ¢l 60% de las tierras es indigena, cl
promedio de hectirea por persona es 1.9 hd.

Por iltimo, la columna central de la tabla sefiala cudnto respecto del tolal de las lierras
indigenas, representan las ticrras indigenas de cada comuna. Por ejemplo, en Curacautin las
ticrras indigenas representan el 0.2% de todas las licrras indigenas de la regién. En Temuco,
las tierras indigenas de la comuna, representan el 2.46% de las tierras de toda la regién.

TABLA: Cantidad en porcentaje (%) de tierras indigenas por habitantes y por comu-
nas en la IX Region,Chile.

PROPIEDAD INDIGENA IX REGION
% %
[HABTE. [ TIERRA CO%I%E% 3 kéggf ggg%g

CURACAUTIN 21 0,2 0
ANGOL 73 0,28 0,68
COLLIPULLI 1.9 3,78 23
LONCOCHE 8 3,81 3.8
GORBEA 1.8 4,04 07
RENAICO 0 4,92 0.32
VILCUN 1 4,97 1.92
CUNCO 3 5,02 1.88
PUCON N 5.2 1.93

| MELIPEUCO ] 6.21 1.43

| LONQUIMAY 8 6,36 5.14
LOS SAUCES 41 7.14 1,57
VICTORIA 27 7,43 2,37
CURRAREHUE 116 7.46 2,08
TRAIGUEN 3.3 8 1.8
LAUTARO 2 8,73 3.73
TOLTEN 4 9,63 22
CARAHUE 23 1.1 3.64
LUMACO 52 1.2 3.08
ERCILLA 1.8 14,59 1.7
PUREN 9.3 14,64 1,78
VILLARRICA 374 18,9 6
PITRUFQUEN 21 22,63 3.24
PERQUENCO 3.4 22,93 2
T. SCHMIDT 22 23,46 3,33
FREIRE 22 23,58 5,37
GALVARINO 3 42,28 6.23
NVA. IMPERIAL 29 46,26 13,37
SAAVEDRA 8 52,43 4

| TEMUCO 9 60 12,46

Fuente: Informativo INDAF, 1988.
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JPero los mapuche en la comuna de Temuco tienen efectivamente el 60% de las tierras de
la comuna?

En el papel, en el documento del Titulo de Merced sf las tienen. Las tierras indigenas, en la
comuna de Temuco eran el 60% de las tierras de la comuna. Lo que si ocurre es que el Tftulo
de Merced, en muchos casos no representa la realidad existente, porque en 1890, 1930, 40,
50, etc. se perdié una buena parte de tierras indigenas, por acciones de colonos, o acciones
ilegales de personas alrededor de las reducciones, y eso no estd exactamente contabilizado y
descontado de los montos originales de los Titulos de Merced.

Esas tierras perdidas no estdn representadas. Es decir, si uno calcula y dice que en la regién
deberia haber alrededor de 400 y tantas mil has. (porque hubo también Titulos de Merced en
la Octava y en la Décima) y suma las cantidades reales que hoy existen en la IX regién, en
reducciones, faltan tierras. Pero no se sabe exactamente, donde, caso por caso, porque no
hay ningtin estudio de tierras usurpadas por comuna.

En ese sentido, la cantidad que aparece en los Titulos no es la cantidad de terra real que

mancjan los mapuche. A esa cantidad que mencionan los Titulos, hay que restarle mds o

menos 150 mil his. que son aproximadamente las usurpadas. Pero no sabemos en qué comu-
‘nas restamos mds, en cual menos, y cudnto en cada caso.

Por ello pensamos que en la comuna de Temuco los mapuche deben tener cerca del 60% de
las tierras, ya que en esta comuna quizds no sean tantas las tierras usurpadas como en otras
comunas. Se dice que hay mds tierras usurpadas en otras comunas, por ejemplo en Loncoche,
aiin cuando tampaco se sabe cudntas. Lo que se sabe es por los reclamos y demandas, o por
los confliclos por tierras usurpadas, pero no existe un estudio sistemético por comuna.

JPodria decir algo respecto a la reforma agraria y luego a las politicas durante la dictadu-
ra militar, no para ver las tierras usurpadas, sino los titulos de propiedad que hoy dia
tienen, porque tienen que existir titulos de propiedad hoy dia, al territorio?.

Bien. Estdbamos en visualizar la tierra reduccional y las consecuencias. ;Qué viene después
de la etapa reduccional? El Estado chileno entregé las tierras en base a un titulo en comdin,
pero desde ¢l principio tuvo la voluntad de producir una division y una titulacién individual
de las ticrras indigenas. Y en 1927, 1931, 1961 y 1979 se dictan legislaciones divisorias,
entre otras.

. Qué efectos tuvieron estas leyes divisorias?. Decfamos que se constituyeron, alrededor de

3129 titulos de merced entre ¢l afio 1883 y 1929, originando las reducciones -que no es lo
mismo que la comunidad- pues la reduccién es lo que nace por el Titulo de Merced.
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Con la aplicacién de las leyes divisorias, hasta el afio 1971 se habian dividido sélo 832
Titulos de Merced, lo que alcanza alrededor del 28% del total, la mayoria en la provincia de
Malleco. El resto permanecia con la tenencia titular-legal en comiin, pero no con una tenen-
cia real de la ticrra en comiin. La gente, rdpidamente y establecida en reducciones se adapta
a su nueva situacion, y casi forzadamente, por la nueva realidad tan carencial en que deben
vivir, adopta un patrén de tenencia individual, familiar, de la tierra. Y la asignacién de tierras
a los nuevos miembros, que antes se hacfa a partir de los grupos de parentesco que analiza-
mos, se empieza a hacer a partir de las familias directas, en las familias donde se nace. Ellas
asignan la tierra, no un jefe de familias, porque con la reduccién ya deja de operar el sistema
organizativo propio, se derrumba, no puede seguir operando. Entonces se inicia de hecho un
manejo y tenencia individual - familiar del suelo reduccional.

Como se indicd, con las leyes de divisién, hasta 1971 se dividieron 832 comunidades. El afio
1970, fue elegido el gobierno llamado de la Unidad Popular, y se produjo un cambio en las
tendencias legislativas que se habfan establecido por més de 50 afios en Chile. Estas fueron
tendencias divisorias cuya l6gica orientaba a hacer entrar las tierras indigenas en el mercado
de tierras, para poder resolver el problema del minifundio mapuche, para poder resolver el
problema de las productividades y el problema de la pobreza mapuche. La gran solucién se
vefa entre otras medidas, en una titulacién individual divisoria, que permitiera actuar a los
mapuche en torno al mercado de tierras.

En la Unidad Popular se establece una politica absolutamente distinta y contraria, que busca
impedir por todos los medios la divisién de las comunidades. Y se establece entonces, el
criterio de que para dividir, hay que tener la aprobacién de mas de un 50% de los ocupantes.

Hubo ademas una politica completamente distinta respecto del tema de las tierras usurpadas.
Estas nunca fueron reconocidas por un cuerpo legislativo chileno, incluso hasta hoy dfa. El
Estado nunca propuso una medida de resolucién para el tema de las licrras usurpadas. Eso
no ha ocurrido ni siquicra en la ley del llamado perfodo de transicién a la democracia, en
1993, durante el gobierno de Aylwin. En el tnico perfodo en que ello ocurrié fue en el
gobierno de la Unidad Popular, a través de la ley indigena 17,729, que reconoce la existencia
de las tierras usurpadas y establece mecanismos por los que el Estado va a devolver estas
tierras a los mapuche. Y los mecanismos considerados por esta Ley fueron: la expropiacién
- lo que llamaron mecanismos de expropiacién restitutoria, es decir, de devolucién de tierras
usurpadas - y, los mecanismos de devolucién via reforma agraria.

Esta ley de la Unidad Popular alcanz6 a funcionar aproximadamente un afio; desde que se
promulgé en 1972, hasta cl golpe de Estado, en 1973. Durante ese afio se devolvieron alre-
dedor de 50 mil hectdreas, del total de 150 mil hectdreas usurpadas. Ademds, las expropia-
ciones via reforma agraria, via tomas aceptadas, o via recuperaciones y no recuperaciones de
hecho, significaron un reconocimiento, (4cito o implicito, de tenencia de otras tierras para
los grupos mapuche.
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Posteriormente se dicta la ley indigena del gobierno militar. Este gobierno devolvié a los
antiguos propietarios casi toda la tierra que el gobierno de la Unidad Popular habia entrega-
do o reconocido a los mapuche, y dicté una ley indigena en base a una serie de consideracio-
nes, propias de la ideologia liberal y neoliberal del periodo, y propias de doctrinas fuerte-
mente nacionalistas.

Uno de sus principios, fue la idea de que todos somos chilenos y que aqui no hay indigenas.
Por ello, cuando se promulga el decreto 2.568, - la “ley indigena de los militares™- se esta-
blece que, una vez que las comunidades se dividan y se entreguen los titulos, dejan de ser
indigenas las tierras y los ocupantes de las tierras, pues todos somos parte de una nacién. En
su fundamentacién para modificar y anular la ley 17.729, desarrolla un marco conceptual
justificatorio de la visién propia de los militares respecto de esta ideologfa nacionalista, que
negaba la posibilidad de reconocimiento a la existencia de otras categorias identitarias o
culturales dentro del pais. Si bien, reconocfan tener valores y cultura propia, los ideélogos
del periodo militar, consideraban esto como secundario a la hora de resolver problemas de
pobreza.

Un segundo componente importante de las ideas base de la visién del gobierno militar, es el
hecho de que al no ser propietarios individuales, se impide a los individuos tomar decisiones
econémicas libres, y que desde ese punto de vista, las politicas que han protegido a las
comunidades han sido politicas nefaslas, desastrosas.

Por otra parte, basados en datos regionales ellos consideraron demostrado el hecho de que
los mapuche de la regi6n, constitufan un cordén de pobreza que impedia el desarrollo regio-
nal. Y més aun, que este “cordén de pobreza”, estaba determinado por la particular situacién
de propiedad de las tierras, pues los mapuche - por lo que dictaminaban las legislaciones
anteriores - no podian vender sus tierras, y si no tenfan un titulo de un bien - como la tierra -
no podian participar plenamente en el sistema crediticio ni financiero. Por (anlo, dicen los
militares, estaban imposibilitados de hacer inversién. Desde ese punto de vista, toda la poli-
tica anterior hacia tierras indfgenas para los mapuche, habria sido un desastre.

Desde otro punto de vista, las politicas de minifundio, que habfan tenido las legislaciones
anteriores, como no contemplaban la particularidad del minifundio indigena, no beneficia-
ban al minifundista mapuche. En el fondo, a ese minifundista mapuche no lo atendfa nadie.

Los militares creen que su gobierno, por primera vez, se hacfa cargo de esto y decidieron que
era necesario dividir las reducciones, es decir entregar titulos individuales de propiedad. Y
lo hace, de hecho, de una manera forzosa. De alli que, al afic 1989 habia, segiin las informa-
ciones de Indap, sélo diez Titulos de Merced sin dividir de los 3 mil y tantos pre existentes.

Con esto, el proceso de divisién termina. Pero existe algo que no se debe confundir; los
procesos de subdivision sucesiva dentro de las tierras de los Titulos de Merced no se origina
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con el periodo militar, sino que se viene dando desde poco después del establecimiento de
las reducciones y desde que las familias decidicron tener una tenencia individual; de hecho,
con el paso del tiempo, subdividieron sus tierras éntre los hijos, y esos hijos tuvicron otros
hijos, que vuelven a subdividir entre ellos, y etc. Es necesario distinguir estos procesos de
divisién de las subdivisiones. Y como hemos dicho, las primeras legislaciones divisorias
surgen ya en 1927.

Ladiferencia es que en el periodo militar 1a divisién fue f[orzada, y que la intencién inicial de
esta legislacién era que una vez terminado el proceso, ya no se hablase ni de tierras ni de
personas indigenas.

Con ello se establece que tal proceso es independicnle, y no nace con el establecimiento de
la divisién de las reducciones en el periodo militar. La subdivisién nace como una salida,
como una solucién al hecho de que la gente quiere legarle a sus hijos un medio para sobrevi-
vir, una parte del suelo. Cabe hacer notar, que las legislaciones, incluida la militar, prohiben
la subdivisién legal de la tierra en las reducciones indigenas, atn en el caso de muerte - salvo
circunstancias excepcionales, que requieren aprobacidn, y en que los lotes resultantes sean
de al menos tres has. Vale decir, no existe la subdivision legal.

(Cudl fue, entonces, cl cfecto de la legislacién divisoria? Ademds de las titulaciones indivi-
duales, y de que los mapuche pudieran, teéricamente, comprometerse en solicitudes de prés-
tamo, créditos, ingreso a sistemas f(inancieros, etc. otro efecto esperado era, a corlo plazo, la
venta o el traspaso de las tierras indigenas. Al respecto, no estd claro ni se ha estudiado,
cudndo y dénde se perdid tierra por este proceso de divisién, eso no se conoce totalmente;
sé6lo se sabe de casos puntuales de pérdida de tierras por particulares, de pérdida de tierras
con empresas forestales, etc.

Sin embargo el principal problema respecto a pérdida de tierras por la ley militar, es que
desde el punto de vista legal declara caducas las situaciones de usurpacién, al dictaminar que
no se aceptaban reclamos por situaciones posteriores al 31 de diciembre de 1976, y entonces
no podrian darse mds conflictos ni juicios por tierras usurpadas, estos quedan clausurados y
sancionados. Nétese que esla ley se dicta en 1979 y legisla hacia atrés en el tiempo. Si habfa
otros reclamos, los jueces debfan retrotraer la situacién a la existente a diciembre de 1976, y/
o0 a la situacion en la fecha de los conflictos en los juzgados, en los (ribunales.

Un segundo factor que facilité la pérdida de tierra, pero que tampoco se ha cuantificado, es
que la ley para los procesos de divisiGn, establece quienes se titulan dentro de las reduccio-
nes, es decir quicnes son ocupantes; y define como tales a cualquicra que trabaje un pedazo
de tierra dentro de los Titulos de Merced. Desde el punto de vista de la legislacién del Estado
y de laideologia de la época, no se incluye cl problema de la etnicidad, no se diferencian los
ocupantes mapuche o no mapuche. Cualquier ocupante de tierra dentro de una reduccién
pasa a ser ocupante legitimo, y tiene derecho, por tanto, a solicitar el proceso divisorio.
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Recordemos que la ley establecia que bastaba una persona ocupante que la solicitara, para
iniciar la divisién de una reduccién. De alli entonces que un wingka, que tiene tierra usurpa-
da, es reconocido legalmente como ocupante y podfa pedir el proceso de division, y asf tener
el derecho al titulo de esa tierra.

Ese fue un cfecto muy cuestionado de la ley de la época, pero no se ha estudiado a cuanta
pérdida de tierra llevé. Lo claro es que incluy6 a usurpadores dentro de las dreas de tierras
indigenas, en calidad de ocupantes legales, cuestién que se mantiene hasta hoy dia.

;Qué paso con la gente que no estaba in situ en el momento que llegé la division?

La ley estableci6 un proceso indemnizatorio a cargo del Estado, que era cancelado en dine-
ro. Se fijaba un plazo de 6 meses, una vez que el juez mandaba a publicar el inicio de un
praceso de liquidacién y divisién de comunidades, para que todos quienes, en Chile o en el
resto‘del mundo, creyeran tener derecho allf, hicieran presentes sus derechos; quienes no
eran nchpgntcs reales de la tierra, y por ende no la trabajaban, tenian acceso a una compen-
sacién, teniendo los antecedentes para demostrar que si tenian derechos a la tierra, es decir,
que eran descendientes de quienes tenian un Titulo de Merced. A esas personas el Estado les
canceld el avaldo fiscal de la tierra, més el IPC, que habia corrido entre el momento que el
juez decreté que se iniciara la liquidacién y el momento en que el juez aprobaba definitiva-
mente la liquidacién. Eso entonces, les era cancelado. Quienes no supieron, no llegaron, y
no reclamaron, perdieron su cantidad de dinero.

JAtin no termina eso?

No termina si es que Lodavia hay reducciones en un proceso de divisién, porque después de
los 6 meses iniciado el proceso, caducaban las posibilidades de pedir la indemnizacién.

La legislacion siguicnte, es la ley 19.253, dictada durante el gobicrno de Patricio Aylwin.
Esta legislacién, desde el punto de vista de los problemas heredados de las legislaciones
pasadas, opté por una negociacién politica, por un criterio que llamé de realismo politico,
que estimé no asumir el problema de las tierras usurpadas. Desde ese punto de vista, esta ley
19.253, reconoce implicitamente lo establecido por la ley de Pinochet, en cuanto a que legal-
mente las situaciones de usurpacién caducaron, y toma una via indirecta, que es tratar de
recuperar las lierras usurpadas a través de los Fondos de Tierras. Y las acciones de estos
Fondos de Tierra, dependeréan de los presupuestos que el Estado asigne. Ademds, en la ley,
tales Fondos son planteados no estrictamente para devolver tierras usurpadas, sino para ampliar
las tierras mapuche.

Y ahf se produce algo que yo creo muy interesante, y paradéjico, del punto de vista de lo que
pasa a los Bstados y a los politicos y legisladores. Ello es que el mecanismo de la ley pro-
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mueve que los mapuche hagan recuperaciones de tierras, si ¢s que quieren recuperar sus
ticrras usurpadas. Porque, como esta ley no modificé la ley militar, un mapuche al que le han
usurpado tierras no tiene posibilidad de recurrir a ningiin articulo legal para reclamar, pues
no existe un articulo que permita iniciar acciones al respecto. Entonces, ;qué puede hacer si
tiene tierras que han sido usurpadas? Provocar un conflicto de tierras. ;Porqué? Por que si
hay un conflicto de tierras, tiene que intervenir la Conadi y tratar de hacer operar el Fondo de
Tierras; y via compra a los duefios de esas lierras usurpadas, devolver la lierra que ha sido
usurpada a los mapuche.

Por esta razén es que consideramos que en la ley de Aylwin no se establecié nada. Debemos
recordar que esta ley fue negociada y discutida en las comunidades; las que plantearon como
propuesta, el tema de las tierras usurpadas y el planteamiento mapuche y de las organizacio-
nes fue de que estas ticrras fueran recuperadas. Pero se plante6 que en ¢l momento politico,
de transicién del gobierno militar al de la Concertacién, era imposible manejar ese tema,
menos aun en el parlamento, y que del punto de vista de un crilerio real, de medida efectiva,
era imposible devolver las tierras usurpadas, porque fueron usurpadas por individuos que ya
no viven, que quizds hoy dfa tienen descendientes. Y el Estado no puede, en virtud de la
accidn que hicieron sus antepasados, quitarles las tierras a los actuales tenedores.

Por otra parte, el tema provocaria un conflicto con las organizaciones gremiales de los due-
fios de las tierras, los agricultores, lo que serfa un conflicto politico de enorme envergadura.
Cabe recordar, a propésito de esto, que en el gobierno de la Unidad Popular, cuando los
mapuche ven que el gobierno no es represivo y que ¢l tema de las tierras se habia hecho cada
vez miés conflictivo y asfixiante, inician en Cautin una oleada de recuperaciones de tierras,
se dice que por casi 200 mil hés, en 262 acciones de recuperacién, entre noviembre del 70 y
septiembre del 73.Y eso desaté un panico y un escéndalo politico nacional que, entre otras
cosas, uno puede presumir que tuvo un resultado cn la represion regional, ya que el Informe
Rettig dice que Cautin cs la regién més castigada del punto de vista de los atropellos a los
DDHH en cuanto a Detenidos Desaparecidos y Ejecutados. M4s del 50% de los casos se
dice que son mapuche. Se supone que uno de los argumentos principales fue la movilizacién
para recuperar tierras usurpadas, en el periodo de la UP.

Sin embargo, la recuperacion de las tierras usurpadas ha sido una de las demandas histéricas
de los grupos mapuche hasta hoy dfa; seguida de la ampliacién #e tierras. Recuperar las
tierras usurpadas, es una peticién humilde por parte de los mapuche. Es decir “volvamos a
las tierras que el Estado nos dio con los Titulos de Merced”, nada més que eso, «entréguennos
de nuevo las 500 y tantas mil has, que el mismo Estado nos reconoci6». Para que eso suceda,
faltan como 100 mil has. En segundo lugar, la demanda por la ampliacién: “Ampliémoslas,
porque objetivamente son pocas. Hoy dia somos casi 300 mil mapuche cn éreas rurales, y
tenemos menos que la cantidad de tierras que le entregaron a 80 mil mapuche en el siglo
pasado”.
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Otros grupos indigenas en el mundo han dicho: “devuélvannos parte de las tierras que tuvi-
mos, que nos reconocié la Corona y, si entendemos que el Estado no puede devolverlas
entonces compénsenos, dennos una indemnizacién econdmica, por varias generaciones».
La situacién mapuche, también ha ido derivando en lo socioeconémico, argumentado que la
situaci6én de pobreza que los aqueja actualmente se debe a una medida que tomé el Estado
chileno hace 100 y tantos afios alras, sobre la cual ellos no tienen ninguna responsabilidad; y
demandan al Estado que reconozca la deuda histérica. Eso, porque el Estado es una figura
absoluta en el tiempo. Los gobiernos no. El Estado chileno establecié esa politica. Y ese
Estado hoy dia, desde el punto de vista juridico, es el mismo, es la misma persona, y como
tal, juridicamente, tiene que reconocer sus culpabilidades, sus atropellos.

Volviendo a la ley 19.253, ;qué elementos nuevos establecié?

Por primera vez en Chile - porque en la UP ello no ocurrié - hay una concepcién de que
existen pueblos indigenas, como tales, en el pais. Sin embargo ustedes saben que en laley no
hubo reconocimiento constitucional, ni declaracién de Chile como pais o como Estado
pluricultural ni pluriétnico. Hay una diferencia importante entre reconocer a los pueblos
indigenas y el reconocimiento constitucional de que existen pueblos indigenas. De acuerdo
ala evolucién del derecho internacional, los pueblos indigenas, reconocidos constitucional-
mente, tienen derechos como pueblos. Y pueblos es una figura juridica que tiene derecho a la
autonomia y autodeterminacién dentro del Estado.

Cuando se propuso la ley de Aylwin, se habl6 del reconocimiento constitucional y la decla-
racién de Chile, entre otras cosas, como un Estado pluriétnico. Eso no fue aprobado en el
parlamento, pues si se reconoce que existen pueblos, se estdn reconociendo derechos parti-
culares y especificos, respecto de los chilenos, les estamos reconociendo derechos politicos,
como la autonomia y la autodeterminacion en sus propios asuntos.

Al menos el Estado chileno dijo “Hay pueblos indigenas, hay grupos indigenas”, y es deber
del Estado preservar la cultura, iniciar programas de salud intercultural, de educacién
intercultural, etc.

Reconocié también el problema de la escasez de tierra, y se plante6 un Fondo de Tierras y
Aguas.

Ademds se plante6 algo nuevo, que nunca se habfa reconocido, y que desde el punto de vista
étnico, muestra que hay un criterio de etnicidad. El Estado permite, a través de la ley, la
constitucién de comunidades indigenas como personas juridicas, figura distinla a la reduc-
cién. La reduccién, como vimos, nace del Titulo de Merced, mientras que la comunidad es
una creacién propia de la vida social mapuche, que incluye un espacio, que puede tener una
o mis reducciones, en que se da la mayor densidad de relaciones econdmicas, sociales,
matrimoniales y rituales. La comunidad es la unidad ritual y ceremonial. Por ejemplo, en un
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sector mapuche los cementerios no son de la reduccién, sino que los cementerios agrupan a
las personas que se consideran parte de una comunidad. Esla [igura, que exisle como hecho
social y cultural real para los mapuche, nunca habia sido reconocida en la legislacién chile-
na.

La legislaci6n de Aylwin permite que las comunidades puedan constituirse juridicamente, y
les entrega derechos, como personas, independientemente de los miembros especificos que
los componen. Eso es un punto muy importante, que revela una percepci6n distinta del tema
de la etnicidad y un cierto reconocimiento de las formas de vida de los mapuche del 4rea
rural.

Sin embargo, hay otros problemas que muestran que este criterio de etnicidad no es perma-
nente en la legislacidn (ltima. Uno de ellos es la idea de las dreas de desarrollo, sobre las
cuales hay una enorme confusién, incluso en la misma Conadi. Si se examina cuidadosa-
mente laley, esas dreas no son dreas de desarrollo indigena, - tal como se entiende y como se
conoce de experiencias de desarrollo indigena en otros pafses. Esas son dreas donde se van a
priorizar la «focalizacién» de recursos del Estado, que en general se derivan de las politicas
sociales de este. Ademds tales areas tienen que cumplir con una seric de requisitos, para ser
declaradas dreas de desarrollo, lo cual, no tiene nada que ver con lo étnico. Por cjemplo, la
ley establece que para ser drea de desarrollo, primero tiene que tener homogeneidad ecol6gi-
ca, vale decir, ser - desde el punto de vista ecolégico - mids o menos similar en toda su
extension, ;qué tiene que ver eso con lo indigena?

Ello muestra que esta no es una politica étnica, pues sf elaborar sus planes de desarrollo
socioeconémico en un espacio dado, estima conveniente distinguir dreas homogénea desde
el punto de vista ecoldgico, la priorizacién es otra. Por tanto, esa idea de homogeneidad
ecolégica no obedece al criterio de etnicidad de la regién, y no tiene nada que ver con étnico;
y sin embargo, es puesto como requisito para la constitucién de dreas de desarrollo indigena.
Por otra parte, la ley no reconoce en el territorio de 4reas de desarrollo la participacién real
y/o el control del desarrollo indigena por los propios indigenas. Dice la ley que serdn dreas
de desarrollo sélo las que cumplan tales y tales criterios, y en ellas se priorizar la focalizacién
de recursos, Y quienes (rabajan en organismos piblicos lo saben: focalizar recursos, eso es
una parte de las politicas sociales. Y la focalizaci6n de recursos es posible segiin los presu-
puestos que tengan los ministerios, y los presupuestos de politicas sociales.

Las éreas de desarrollo indigena, en otros pafses, son dreas donde hay administracién o
coadministracién indigena del espacio territorial considerado, donde ellos loman decisiones
sobre los planes a desarrollar, sobre ¢l seguimiento y el manejo de los planes y proyectos.
Ademds, cllas tienen un presupuesto propio en tanto drea de desarrollo indigena, no depen-
den de que se «focalicen» mds o menos recursos, pues su presupuesto viene establecido en el
presupuesto anual del pafs, de la naci6n, y gran parte de este es administrado por los mismos
indigenas.
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La historia nos muestra que hubo un punto en el tiempo en que los mapuche eran indepen-
dientes, hasta el inicio de la sucesion de normas: sistematicamente el Estado nacional, a
través de sus legislaciones, de sus polilicas agrarias, de politicas educacionales, etc., ha
mantenido siempre a este sector mapuche como un sector marginado. Desde ese punto de
vista, podemos considerar que el establecimiento de las reducciones marginé, discriminé, a
un conjunto de la poblacién que fue incorporada [orzosamente al Estado chileno y al territo-
rio chileno, por décadas y décadas hasta hoy dia.

Hoy, ante el ciimulo de situaciones lesivas y abusivas las poblaciones se movilizan, algo que
ha estado ocurriendo ciclicamente en Chile. Los problemas de recuperacién y movilizacién
no son sélo de ahora; ocurrieron en el periodo de la UP, ocurrieron en el periodo militar,
ocurrieron en el periodo de Ibaficz, etc. El problema mapuche es un problema que siempre
enfrenta el Estado, y siempre lo trata, discursivamente, de la misma manera: como un pro-
blema que corresponde sobre todo a categorias de campesinos pobres; como problema que
es aprovechado por los movimientos de ciertos sectores polilicos, que quieren provocarle
problemas al Estado. No como un problema de etnicidad.

El actual ministro de Mideplan', ha declarado que aqui no hay problema de autonomfa ni
autodeterminacion, sino que el problema que hay aqui es de pobreza y eso es lo que se debe
resolver.

Eso parece decir que todavia la autoridad de gobierno no entiende el tema. Eso es lo més
grave, y cuando se habla de voluntad politica, se debe tener claro que para comenzar a
tenerla hay que empezar a cambiar los paradigmas culturales desde los cuales reflexionamos
los acontecimientos, los sucesos, asf como las existencias de los otros y las diferencias que
tenemos con los otros. Y esto no se percibe en el aparato politico, burocritico o piiblico en
Chile, tampoco en ¢l sector privado.

En tanto antecedentes juridicos, Chile es uno de los paises mds atrasados de América Latina,
legislativamente. Y la visién del Estado y del gobierno chileno es que, al contrario, con la
promulgacién de la ley indigena - y lo han dicho piiblicamente- pasamos a tener legislacio-
nes indigenas de las mds avanzadas del mundo. Eso es absolutamente falso.

Como ejemplo les puedo decir que Brasil, Paraguay, y otros pafses, ya en los afios 80 tienen
incorporada en su constitucién el reconocimiento de los pueblos indfgenas, y tienen un arti-
culado que es muy interesante, que a la larga va a llegar a darse en Chile. Esos paises reco-
nocen que los derechos de los grupos indigenas son anteriores a los derechos del Estado.
Cueslién impresionante, desde el punto de vista de la juridicidad que ha tenido el Estado
contemporéneo, de sus bases filos6ficas y politicas. ;Y porqué lo reconocen asi? Porque
parten de una cuestién de hecho, que es que ¢l Estado brasilefio, por su parte, y el Estado
paraguayo, al igual que el chileno, se constituyé después de reconocer que existian los indi-

! A la fecha de agosto de 1999, ¢l Sr. Germén Quintana.
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genas. Se constituy6 en base a un territorio que estaba ocupado por indigenas.

Y este sélo hecho estd originando, en muchos pafses, un cambio en la legislacién, que en
algunos casos se esta llamando el "t{tulo nativo". El argumento del titulo nativo es: “Mis
antepasados estuvicron antes que los antepasados de ustedes”. Y eso lo ha hecho Brasil y lo
ha hecho Paraguay, por lo menos, en el plano legislativo y discursivo; no sabemos lo que hay
en la realidad, - si hay atropello 0 no -, pero al menos se tiene una concepcidn y legislacién
distinta respecto a esos derechos.

Asf, Brasil ya ha entregado 60 millones de hecidreas a grupos indigenas, y ¢l 1otal de indige-
nas que hay en Brasil es mucho menor al que hay en Chile. Al respecto, todos los Estados
latinoamericanos estdn entregando millones de hectdreas a los grupos indigenas, desde los
afios 80, incluido Perd, Ecuador, Colombia, etc. En Colombia tienen incluso dreas
coadministradas de parques nacionales y ticnen principios politicos de respeto a regiones
semi-auténomas, en base a lo que cra cl tradicional Cabildo Indigena. Los casos de Panam4
o Nicaragua, son mucho més lejanos aun, donde hay autonomfa, autogobierno, autodetermi-
nacién y manejo en asuntos propios.

Entonces, la legislacién chilena no es avanzada. Y en eso insisto, porque nuestra percepcion
como chilenos, - las ideas en el conocimiento comiin en esta sociedad, la percepcion del
sector privado, la del aparato piblico- , esta muy lejos de lo que estd ocurriendo hoy dia en
el plano internacional y del derecho, respecto al tema de los pueblos indigenas. Y nos mues-
tra que como chilenos no entendemos las relaciones interétnicas ¢ intercullurales; tampoco
los temas en torno a los derechos del otro.

Lo que debemos entender hoy dia es que no importa cl tema de la cantidad de indigenas. El
tema de la existencia de especiflicidades étnicas y/o de grupos indigenas es un problema
cualitativo en el Estado contemporineo, pues es un aspecto que tiene que ver con el cardcter
o naturaleza del Estado actual y de la sociedad que se construye contempordncamente. Y en
nuestro caso, aunque luviera que ver con nimeros, mal que mal los mapuche alcanzan a més
de un millén, lo cual tampoco es una cilra despreciable. Y tal cifra los sitia como el cuarto
grupo étnico més numeroso en América Latina, porque en otros pafses hay muchos grupos
indigenas, pero con menos poblacién que los mapuche.

Por tanto, desde lo que hemos comentado, podemos considerar que ¢l Estado chileno cstd
dando sus primeros pasos en el tema, Habra que ver la voluntad politica para dar primeros
pasos de calidad.

Volviendo a lo dicho por ustedes al comienzo: no van a haber cambios a gran escala mientras
no cambic el tipo de perspectiva del Estado y la sociedad. Porque, como se ha dicho, la
pobreza es una parte de la cuestion, pero la pobreza estd determinada por estas medidas; la
pobreza fue determinada por la no existencia de politicas especificas y especiales.
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Otro punto en tal perspectiva es la posicién y el trato, la nueva relacién que tenemos que
tener con los pueblos indigenas. No basta s6lo con decir que vamos a tener mil becas indige-
nas més. Pues, ; Cudntos estudiantes secundarios hay en la regién?, ;Cuéntos son mapuche?,
;Cuéntos universitarios? S6lo 1% de los estudiantes de las universidades regionales tiene
ascendencia mapuche. ;Por qué? ;Son deficientes, nacen deficientes? No es s6lo un proble-
ma de pobreza, es un problema que requiere esta nueva visién que se tiene que traducir en
politicas especiales.

Y eso, se tiene que entender, que implica cambiar la l6gica de nuestro Estado, de nuestra
juridicidad, y de la sociedad. Porque se ha llegado a decir que las politicas especiales son
segregatorias de los derechos de los demds, y ha habido gente que ha dicho «;por qué no
establecemos politicas especiales para los hijos de los colonos suizos, los colonos alemanes,
los colonos franceses, de los pescadores de la costa, etc.?» Si los mapuche quieren politicas
especiales para ellos jpor qué no para los otros?

En nuestra légica, es dificil entender los derechos que reclaman los otros, derechos que les
hemos arrebatado. Entonces, jqué es lo que podemos hacer y promover?

Creo que una de las cuesliones bésicas es repensar nuestras polfticas de vinculacién y parti-
cipacién con las poblaciones y recursos que tenemos en la comuna. La gente tiene enormes
cantidades de recursos y potencialidades, la primera de las cuales es la existencia de ellos
mismos. Y creo que quienes se piensan como gestores de desarrollo de distintos programas,
deben notar que el primer papel de un gestor es darse cuenta de cuales son los recursos que
tiene al frente y de c6mo coordinarse con esos recursos, para acordar acciones hacia objeti-
VOs comunes.

Eso significa cambiar también nuestros pardmetros de cémo se hacen los programas de
desarrollo. Pasar de decir “yo hago programas de desarrollo, yo soy técnico, yo soy veterina-
rio, yo soy ingeniero, yo soy agrénomo, yo soy profesor, yo soy antrop6logo... yo hago para
los otros, nosotros planificamos, nosotros hacemos los diagnéstico”. ;Los otros son nuestros
objetos?. Acaso preguntamos, ;no lo podemos hacer juntos, la gente no puede aprender, no
lo podemos hacer participativamente, aunque sca en algunos niveles, en algunos planes, no
podemos coordinar participativamente los recursos que tenemos?.

Desde ese punto de vista establecerfamos otro tipo de relacién, otro tipo de prioridades
también en nuestra relacién con la poblacién indigena, la poblacién mapuche. Piensen que
los mapuche van a pedir - ya estdn pidiendo algunos, y va ser aiin mds en el futuro- partici-
paci6n en la administracién local, participacién en las municipalidades, participacién en la
eleccién de autoridades, en los mismos concejos comunales. Si tenemos una comuna con 60,
70, 85% de poblacién mapuche, ;por qué en la municipalidad no hay nadie que represente,
que tenga que ver con esa poblacién? Esa demanda se va a plantear en el tiempo, y la peor
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reaccidn seria scntirnos amenazados en nuestros roles, en nuestros status, en nuestras fun-
ciones o en nuestras capacidades técnicas.

Nuestro tema es jcdmo construimos una sociedad mejor, desde el punto de visia social,
econémico y cultural?. Y esto lo tenemos que hacer con otros, debemos pensar que "no
tengo yo lareceta”, tengo que hacerlo con otros, no lo puedo hacer negando los derechos, la
parlicipacién y la expectativas culturales mds amplias.

Por lo tanto creo que los objctivos de estos scminarios, de estos trabajos son, no sélo apro-
piarnos del conocimiento, ver cdmo podemos aplicar conocimiento, sino cémo podemos
transformar ciertos pardmetros que han orientado nuestras conductas, nuestras perspectivas,
nuestras evaluaciones de la situaci6n, del trabajo de los otros, de lo cultural. En el hecho
ellas deben ser también, formas de c6mo nos revisamos nosotro$ mismos en nuestros pro-
pios quehaceres, para tratar de establecer nuevas bases en este objetivo que suponemos co-
miin, que nos une, que es que todos los seres queremos vivir en un mundo mejor.

Nota: Este texto corresponde a la transcripcién revisada del material presentado por ¢l autor
en el evento. C.E.
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Capitulo 7
Aportes de la Ecologia y de las Ciencias Ambientales para un
acercamiento a los pueblos indigenas.

Conceptualizaciones basicas
Esperanza Parada

RESUMEN

El presente documento tiene como objetivo entregar las conceplualizaciones bésicas para
comprender como las Ciencias Ecoldégicas y Ambientales pueden aportar en la compren-
sién y estudio de cémo las poblaciones rurales, indigenas o campesinas hacen uso y se
apropian de la naturaleza, asegurdndose la sustentabilidad de su medio ambiente.

L. La Ciencia Ecolégica y sus aportes a la comprension de las poblaciones indigenas

La Ecologia es una disciplina cientifica reciente, cuyos inicios se remontan a la segunda
mitad del siglo XIX. Haeckel en 1869 fue el primero en acuiiar el concepto de Ecologia
definiéndola como el total de las relaciones de los animales con sus medios ambientes orgi-
nico e inorgénicos. Esta definicién primaria de Ecologia, por cuanto reconoce a los animales
como entes centrales ha ido cambiando a través del tiempo en pos de definir sus objetivos y
delimitar su accionar con otras disciplinas biolégicas. En la década del sesenta del siglo XX
surgen dos eminentes ecélogos, entre ellos, Odum en 1963, define a la disciplina como el
estudio de la estructura y funcionamiento de la naturaleza y Andrewartha en 1961,
conceptualiza a la Ecologia como el estudio cientifico de la distribucién y abundancia de los
organismos. Esta dltima definicién aunque operacional, es estdtica ya que deja afuera un
conceplo importante que es el de las relaciones. Krebs (1978) asume esla orientacién y la
completa al definirla como “el estudio cientifico de las interacciones que regulan la distribu-
ci6n y abundancia de los organismos”. En la actualidad esta definicién es més aceptada por
los ecélogos ya que también tiene implicito los conceptos de estructura y funcién en cada
uno de los niveles de estudio que le compete.

No obstante lo anterior, y dado lo relevante que esta disciplina se ha constituido para la
socicdad, la Ecologia deberia ser considerada como la ciencia de la realidad ambiental, as{
como la Fisica lo es de la Ingenieria, ya que si estamos limitados por las leyes de la Fisica al
construir aeronaves y puentes, deberiamos estarlo por los principios de la Ecologia al actuar
y/o modificar nuestro medio ambiente,
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Niveles de integracion de competencia de la Ecologia

Los niveles de integracidn jerdrquica que le competen a la Ecologia son fundamentalmente
el nivel poblacional (dcfinido como el conjunto de individuos de una misma especie y que
habitan en un drca geogrifica dada y que tienen la capacidad de reproducirse y dejar descen-
dientes viables), nivel comunidad/ ecosistema (dcfinido como el conjunto de poblaciones
que concurren en ¢l espacio y /o en el tiecmpo y se encuentran en equilibrio por las
interrrelaciones y/o procesos que ocurren entre ellas) y nivel paisaje (unidades ambientales,
definidas fundamentalmente en funci6n de la vegetacién predominante, el relieve, la topo-
graffa). Cada nivel jerdrquico es analizado de acuerdo a dos atributos fundamentales que son
la estructura y la funcidn.

La estructura sc refiere a la constitucién (componentes) y disposicién [isica de los elemen-
tos que componen cada nivel de organizacién, por ejemplo a nivel poblacional: cémo los
individuos de una poblacién se disponen en el espacio horizontal o vertical; a nivel comuni-
tario: qué poblaciones (especies) la conforman y como éstas concurren en el espacio o en el
tiempo. El atributo funcién estd referido a la variedad de procesos biolégicos y
biogeoquimicos asi como a las distintas maneras de cémo ocurre ese determinado proceso
en los distintos componentes del nivel analizado, por ejemplo a nivel poblacional c6mo es y
cémo se producen los ciclos de vida de las poblaciones en cuesti6n, el proceso de alimenta-
cién, entre otros, y a nivel comunitario cémo se establecen los procesos de competencia por
el espacio, refugio, alimento y/o depredacidn para conformar la cadena tréfica y permitir el
flujo de energia y ciclaje de materiales.

En cada nivel de integracion los elementos que lo conforman pueden ser caracterizados y
cuantificados. El conjunto de ellos conforman una unidad estable ya que operan las fuerzas
naturales para mantener ¢l equilibrio del sistema; cs asi como las poblaciones tienen un
tamafio determinado (abundancia) el que es regulado [undamentalmente por la natalidad y la
mortalidad y secundariamente por la capacidad de emigracién e inmigraci6n de sus compo-
nentes o partes de ellos. Las comunidades de igual modo mantienen su equilibrio (homeostasis)
a través de varios procesos que actuan integradamente y/o separadamente, siendo los proce-
sos biolégicos de depredacién y competencia -1lamadas también relaciones interespecificas-
los que regulan de manera mas significativa el equilibrio de la comunidad/ecosistema.

Muchas hipétesis tratan de explicar el equilibrio en la naturaleza (homeostasis). La Escuela
Biética plantea que los factores dependientes de la densidad son decisivos para impedir el
aumento de las poblaciones. La Escuela Climatol6gica atribuye la regulacién a factores
abidticos relacionados con el clima, y una lercera escuela llamada Holistica enfatiza que
todos los factores son importantes, sean o no dependientes de la densidad. Hay consenso
entre los ec6logos que todas las teorfas son importantes y no mutuamente excluyentes, de
modo que cuando se (rata de buscar las causas del equilibrio o desequilibrio, habria que
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tener presente al conjunto de elementos que conforman el ccosistema tanto biéticos como
abidticos, es decir hay que tener una visién holistica del problema (Krebs,1983).

El porqué de la degradacién ambiental

De lo anterior se desprende que cambios sustantivos que se produzcan en el ecosisiema (por
incorporacién de elementos, por sustraccién o por aumento sustantivo de uno o varios de
ellos) el equilibrio natural se rompe, ya que se alteran el flujo de energia, el ciclo de nutrien-
tes o materiales y/o algiin otro proceso importante, como por ejemplo, las relaciones
interespecificas. No obstante lo anterior, la naturaleza tiene la capacidad de respuesta frente
auna perturbacién, lo que se conoce como resiliencia. El tiempo de recuperacién natural del
sistema va a depender del tamaiio o intensidad de la perturbacién producida.

El hombre ha sido uno de los causantes principales de la pérdida del equilibrio de la natura-
leza, desde que éste empez6 a hacer uso de ella, existiendo una relacién directa entre uso
antrépico de la naturaleza y su destruccién y/o desequilibrio. De acuerdo a Naveh y Lieberman
(1993), el grado de intervencidn antrépica en la ecésfera (sistema de sustentacién de vida del
planeta) sc mueve en un continium de creciente control antrépico que va de un minimo en
los ecosistemas pristinos a un mdximo en los paisajes urbanos industriales.

Si se concibe a la ecésfera como un sistema ecoldgico global bajo distintos grados de in-
fluencia humana, es necesario regular la actividad del hombre en funcién de su impacto
sobre el ambiente (Rozzi,1994). Si bien el aporte fundamental de la Ecologfa es y serd la
generaci6n del conocimiento para una mejor comprensién del funcionamiento de la natura-
leza y el porqué de las causas de la degradacién, es a la sociedad toda que le compete promo-
ver acciones entre cientificos, profesionales, politicos y comunidad para aminorar la degra-
dacién ambiental. De un suscinto paralclo entre ¢l pecnsamiento y comportamiento de la
sociedad occidental con el ciimulo de tradiciones de comunidades ancestrales, se percibe
que la preocupacién por el cuidado de la naturaleza de estos iltimos, es mucho més antigua
que la de los occidentales. Es por ello, que se hace necesario sustentar enfoques metodolégi-
cos en el conocimiento ancestral que aiin conservan algunas comunidades. La Etnoecologia
es una disciplina cientilica que intenta llevar a cabo la consideracion anterior.
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I1. Los escenarios ecolégicos ambientales de los pueblos indigenas en la IX Region de la
Araucania, Chile

1.- Area costera: Pueblo Lafquenche

El drea geografica que ocupa el Pucblo Lafquenche corresponde al drea costera de la IX
regién, cuya orografia destaca por la ausencia de la cordillera de la costa. Politicamente
corresponde a las comunas de Carahue, Puerto Saavedra, Teodoro Schmidt y Toltén e invo-
lucra en su problemélica ambiental ademés a la Provincia de Arauco de la VIII Regi6n.

Los ecosistemas de esta zona, usados por el pueblo Lalquenche son:
» ecosistema de humedales: conformado por estuarios, rios y lagos;
* gcosistema marino litoral;

* ecosistema terrestre de las franjas litorales y zonas interiores.

La existencia de estos ecosistemas ha permitido que este pueblo sea caracterizado como
recolector pescador, rasgo que combina con la agricullura de subsistencia.

Los problemas ambientales detectados cn csta drea por recurso natural son:

* Recurso agua: existen problemas tanto a nivel de cantidad como calidad; respecto de la
cantidad destacan las grandes diferencias de niveles de caudal de los rios a lo largo del
afio, preferentemente en el rio Imperial, situacién que se traduce en inundaciones fre-
cuentes y abundantes con la consiguiente pérdida de tierras. Respecto de la calidad, los
rios en su curso [inal acarrean una gran cantidad de sedimentos y conlaminantes pro-
ducto de pesticidas agricolas y residuos sélidos domiciliarios urbanos e industriales,
producto de la mala disposicién de ellos ([recuentemente en el lecho del rio).

* Recursos hidrobiolégicos: la actividad de pesca artesanal y extraccién de mariscos en
especial el choro zapato ha aumentado dado el mayor esfuerzo de pesca o captura que se
ha venido efectuando estos idltimos afios, situacién que ha derivado en una
sobreexplotacién de dichos recursos. A lo anterior se suma el hecho que los lugarefios
yano pueden usar ad livitum ¢l rio dado que la legislacién vigente exige tener concesio-
nes de uso de las aguas.

* Recurso suelo: destaca la erosién de los suelos por el reiterativo uso que se hace de él sin
la implementacién de técnicas apropiadas. Esta condicién se da en la mayor parte de las
dreas de uso indigena, como resultado de la intervencién tecnolégica externa.

* Recurso flora y vegetacion: cl principal problema ambiental dice relacién con el extermi-
nio de la cubierta vegetacional, en especial el bosque nativo existente, el que ha sido
sustituido por especies ex6licas: pino y eucaliplus, con los consiguientes conflictos con
las empresas forestales, situacién que s¢ da preferentemente en el limite entre la IX y
VIII Region (Herndndez et al ed.,1999, Lillo, 1999).
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2. Area cordillerana y precordillerana

Esta drea, en especial la cordillerana es ocupada por el Pueblo Pehuenche, nombre que deri-
va del uso del pifién, fruto de la araucaria (Araucana araucana). Esla drea corresponde
politicamente a las comunas [ronterizas de Lonquimay, Melipeuco y Curarrehue. En la
precordillera estdn las comunas de Curacautin, Vilcin, Cunco, Pucén y Villarrica, estas tlti-
mas asociadas a los cuerpos de agua lacustres.

Los ecosistemas ocupados por ¢l Pueblo Pehuenche son:

* ccosistemna de bosque del tipo araucaria, nombre que obedece al predominio de esta espe-
cie;

» ecosistemas de humedales, conformados por lagos y lagunas y por ¢l nacimiento de las
hoyas hidrogrificas de los rios Bio Bio, cuyo cauce medio y posterior corre por la VIII
Regidn y los rios Imperial y Toltén que ocupan con sus tributarios toda la IX Regién.

Los problemas ambientales asociados a estos ecosistemas y que repercuten en el Pueblo
Pehuenche son:

* Recurso flora y vegetacion: (ala del bosque nativo, lo que ha significado no disponer de
los recursos no maderables del bosque: pifién, lefia, entre otros. A lo anterior se suma el
problema de uso de las dreas para ganaderfa, por haberse transformado parte de ellas en
Areas Silvestres Protegidas, donde es el Estado de Chile el que impide su uso.

* Recurso agua - tierra: un gran confliclo ha surgido respecto de estos recursos por la
pérdida de terrenos por inundacién de tierras para la construccion de mega proyectos
hidroeléctricos (Lillo, op cit.).

3. Area del valle central

Dada las condiciones biogeogréficas de ésla drea corresponde separarlas en el secano inte-
rior norle y el valle central sur.

3. a) Secano interior norte:

Esta drea geogrifica corresponde a la vertiente oriental de la Cordillera de Nahuelbuta. Co-
rresponde politicamente a las comunas de Los Sauces, Purén, Lumaco, Traiguén, Galvarino.

El ecosistema predominante usado es el terrestre, el cual evidencia un grado méximo de
degradacién por la intervenci6n antrépica que se ha hecho a través de la historia, particular-
mente desde el siglo pasado con la incorporacién de las colonias europeas. La tala de la
vegelacién nativa para dar paso al uso agricola, -especialmente a cultivo de trigo- llevé a un
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empobrecimiento maximo de los suelos por falta de tecnologia apropiada evidencidndose en
la actualidad por las cédrcavas existentes.

El recurso agua cs cscaso y 1os pocos y pequeiios cuerpos de agua presentan una contami-
nacién orgénica preocupante.

El recurso flora, como se sefialara anleriormente, se ha talado y se ha sustituido por planta-
ciones foreslales con especies exdticas. Las Areas Silvestres Protegidas en la cordillera de
Nahuelbuta, representadas por la R.N. Nahuelbuta y ¢l Monumento Nacional Contulmo,
dan muestra de la vegelacién existente en afios preléritos, contribuyendo ademés a abastecer
de agua a las vertientes y cuerpos de agua de la zona.

3. b) Valle central sur:

Esta drea geogrifica corresponde en sentido estricto al valle central con una condicion cli-
mética diferente a la zona norte de la regidn, por la influencia marflima que se introduce
hacia el continente dada la ausencia de la cordillera de la costa. Esta siluacién hace que en
general las condiciones térmicas y la pluviometria sean diferentes. Corresponde politica-
mente a las comunas de Victloria, Perquenco, Lautaro, Temuco, Nueva Imperial, Freire,
Pitrufquén, Gorbea y Loncoche.

Los ecosistemas predominantes son los terrestres con gran influencia antrépica traducidos
en dreas agricolas principalmente de monocultivo y de subsistencia por parte de campesinos
¢ indigenas. Existen otros ccosistemas terrestres representados por pequefios bosquetes y
praderas naturales restringidos fundamentalmente a particulares donde ha sido posible con-
servar parte de la biodiversidad propia de la zona biogeogrélica.

Las hoyas hidrograficas de la region que atraviesan de cordillera a mar tienen su relevancia
en cstas Areas, conformando distintos lipos de ecosistemas de humedales: rios, lagunas, pan-
tanos y hualves, los que son usados por la poblacién humana.

Los problemas ambientales actuales que destacan en esta drea dicen relacién con:

*  Recurso agua: al igual que en la zona costera, los problemas son tanto a nivel de canti-
dad como calidad. Respecto de la cantidad destaca las grandes diferencias de niveles de
caudal a lo largo del afo, preferentemente en el rio Imperial, que como ya se dijo, se
traduce en inundaciones frecuentes y abundantes con la consiguiente pérdida de tierras
por la erosién de la riberas, hecho que cobra relevancia en el rio Cautin desde el sector
de Maquehue hacia la costa. A lo anterior se suma la extraccién de 4ridos cada vez més
demandado para la construccién de viviendas y carreteras. Respecto de la calidad, tanto
los rios Toltén como Cautin son depositarios de una gran cantidad contaminantes agri-
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colas (pesticidas, fertilizantes) y residuos domiciliarios sélidos y liquidos urbanos e
industriales lo que unido a la falta de un sistema de tratamiento de aguas en los grandes
centros urbanos como Temuco hacen que la calidad de ésta sea cada vez més deficitaria.

= Recurso suelo: también se encuentra afectado en cantidad y calidad. La expansi6n ur-
bana ha sido una de las causas principales de la pérdida del recurso suelo lanto en can-
tidad como en calidad, unido al uso reiterativo de insumos agricolas. Lo anterior tiene
también su incidencia en los recursos flora y fauna.

I11. La Etnoecologia: Acercamientos metodoléogicos hacia poblaciones rurales indige-
nas.

Conceptos y principios basicos:

Para una buena parte de antropélogos, la Etnoecologia es una fraccién de la Etnociencia
(nueva etnografia o etnografia semantica). Si se asume que la Etnociencia estudia la suma
total del conocimiento que una cultura tiene sobre su universo natural y social y sobre si
misma, la Etnoecologia seria el 4rea encargada de estudiar aquella porcién del conocimiento
tradicional relativa a la naturaleza. Conklin (1954) fue el primer ecélogo en utilizar el prefijo
"etno", en un estudio realizado con los Honunoo en Filipinas, para denotar que cl 4rca de
conocimiento explicitado fue el del observado (campesino ) y no el del observador ( inves-
tigador). Desde el trabajo de Conklin a la fecha muchos investigadores han tratado de definir
y delimitar los objetivos de la Etnoecologia. Posey et al (1984) la define como "las percep-
ciones indfgenas de las divisiones naturales del mundo biolégico y las relaciones humanas
con ¢l ambiente". Brosius et al (1986) la define como "la manera como los agricultores
tradicionales conceptualizan los ecosistemas de los cuales dependen”. Toledo (1990) propo-
ne extender el dominio de la Etnoecologfa mis alld del conocimiento que una poblacién
humana tiene sobre su medio ambiente, dindole importancia ademas a los comportamientos
que dicho conocimiento genera, enfatizando que el estudio de los sistemas cognitivos no
puede ser estudiado de manera separada de su puesta en préctica.

La Etmoecologfa por tanto es una ciencia interdisciplinaria que requiere del conocimiento

proveniente de las Ciencias Sociales y Naturales, en especial de la Ecologia para la com-
prensién de lo relativo a las relaciones sociedad-naturaleza.
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La investigacion etnoecoldgica
Marco tedrico

La investigacién etnoccoldgica, por lo comdn, tiende a concentrarse en el estudio de los
saberes y habilidades tradicionales relativos al manejo de los recursos naturales. El concep-
to de tradicional estd referido a aquella porci6n de poblacién rural que por una u otra razén
permanece realizando un manejo de la naturaleza basado en précticas ancestrales y con poco
o ningiin acceso a las nuevas lecnologfas (especialmente agricolas) generadas en las tltimas
décadas (maquinarias, fertilizantes, pesticidas, etc). Contrario a lo tradicional, el sector mo-
derno serfa aquel que ha adoptado el paquete tecnol6gico contempordneo de la llamada
agricultura industrial y que por una o varias razones se abstiene o nicga de utilizar practicas
derivadas del conocimiento histéricamente acumulado.

De acuerdo a lo anterior, los sujetos de la investigacidn serfan los indigenas y los campesi-
nos, por cuanto ambos, a pesar de sus diferencias culturales, mantienen transacciones co-
merciales con los mercados regionales, nacionales e incluso internacionales, El tipo de eco-
nomia que opera en estas comunidades es la de subsistencia, caracterizada como una econo-
mia natural abierta cuya subsistencia depende mds de los intercambios ecol6gicos con la
naturaleza que de los intercambios econémicos con la sociedad a la que pertenecen. Es el
caso para la IX Region de Chile, los pueblos Pehuenches en la Cordillera de los Andes,
Lonquimay, Mapuches en el valle central y costero, y Lafquenches en la zona costera de la
Regién de la Araucania.

Los productores rurales sean campesinos o indigenas estdn obligados a adoptar variadas
estrategias de supervivencia que les garantice un [lujo ininterrumpido de bienes, materiales
y energfa de los ecosistemas para satisfacer sus requerimientos basicos: alimentacién, salud,
vivienda. Para ello hacen uso del territorio de tal forma que favorecen dos caracterfsticas
ambientales bésicas: la heterogeneidad espacial y la biodiversidad (genética y poblacional).
Esta estrategia del uso miiltiple de la tierra permite a los campesinos manejar diferentes
unidades paisajfsticas o ccogeogrificas; cada uno conteniendo clementos biéticos y abidticos
caracteristicos.

De acuerdo a Toledo (1991), esta estrategia que pucde operar a nivel de unidad familiar, o a
nivel de una comunidad rural o territorio, permite la utilizacién éptima del ambiente, inte-
grando y combinando diferentes précticas productivas, el reciclaje de materiales, energfa,
agua y desechos. La opcidn por esla estrategia ha hecho que el productor campesino general-
mente no s6lo sca agricultor, también puede ser pescador y/o hacer uso de los productos que
le ofrece ¢l bosque. Como resultado de lo anterior, la tipica propiedad campesina tiende a
formar un complejo mosaico paisajfstico, en el cual los campos de cultivo, las drcas de
descanso, los bosques primarios y sus estados sucesionales, los huertos familiares, las pe-
quefias dreas ganaderas, los cuerpos de agua, no son sino segmentos de un solo sistema.
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Como verdaderos estrategas del uso muiiltiple de la tierra, utilizan sus recursos naturales
(animales, plantas, suelo, topogralfia, agua, clima y otros) y los procesos que en ellos ocurren
(ciclos de vida dc animales y plantas, movimiento del agua, sucesiones ecol6gicas, entre
otros), asegurando su sustento diario a través del tiempo.

De acuerdo a lo postulado por Toledo (op cit), para llevar a cabo su trabajo los campesinos y/

o indigenas cuentan con un ciimulo de conocimientos: corpus cuya sintesis se ha logrado a

través de:

* laexperiencia histérica acumulada y trasmitida oralmente a través de generaciones por
sus antecesores,

* la experiencia socialmente compartida por los miembros de una misma generacién (o
tiempo generacional), y

* laexperiencia particular del propio campesino o indigena adquirida a través de la repe-
ticién de los ciclos productivos (anual) paulatinamente enriquecidos por las variaciones
e impredictibilidades correspondientes (Fig. 1).

PASADO Pr-n

PRESENTE

o ¥ i Pr+l

__________ 0 L
| 2

FUTURO L 2 Pr+n

—1—1

Figural: Dimensiones del conocimiento tradicional. El conocimiento contenido en ¢l corpus de un solo producior
campesino/ind{gena es la sintesis de: a) su experiencia histérica, b) la experiencia socialmente compartida con los
miembros de su generacidn, c) su propia experiencia personal y particular a través de su encuentro con los ciclos
productivos anuales, d) conocimiento transmitido a las siguientes generaciones (Extraido de Toledo, 1991).
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La existencia del corpus ha sido también enfatizada por Barahona (1987) (en Toledo op. cit)
quien lo describe como un conocimiento real, presente en la mente y recuerdos de ciertos
campesinos e indigenas o como sabidurias de comunidades rurales, de registro nemotécnico
y por tanto implicito en su existencia. La (ransmisién de este conocimiento se logra a través
del lenguaje y por ende es un conocimiento no escrito. La memoria es por lanto el recurso
mads importante para cualquier productor rural. El cuerpo de conocimiento que en efecto es
la expresién de ciertas personas o sabidurfas comunitarias, es también una sintesis histérica
y cultural de algin o algunos productores.

El fenémeno resultante es un proceso histérico de acumulacién y transmisién de ese conoci-
miento, no excento de experimentacién, que toma la forma de espiral en dos escalas de
tiempo: la del propio productor, ya que durante cada ciclo productivo su experiencia se ve
paulatinamente incrementada sobre la base de lo aprendido en el ciclo inmediatamente ante-
rior, y en la cultura ya que el conocimiento se va perfeccionando (y adaptando) generacién
tras generacién a la realidad de cada presente.

La convalidacién de este proceso se expresa en la prictica: praxis (sensu Toledo, op cit), es
decir, en el éxito de las pricticas que permiten tanto al indigena como a su cultura sobrevivir
a lo largo del tiempo sin destruir o deteriorar su fuente original de recursos: los ecosistemas,

Por lo anterior, se podria decir entonces que lo que opera en este caso es una sintesis entre la
tradicién y la modernidad. Esto permite la primera reflexién respecto del accionar de los
agentes de desarrollo en las comunidades involucradas. ;En qué medida se liene en cuentala
tradicién de estas comunidades?

Un error en el que reileradamente se incurre al intentar un andlisis de las sabidurias campe-
sinas, es no lener presente el corpus o querer encontrar en ¢l propiedades y significantes
similares a los de la ciencia contemporénea. Ello significa desconocer la existencia de una
racionalidad diferente en las culturas rurales, reduciéndolas de paso a meras extensiones o a
formas incipientes del racionalismo que domina la actual civilizacién.

Metodologia de trabajo

La Etnoecologfa se lleva a cabo a través de una investigacion participativa cuyos aclores son
el investigador y el campesino/indigena

Rol del investigador:
El investigador inicia su trabajo indagando acerca de cémo el campesino/indigena (el observado)
codifica el corpus y se apropia de su territorio o espacio produclivo (praxis) para luego confrontar

todo cllo con su propio andlisis. El investigador, por tanto, hace una comparaci6n entre dos mo-
delos o imédgenes de la misma realidad: la visién del lugarefio y la visién cientffica. Estas dos
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visiones, denominadas cognoscitiva y operacional, constituyen las dos visiones del abordaje
etnoecoldgico. El modelo operacional construido por el investigador es el resultado de un andli-
sis meticuloso y detallado del espacio productivo estudiado desde una perspectiva ecolégica, es
decir, de la naturaleza y sus recursos concebidos teérica y pricticamente como sistemas ecoldgi-
cos. Es pues tarea permanente de quién investiga en esta corriente ¢l convalidar, a través de la
forma mds rigurosa posible, la validez ecolégica del modelo cognoscitivo, esto es, de las formas
como la cultura estudiada se apropia de la naturaleza (Fig. 2).

La amplitud y profundidad de toda investigacién etnoccolégica estdn marcados, como sucede en
cualquier estudio, por los objetivos particulares que persigue. En algunos casos existird més inte-
rés académico o tedrico (en cuyo caso se hard énfasis en lo descriptivo) y en otros predominari la
necesidad préctica de encontrar férmulas adecuadas de manejo de determinados recursos. Tam-
bién puede tratarse de un estudio etnoccolégico completo donde se intente estudiar todos los
aspectos de la apropiacion intelectual y prictica de la cultura bajo estudio, o bien de un anélisis
enfocado a evaluar la utilizacién agricola, pesquera, forestal o de biodiversidad que realiza un
grupo humano, con el fin de desarrollar pautas de desarrollo de un cierto espacio rural.

Junto a lo anterior se tendrd que especificar la escala espacial a estudiar: familia, comunidad,
conjunto de comunidades de una regién. Esto estd en estrecha relacién con ¢l tiempo a ocupar y
con el mimero de investigadores a participar. Un estudio etnoecolégico completo requiere de
investigadores de diferentes disciplinas, en tanto que un etnoecélogo sélo puede llevar a cabo un
estudio mds acotado.
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Figura 2: El abordaje etnoecolégico supone el estudio del corpus y de la praxis del productor estudiado (a, a') asf como de su
confrontacién con el modelo cognoscitive derivado del anilisis cientffico del espacio productivo que dicho productor se apropia (b,
b') y de su convalidacién con un jo ecolGgicamenle adecuado de los recursos naturales (ecosistemas) contenidos en dicho
espacio productivo (Exiraido de Toledo, 1991).




Etapas de la investigacién etnoecologica

Cualquiera sea el caso, una investigacién etnoecoldgica debe contemplar las siguientes
clapas:

* Realizacién de una linea de base de los recursos naturales que conforman el 4rea de
estudio.

* El desciframiento del c6digo ecol6gico campesino/indigena, es decir, segin terminologia
de Toledo (1991), el revelamiento del corpus, lo cual se logra mediante un paciente y minu-
cioso didlogo con €l y sus informantes.

= La comprensidn de las formas de apropiacién de los recursos naturales del espacio produc-
tivo, esto es, el entendimicnto de la praxis campesina y

* La evaluacion o convalidacién de esa praxis en funcién de sus efectos sobre los recursos
naturales apropiados, es decir, sobre los ecosistemas

III. Intereses y aportes desde la sociedad occidental: investigadores y agentes de desa-
rrollo. Limitantes o desaciertos y desafios futuros

De las investigaciones realizadas

Un somero andlisis de lo que ha ocurrido a la fecha respecto de los trabajos y/o investigacio-
nes hacia los pueblos indigenas en la IX Regidn, permite destacar:

Respecto de los investigadores:

* Por lo comiin se ha abordado el estudio de los saberes tradicionales separdndolos de sus
significados précticos, perpetuando de paso la tendencia generalizada de examinar la cultura
como algo distinto y auténomo de la produccién.

* Se ha hecho énfasis en el estudio de [racciones (herbolaria, fauna, suclos, ctc.) o dimensio-
nes (usos, nomenclaturas) de esa sabiduria, olviddndose de generar una comprension holistica
o de su totalidad.

* Se han concentrado exclusivamente en ¢l examen de la porcién objetiva de esas sabidurias
(tradiciones), olviddndose que cn ¢l corpus indigena o campesino los conocimientos objeti-
vos se hallan amalgamados junto con otras dimensiones mds subjetivas del pensamiento,
como lo son las creencias y las percepciones (cosmovisién).

En ¢l fondo, estas limitantes han surgido porque salvo excepciones, los investigadores se

han concentrado més en el estudio del conocimiento mismo, que en quienes los generan y de
los significados que ellos adquieren para su propia supervivencia.

112



Respecto de los agentes del desarrollo:

La modalidad de trabajo o estrategia utilizada a 1a fecha ha sido unidireccional e imposicional,
ya que los agentes han llegado a los sectores a imponer un sistema de conocimiento y de
aprendizaje que es ¢l conocimiento de la sociedad occidental, sin tener en cuenta la sabidurfa
del indigena, sus costumbres, percepciones e interpretaciones propias de su cultura.

Junto con lo anterior, el conocimiento generado se divulga hacia la comunidad cientifica e
intelectual, pero generalmente éste no vuelve hacia los pueblos, no se confronta con ellos los
resultados obtenidos y menos atin éste es usado para un mayor desarrollo de los pueblos
indfgenas. Por otra parte, ¢l indigena muchas veces no cuenta con herramientas para enten-
der las conceptualizaciones del mundo occidental, que le permitan comprender ¢ internalizar
ese conocimiento sin perder sus propias tradiciones. Esta limitacién se ve acrecentada cuan-
do no se cuenta con la posibilidad de un lenguaje escrito. Hoy dia este fenémeno se agrava
por la emigracién de la poblacién joven hacia centros urbanos en busca de trabajo, dejando
sélo a los mds ancianos en el campo y sin la posibilidad de trasmitir sus saberes a las gene-
raciones més jévenes. A lo anterior hay que agregar que el sistema educativo ha jugado un
rol en contra de las tradiciones, al introducir un conocimiento occidental en los planes de
estudios de las poblaciones rurales sin (ener presente la cultura indigena.

Si se hiciera una distinci6n a nivel cultural entre lo que es un indigena ( poblacién que habla
una lengua propia y/o ademads de la lengua de cardcter nacional) y un campesino (poblacién
rural que habla la misma lengua nacional) sin considerar el criterio econémico (ya que am-
bas se relacionan con otras poblaciones nacionales sean urbanas o rurales), son los indigenas
los que estdn en mayor desmedro respecto de lo expresado anteriormente. Es decir, cuando
se trabaja en comunidades campesinas tanto los investigadores como los agentes de desarro-
1lo deberian tener menos dificultades para que la retroalimentacién se produzca, ya que la
cosmovisién es o deberfa ser similar, Al mismo tiempo, dada la ignorancia de los técnicos,
estos pierden la oportunidad de conocer un estilo de vida distinto, que bien comprendido,
puede constituir una excelente fuente de enriquecimiento personal y social.
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Capitulo 8
Las relaciones interétnicas desde la perspectiva mapuche!

José Quidel

Primer acercamiento

Si pudiéramos graficar las relaciones interétnicas podriamos encontrar varios niveles y al
mismo tiempo ver cémo una etnia ha ido evolucionando en desmedro de la otra.

1. Durante la conquista podriamos describir las relaciones como propias de un antagonismo
entre dos sociedades o pueblos que defienden sus politicas, principios y objetivos. Pero por
lo menos existiendo una coexistencia paralela, propia de una guerra. Durante la conquista se
fueron desarrollando diferentes grados de relaciones interétnicas entre mapuche y espaiio-
les.

Las primeras incursiones fueron mas bien bélicas y manifiesta diferentes matices en los
weychan, awkan, malon, gapitun, wefewiin. La gran mayoria de las relaciones estableci-
das hasta entonces desataron el iizewiin, el odio de los mapuche. Las atrocidades con que los
espafioles actuaron hacia los mapuche hizo que este pueblo elaborara una estrategia de res-
puesta y lucha en contra de estos barbaros que atravesaron el océano. El apelativo de wigka
xewa, [ue muy vigente en una época. El perro es fiel, pero a veces desconoce, sélo defiende
lo suyo atacando a los otros.

Weychan es un término que denota guerra campal, como las primeras batallas; al igual que
el término awkan de pelear, poner a prucba las destrezas en ¢l campo de batalla.

Malon es la estrategia de irrupcién en terreno enemigo. El objetivo de los malon es obtener
botin de guerra, bienes, animales, mujeres, armas, entre otros. Entre mapuche el malon po-
see variadas connotaciones como el ejercicio de reclamo que se le hace a una familia por
conductas indebidas de los sujetos y a través del cual producian dafios a terceros.

Gapitun: acto de raptar mujeres jévenes.

Weiiewiin: aclo de robo a través del cual se ponen a prueba las destrezas del koha y las del
duefio del objeto a extraer.

! Este texto fue revisado para su expresion en castellano por el profesor Raiil Caamaiio, Departamento de Lenguas,
CT.
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La historia oral recuerda de muy mala forma los inicios de esta época. Se les asocia a dife-
rentes males que llegaron desde el pikun mapu, como lo es el invierno, las enfermedades, el
dolor, lugar de tierras infértiles, las tierras del fuego, kiixal mapu, por lo del desierto. Dis-
tintos signos presagiaron la larga presencia y lucha de estos males (pewiitun rawilma, wezake
pewman).

De los espaiioles se tiene una visién muy barbara, producto de la guerra. Los castigos que
daban a sus prisioneros, las formas de ajusticiar eran terribles, pero al contrario de los efec-
tos que ellos esperaban, al mapuche le provocaba mds ira. Eran tiempos de empalar, ampu-
tar, descuartizar partes del cuerpo y lucgo mosirarlos en la plaza «Kufij chekelay ti pu
wigka, echay xewa mew egiin».

2. La segunda fase cs para negociar. Negociar diferentes aspectos que estaban en juego.
Demarcacién del territorio, establecer normas de comercio, la entrada o no de los misione-
ros, liberar los rchenes o cambiarlos. En esta [ase ya vemos a la poblacién mapuche dismi-
nuida con respecto a la conquista y esta disminucién es de diversa indole: poblacién, la
mayoria diezmada por pestes y enfermedades traidas por los conquistadores, y disminucién
territorial pues ya no es el Ilata el limite en este periodo.

En esta época abundan los parlamentos y grandes juntas entre espafioles y mapuche. Pero,
también las sangricntas batallas, cuando algunas de las partes fallaba a lo acordado.

A medida que avanza el proceso a través de los afios se van perfilando nuevos estilos de
relaciones como ¢l xawkituwiin, que es producto principalmente del comercio que se esta-
bleci6 entre los mercaderes y la poblacién mapuche. Comienzan a incorporarse diferentes
especies tanto de vestir como de comer y ulensilios. El riixan [lorecid, comenzé a tomar
fuerza, Se adoptaron los animales como el vacuno y el mapuche rdpidamente lo adapté al
igual que el caballo, aunque en algunos kuyfike giixam cxistia un ser parecido el cual cum-
plia ciertas funciones religiosas.

En esta fase del contacto tenemos la triste experiencia de la persecucién de los machi wijiche,
cuyo resultado fue que ninguna familia quiso asumir més el rol de machi y surge entonces el
gempifi.

3. La fase de penetracion, la cual podriamos ubicar a fines del siglo XIX, correspondiente al
periodo republicano de Chile independiente de la corona. En esta época el ejército chileno
vencedor de la guerra del pacifico contra la confederacién Perti Boliviana, penetra el territo-
rio mapuche al sur del Bio Bio, con una verdadera masacre hacia la poblacién mapuche.
Mayor disminucién territorial, despojo casi absoluto. Disminucién poblacional, cultural,
econ6mica, social y politica entre otras. Se asesinan machi en el sur, se desestructura la
organizacién mapuche, arrestando a los logko rebelde, educando a los hijos de los logko cn
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escuelas especiales para ellos. Se introduce la escuela y con ella pierde fuerza la educaci6n
mapuche que ya estaba en [ranca retirada.

Los wigka y la ritualidad mapuche

«Carlos y Conrado Luschinger, le pidieron a las comunidades que hicieran un gijatun por
la sequia que se venia dando. En el gijatuwe de Rawe se efectud un gijatun en donde los
hermanos Luschinger, dieron todo a las familias que participaban en la ceremonia, trigo,
harina y varios caballos. Mi hermano mayor fue hasta alld. Monto caballo, hacia un calor
muy intenso, ya no habia pasto, todo era tierra. Se hizo el gijatun y esa misma tarde se
formé una nube espesa y cuando venian de camino comenzé a llover en forma intensa y
cuando llegd, llegé mojado como sopa. Llovid toda la noche y al otro dia durante la maiiana
hizo buen dfa y en la tarde volvié a llover hasta que la tierra quedé hiimeda. De eso yo
siempre me acuerdo». Dgo. Quintreman Fiixa Kura.

En este relato uno pudiera realizar dos observaciones.

I. Que algunos de los primeros terratenientes tenian una relacién fluida con los
mapuche. En esle caso, posefa un negocio en donde vendia diversos productos de
consumo, especialmente mercaderfa. La gente se relacioné positivamente con €l, le
pedian fiado, y luego le pagaban; el xafkifitun era muy recurrente, una cantidad de
harina cruda por ejemplo se cambiaba por pollos. Es destacable al mismo tiempo
que este colono hablaba mapuzugun. Se compenetré con los lugarefios y conoci6 su
religién e incluso tenfan cierta fe al respecto, o ponfan a prueba esa practica de los
mapuche.

II. La situacién econémica de los mapuche en esa época era muy deprimida, ellos
no hacian gijatun porque no tenian los medios. Es decir después de la guerra que-
daron muy empobrecidos. Recordemos que gran parte del seclor wenteche partici-
p6 fuertemente en la resistencia al Estado chileno por lo cual fueron duramente
reprimidos y saqueados de sus animales, platerfas, y tierra.

Otro ejemplo lo encontramos en Rulo, cuando otro latifundista solicita hacerse presente en
una ceremonia del mismo tipo.

«Ana se llamaba la machi que vino a encabezar el gijatun. Ella soiié que tenia que hacer un
gijatun. En ese tiempo hacia tanta calor que la tierra se estaba partiendo de seca. Dicen
que las arvejas y las habas se estaban secando. Fue entonces cuando lamachi Ana sofid que
tenia que hacer un gijatun y se lo conté a su papd, quien a su vez se lo conté a mi difunto
abuelo... Cuentan que ella le dijo a su papd: «Si yo celebro gijatun va a llover». Entonces el
lof mapu comenzé los preparativos correspondientes. Este gijatun resulté muy bien, reunié
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a mucha gente, la que venia de diversos lugares. Incluso vinieron personas no mapuche (los
duefios de fundo). Cuentan también que en esos tiempos habia un hombre de muy malas
costumbres, a quien también se le habfan secado los sembrados. Este hombre vino acompa-
fiado de su esposa e hija y traia de regalo a la machi un hermoso cerdo. La machi cuando lo
saludd le dijo: «Usted es un wigka, ;por qué ha venido?». El le contestd: «Nosotros cree-
mos en lo que tii haces». Luego de escuchar esto, quiénes acompaiiaban a la machi dijeron:
«Que asi sea, pero tienes que seguir todo lo que nosotros hacemos, respetarlo todo». Asi fue
como lo hizo. En el segundo dia de gijatun se formd una gran nube, venia desde el mar,
avanzaba lentamente. A medida que se acercaba se hacia mds grande. La machi mird la
nube y dijo: «Hemos sido escuchados», « Entraremos al rio, exclamaron todos. Fue asi como
todos, descalzos, entraron al rio, incluso los wigka...».

Pero también hubo experiencias diferentes utilizando el mismo caso del comercio. Algunos
latifundistas o simples comerciantes establecian sus almacenes y hacfan que los mapuche se
endeudaran, para luego arrebatarle sus tierras, como hicieron los latifundistas, al correr sus
cercos.

4. El cuarto periodo, ¢s el resultado que venimos experimentando hasta ahora. Mayor pér-
dida de territorio, migracién, divisionismo de indole ideolégico, adopcién de modelos
fordneos. Pérdida de identidad, conduccién politica, orden social, socializacién propia y de
la lengua, entre otros. Pero, mientras tanto, el otro sector experimenta grandes avances tec-
nolégicos, cientificos, sociales, politicos, poblacionales, territoriales y muchos de ellos a
costa de los recursos existentes cn territorios y de la mano de obra barata como es la mapuche.

Durante la Repiiblica

Es durante esta época en donde se dictan las leyes para el mapuche, con la [inalidad de
arrebatarle sus tierras. La codicia del blanco es inimaginable, digno de novelas de ciencia
ficcion, como el caso de un lugarteniente en la provincia de Majeko, que cuando se entera de
la muerte del logko vecino, un tal Colipi, asiste al velorio y en un descuido le corta el pulgar,
y en unos meses mds aparcce reclamando las ticrras del difunto logko.

Es la época de la colonizacién, y de ello hay mucho que decir, es el comienzo del més voraz
arrebato de tierra hasta entonces no experimentado por los mapuche. Todos los medios ser-
vian para ello, el aguardiente, que una vez estando bajo el efecto de ella hacfan firmar los
papeles al mapuche y otras veces vendia conscientemente su lierra por una cierla cantidad
del licor. Las ventas fraudulentas, las corridas de cercos y como si [uera poco vienen las
divisiones de ticrras, la legalizacién del reasentamiento y en ello otra cantidad de tierra
pierden los mapuche. Los mismos topdgrafos arreglan los papeles y se aduefian de las mejo-
res tierras.
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Al planear la colonizacién de las tierras, el Estado jamés pensé en los mapuche; todo lo
contrario, toda tierra mapuche era declarada terreno baldio.

«Lo que queremos recalcar aqui es que el Estado y la sociedad chilena optd por privilegiar
una poblacidn excluyendo a la otra, a pesar que la excluida tenia algo que le interesaba al
Estado para ofrecerle: tierras y potencialidad de trabajar el trigo», Diaz,1984.

(Se podria afirmar que se actu6 con cierto criterio racista?

«Revisando los documentos de Gobierno de esa época, jamds se llego ni siquiera a insinuar
la posibilidad de que fueran los mapuche quienes aumentaran la produccién de trigo reque-
rido. Desde antes de la eleccién de poblar el sur para producir trigo con colonos extranje-
ros, en la omisién completa de los mapuche para que realizaran estas mismas funciones,
Cantoni descubre un motivo profundamente racista, que queda por demds claro en el espi-
ritu de las leyes que rigen el proceso de colonizacion. Se pensaba en razas superiores con
culturas superiores, y en razas y culturas inferiores».

«Este es el punto de partida para que se fuera configurando una sociedad de tipo colonial.
A partir de una opcidn racista del Estado chileno las condiciones del contacto entre dos
etnias estdn dadas. Se trata de un contacto asimétrico, en tanto que una einia tiene no sélo
legal y econémicamente una preferencia del Estado y la sociedad chilena, sino ademds tiene
su adhesién y admiracion ideoldgica».

Tfichifi ta che xokigelayifi. No éramos persona para el criollo.

«Che xokigenon mu ta che, rumekagekey»

«En esta frase podemos encontrar un antecedente importante, en que la transgresién pone en
riesgo el concepto che. Che implica el ser persona, la que se va adquiriendo y construyendo
a través del trabajo de vivir, chewiirpukey ta che».

«Che xokigey ta che, ajkiitugekey, inazuamiinmagekey i zugu, kiime zugugekey, kiime
giixamkagekey».

«A la persona cuando se le considera como tal, se le debe de escuchar, se le debe de analizar
sus planteamientos, se le habla en condiciones dignas, un didlogo [raterno y respetuoso.» (J.
Quidel, 98). Ello nunca fue posible con las autoridades de clite que gobernaron y continiian
gobernando este pais.

Conjuntamente con la pérdida de las ticrras, se perdié gran parte del patrimonio cultural y

espiritual mapuche. Se encerraron los gijatuwe, paliwe, eltun, xeg xeg, menoko, xayehko,
mawizantu, koyagwe, por nombrar algunos.
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Las cifras de la repartija hablan por si solas:

«Entre 1884 y 1929 se concedieron 3.078 Titulos de Merced sobre una superficie de 475.
422 hectdreas, con un promedio de 154 hectdreas por cada grupo de familias encabezadas
por un logko o cacique o jefe. A los italianos se les concedieron 750 hectdreas por familia».

Los métodos de despojo de ticrra fueron diversos, los que podemos clasificar de: expulsién,
lanzamientos, después de que los mapuche perdfan los juicios (la mayoria brujos, en dénde
el indigena no tenfa a veces la menor informacién). Muerte a los logko y sus lamilias. Esto
corresponde a lo denominado muntumapun. Las técnicas de matanza son variadas, desde el
asesinato, enfrentamiento armado, apaleo, matanzas colectivas, incluso encerrando a los
mapuche en su ruka y luego queméndolos (caso Forawe).

Después de legalizar toda la usurpacién y el pillaje, los carabineros s¢ encargan de reducir
cualquier intento de expresion mapuche, intimidando, castigando, violando mujeres y ro-
bando a las comunidades mapuche mds rebeldes. Niintuzomon.

Otra forma de relacién fue el trabajo. Tanto de las mujeres como de los hombres, quienes al
verse ultra reducidos, empobrecidos y despojados comenzaron a emigrar en busca de alter-
nativas. Los hombres fueron mano de obra barata, panaderos, [eriantes, constructores. Los
que lograron algo. Las mujeres trabajando de amas de casa. En esta época la discriminacion,
el trato hacia las mapuche era algo demasiado duro. Se les trataba como a «indias», «china
bruta», despreciadas por no hablar el espafiol, las hacfan dormir a algunas en verdaderas
pocilgas, (rabajando hasta 18 horas, sin permiso de salir, un trato verdaderamente csclavista,
clasisla, racista y por ende inhumano.

«Los peores son los italianos, mds bien las italianas. Son mezquinas, y dan un trato muy
malo a sus empleadas. No te dan permiso ni los fines de semana para salir», Mercedes, L.

En tanto a los hombres no les iba tan bien tampoco.

«Uno sale a trabajar por necesidad. Por pobreza y alld no siempre le va bien a uno».
«Habia que trabajar mucho, sélo los domingos podiamos descansar un poco. No podiamos
encontrar pieza en donde dormir, nos decian que éramos cochino, flojos y brutos»

Mientras tanto en las comunidades sc trataba de sobrevivir y salir adelante y se buscaron
mecanismos para cllos.

La medieria como forma de interaccién. Surgieron los términos amezian, trabajar en media
la tierra, pedir animales en media ya sean ganados mayores y menores. Alkilan; prestar los
hijos pequefios para que pudieran trabajar ya sea en pastoreo u otro y de ahi se le pagaba en
animales o trigo al duefio del hijo, esto era hacia los wigka y hacia los mapuche méds acomo-
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dados (que duraron poco). De esta actividad los ancianos, que cuando nifios fueron alquila-
dos tienen una muy amarga experiencia. Otro factor importante fue la migracién hacia Ar-
gentina, a trabajar cn las chacras de manzana.

Los conflictos desde la perspectiva mapuche
El origen de los conflictos son de diversa indole y de variados matices.

Politica. La creacién de diversas leyes concreta el despojo a los mapuche no sélo de sus
tierras, sino de su cultura y conocimientos.

En salud se prohibe el trabajo de las parleras. Se prohibicron los cementerios familiares, lo
cual trajo un fuerte impacto espiritual.

Intra pueblo tenemos conflictos familiares originados por: tierra, falta al honor, o el abuso de
poder de ciertos grupos, la préclica o ejercicio de ciertos oficios de dudoso origen. Yatkawiin,
jazkiituwiin, kewawiin.

Kureyewiin: los matrimonios con no mapuche trajeron grandes conflictos en el interior de
los lof. A medida que el tiempo ha pasado, esto se ha ido aceptando un poco més. Pero ello
también ha pasado en el mundo wigka.

Los mayores conflictos lo han originado los chilenos con su actitud de reduccionismo a la
que se someti6 el Pueblo Mapuche. Los mayores conflictos son por la tierra, pues clla se ha
alterado y eso queda registrado en la memoria histérica de los pueblos y de las familias
involucradas.

Hacia una propuesta de relacion interétnica

Pensar en una salida a la relacién tan resquebrajada, requiere de un andlisis y una reflexién
profunda de las paries involucradas. Una revisién de la historia, un asumir de las diversas
situaciones acaccidas. Y esto cs posible cuando los estamentos propios de la sociedad mapuche
asuman y estén de acuerdo con el trabajo que se debe dar. Si bien es cierto que los actores
indigenistas pueden actuar como puente en algiin momento, esto no es por mucho tiempo.
Mis bien, el indigenismo es aceptado por los mapuche como una [6rmula de acercamiento y
sensibilizacidn, en la cual ellos no son los encargados ni responsables de la negociacién con
las estructuras mayores, sino las propias instituciones. El otro problema, es que los indige-
nistas se han creido ser los responsables y sefiores de conducir el proceso, un proceso que
marcha hacia la integracién asimilacionista, reduccionista y superficial dejando de lado toda
consistencia que sustentan los pueblos y que es el [uerle para su supervivencia, proyeccion y
autogestion.
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El reconocer las diferencias. Restituir lo robado, tratar de reensamblar lo destruido. Fami-
lias, lof, kifiel mapu, rewe, ayja rewe, destruidos a causa de la intervencién wigka debe
tratar de ser reconstruido y buscar una férmula de mitigaci6n histdrica. Reestructurar una
nueva relacién politica, religiosa, juridica, cultural, social e intelectual entre las partes. Ello
significa un trabajo internacional, dado que los hermanos asentados en territorio Argentino
también debiesen formar parte de esta nueva relacién. Un lema muy atractivo es el de la
climinaci6n de la frontera que nos han impuesto. Si la sociedad chilena y argentina desean y
quicren mantener sus [ronteras, no es un problema mapuche, nosotros necesitamos que esa
barrera artificial no exista para nosotros.

Asf como el Estado se ha preocupado por mds de cien afios en desestructurarnos, podria
otros cien afios pensar en reestructurarnos. Eso significa que todos los estamentos deben
trabajar conjunta y conscicntemente para csc objetivo; escuelas, salud, justicia, cullura, e
iglesias. Porque todos deben asumir su parte, porque todos han contribuido y han sacado su
parte. Las iglesias han quebrado, sino totalmente, gran parte de la religiosidad mapuche; la
salud ha desprestigiado y subvalorado a la medicina mapuche; las estructuras estatales han
desconocido a nuestras autoridades propias y han impuesto las de ellas. La educacién ha
restringido, casligado y expulsado, la lengua, ¢l conocimiento, la cullura y toda manifesta-
cién mapuche en el nifio. Asimismo la justicia, en tanto jamds aceptd las normas mapuche y
los fundamentos de la jurisprudencia propia.

.
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Capitulo 9
El mundo mapuche y su medicina

Machi Victor Caniullan

INTRODUCCION

Una invitacién a conocer

Me pidieron que pudiera abordar este tema y conversar con ustedes. Voy a tratar
de ir explicdndolo a través de unas figuras que hice y también asf poder explicar
un poco lo que es nuestro pensamicnto mapuche.

No es todo el pensamiento, ustedes saben que nuestros logko, gempii, wewpife,
gijatufe, sc demoraban dias, meses, afios, para recién conocer un poco el pensa-
miento mapuche.

En el caso de los machi, nos demoramos muchos afios més, son 4 6 6 y hasta 12
afios, lo que dura ¢l proceso para aprender y entender lanto a hombres como a
mujeres.

Para comenzar a hablar del tema mapuche voy a hacer la primera critica. Noso-
tros durante mucho tiempo vamos al colegio, ahf nos comienzan a sacar de nues-
tro pensamiento, y yo creo que a la mayoria de ustedes también los han sacado
de su propio pensamiento y entorno familiar, porque todo nace desde la familia
y desde todo lo que es el pueblo mapuche.

Ustedes saben que nuestra misién - como machi y mapuche - es totalmente
distinta a la visién que ha dado la iglesia, los colegios, instituciones y toda la
maquinaria que el Estado posee.

Entonces, por eso los invito a que salgamos un momento, por dos horas de esa

mentalidad para poder atender a este otro pensamiento. Si esto es asf, lo van a
entender muy [dcilmente.
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L. LOS ESPACIOS DEL MUNDO MAPUCHE

Figura 1. Los espacios del mundo mapuche

~ MINCHE MAPY

Lo que nosotros los mapuche y especialmente los machi tratamos de entregar son eslos
conocimientos. Hemos visto que muchos hablan de tres, pero yo me atrevo a decir con
certeza y con mucha seguridad que son mucho mds de cuatro, son mucho més de seis, inclu-
so son més de ocho espacios, pero para eso hay que hablar de cada uno, entonces aquf viene
el concepto de waj mapu, cste todo que compone ¢l globo.

Tenemos el concepto de wenu mapu, ragiii wenu mapu, piiji mapu, mifiche mapu.

Ahora si nosotros obscrvamos esa separaci6n que hice, no es para que escribiéramos mas
derecho, sino sélo para ubicarnos un poco en el espacio. El término mapu est4 en distintos
espacios, y son mds de cuatro.

Nosotros quizds hemos escuchado que el término “mapu” es tierra, y todos dicen “tierra”,
"tierra es Mapu”. Pero cuando nos adentramos al pensamiento mapuche sabemos inmediata-
mente que el concepto mapu no es tierra, porque si nos diéramos cuenta dirfamos “tierra”
alld arriba como materia y no existe tierra como materia alld ariba. Pero aquf, en el Piiji
Mapu, sf existe “tierra”, como materia, por eso si algo se¢ me cac en el suclo, no se dice
“mapu meW xananaiiy”, sc dice piiji mew xananaiiy: se cay¢ abajo, sobre el suclo.
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Figura 2. El universo mapuche: el waj mapu
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Ahora pasamos a la segunda figura. Seguimos con el conceplo de waj mapu, pero ahora sin
separacién. No hay ninguna separacién y todos eslos circulos que existen todos son “pu
newen”, que en castellano significan “fuerza”, “newen”. Aqui, cn ¢l mundo wigka, no
sabemos donde estdn ubicados.

Nosotros somos che, pero como che pertenecemos al waj mapu que es globo y si nos pode-
mos dar cuenta no cxiste ningin circulo que sea mds grande que el otro, son todos iguales.
Entonces, si a todas las cosas que existen en la naturaleza les damos un valor, tienen un
mismo valor que nosotros; el agua, el viento, la luna, las estrellas, etc., todo lo que existe, es
un ser, es una fuerza viva. Aqui podemos mencionar que estd la base del mapun rakizwam.

Ahora, cuando nosotros hablamos del waj mapu nos estamos refiriendo a un concepto muy
amplio, y al final el concepto waj nos da el resultado de que mapu es cada fuerza, y al mismo
tiempo la palabra mapu, nos da un concepto muy amplio como espacios [isicos y como ser.

“Che” y “Az”. El hombre y la caracteristica mapuche

Aqui continuamos con ¢l concepto waj mapu, pero lo llevamos de nuevo con separacion y
nosolros, el che estarfamos ubicados en el piiji mapu. Entonces si nos damos cuenta en la
figura anterior (figura 2), no hay ningiin newen superior, sino todos son iguales y todos los
che somos iguales. Esa mentalidad estd dentro del pensamiento mapuche y estd dentro de
nuestra propia religion.
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Figura 3. piiji mapu: el espacio del che

PUJI MAPU

Nosotros los che, somos de carne y hueso, y si algin dia llegamos a ser ba, (que seria
“muerto”), también seguiriamos siendo de carne y hueso, pero al estar muertos, dejamos de
ser che, y pasamos a ser ba. ;Y porqué decimos que somos che? Porque cada uno de noso-
tros pertenece a alguno de estos circulos (pu newen). Entonces cuando alguien habla de que
todo lo bueno estd sé6lo en el wenu mapu, es mentira.

Si alguien habla de que todo lo que existe en el naiig mapu, es lo mis malo que puede
existir, es mentira. Porque todos somos iguales y todas estas fucrzas son iguales.

Nuestro rakizwam se basa en esto, y aqui estdn también los muchos términos que se usan.
Por ejemplo, se habla del fiicha, del kushe, del iijcha, weche, como los interlocutores del
hombre hacia una fuerza. Pero lo importante es que quede claro que para nuestro pensamien-
Lo todos tenemos una (uerza, todos pertenecemos a una fuerza, cada persona tiene su propio
newen. En cuanto al piijii mismo como espiritu, cada machi pertenece a su propia piijii
machi, por tal motivo no todos somos iguales, y del mismo modo los che piijii.

Cuando estamos hablando del geh wigkul estamos hablando de algo de aquf, de un cerro, y
siempre empleamos la palabra de fiicha, geh, sicmpre. Entonces cuando se dice que ¢l fiicha
esld o existe solamente en el wenu mapu, es mentira también. Porque eso existe en todos los
lugares, son los personajes que nos hacen relacionarnos con las fuerzas. O cuando se va a un
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xayeh, por ejemplo, un xayeh es una cascada, 0 mds o menos esa serfa la interpretacion.
Uno se dirige al geh xayeh fiicha, geh xayeh kushe, geh xayeh weche, geh xayeh iijcha,
se va hacia ello.

Fiicha, kushe, weche, iijcha, estin en todos los lugares y espacios, pues son los newen en
una forma de piijii. Nosotros a través de ellos tenemos la capacidad de adquirir fuerza y

relacionarnos con nuestro propio espiritu y ¢l de los demas.

Figura 4. Ubicacién del piiji mapu en el universo mapuche

Esto es el piiji mapu, la tierra como una cuestién material, y por la redondez vamos a usar el
concepto de wajontu mapu, en ¢l sentido de que esto representa un lof, un xokiii mapu,
kifiel mapu, es decir una reduccién o una comunidad, como la quieran llamar, o un kifie
tuwiin mapu, una forma comiin de vivir de varias comunidades o una identidad territorial.

Todos los espacios, pu newen tienen su propio az. El che, como ser humano tiene su propio

az, y cl az es la caracleristica de cada uno de nosotros, es decir la forma de actuar, la forma
de ser, la forma de vivir, o sea, todo lo que tenga que ver con el ser.
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;. Relacion entre las personas y las fuerzas de la naturaleza
/ Cada che, tiene relaciones sociales y familiares, ademds de tener su propio tuwiin. Estos son
como sus lazos lamiliares, A través de los apellidos se puede hacer una relacién, por ejemplo
los terminados en “pag”, Ayllapag, Huilipag, Cayupag, u otro. Eso liene una relacién y para
todas esas personas quc perlenccen a este lérmino y a esa lamilia les es mds [dcil relacionar-
sc entre si con las fuerzas que existen en la naturaleza. Igual que con la terminacién “ko™;
para los que pertenecen a la [uerza del agua, es mds facil hacer llover que el otro que perte-
nece al aht'ii. Entonces nosotros tenemos un az tuwiin que seria nucstra forma de ser.

Pl

/' / Antiguamente, para saber c6mo va a ser la persona, se hacfa pelotugekefuy ta che a los 12

( afios, pero ahora ya no se hace; quizds en algunos lados se hacen pelotun todavia. Se da
remedio al nifio y este entra cn una especie de trance, pero que no cs un (rance de kiiymin
sino de pelotun, que es distinto al trance de los machi, porque esto es kimiin. A cierta edad
pasa a la otra ctapa de la vida y necesita saber c6mo va a ser su az, para darle una buena
orientacién oportunamente.

Figura 5. El universo en el kulxug
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Bueno, esto es un kulxug, un instrumento musical sagrado. Algunos dirigentes lo usan en
cualquier parte y eso es lamentable, se le ha perdido el respeto. Ademas esa es una de las
razones por lo cual han ido de fracaso en fracaso.,
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Identificacion e identidad territorial

También tenemos lo que son los puntos cardinales, entonces el kulxug representa lo que es
el waj mapu y represcnta lo que es el wajontu mapu.

El waj mapu, en el sentido del conocimiento y las relaciones que pueden haber entre el ifiche
y ¢l otro (el eymi); con la otra persona, con el Universo. Y también el ifiche en el sentido del
wajontu mapu, cn ¢l sentido de la relacién humana, relacién entre comunidades, relacién
entre elementos, entre plantas que van existiendo. Es decir, todo estd ahf en relacién.

El machi y estas cuatro personas son los encargados y encargadas (por que hay machi
hombres y machi mujeres). En esto no hay problemas, de para cudl lado se va la balanza,
mujeres y hombres. Solamente depende del sector del kifiel mapu o del fiita kifiel mapu en
que se vive. En el sector mio, en el sector de Carahue, la mayoria somos wenxu -hombres-,
y un poco mds acd, por Imperial en otro valle mds, la mayoria son mujeres, y asf sucesiva-
mente vienen bajando, efectuando la relacién de los elementos.

Genpiii. En esto hay una historia, que se las voy a contar rdpidamente. Desde que llegaron
los espafioles con toda esta mentalidad de que existe una fuerza tnica y con lodas esas
descalificaciones, al final muchas personas que lenian el piijii para ser machi, se comenza-
ron a negar y por eso nacié el genpifi, aunque en nuestra zona aun son las machi las que
hasta iiltima hora siguen manteniendo su conocimiento, orientando a sus comunidades.

En la zona wijiche existe s6lo un machi, en la zona de Panguipulli, en un lof. Toda esa zona

es wijiche. La mayoria de los machi de ese tiempo fueron quemados. Por temor a toda la
represi6n y persecucion religiosa de la que fueron objeto, las personas no quisieron asumir
mads el rol de machi,

Cada persona que pudiera tener esta capacidad no es por que quisicran, sino por que las \
fuerzas de la naturaleza, lo que dirfamos mapu newen, sintieron la necesidad de transmitir
un mensaje a través de una persona, del che, porque todos los newen en un momento deter-
minado necesitan entregar mensajes, necesitan equilibrarse, necesitan entregar su conoci- .
miento porque también necesitan mantenerse. Entonces buscamos también la otra forma, a |
través del pewma, el soiar. Ustedes pueden decir que todos sofiamos y que todos podcmos J
ser genpiii, pero hay distintas formas de interpretar los sucfios y distintas formas de sofar,
entonces se¢ van entregando los conocimientos a través del pewma. Toda la orientacién pue-

de ser a través del sofiar y de algunas visiones que podriamos decir perimontun, - asf se /
llaman las que son visiones sobrenaturales -, pero se denominan visiones de fuerza de newen, ./

de espiritu perimontun, /L/ .
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Entonces buscan a una persona que sc¢ llama genpin, y la palabra genpin significa: soy
duefio de lo que digo, traducido literalmente al castellano.

Ahora tenemos otra palabra que es pijan kushe; algo similar sucedié con esto, porque uste-
des deben saber que el territorio mapuche no es solamente del Bio Bio al Sur, sino que
también lenemos toda la parte del pwel mapu, que hoy dia es Argentina, provincias de
Neuquén, Rio Negro, Chubut, y hasta la provincia de Buenos Aires. Entonces en esos luga-
res existen los pijan kushe. Ellos son los encargados también de hacer las ceremonias y
orientar a su gente.

Machi, Genpiii, Pijan Kushe

Ahora, jcudl cs la diferencia entre un machi, un genpiii y una pijan kushe? Simple: que el
machi puede atender enfermos. El machi puede hacer kiiymitun, no se si decir “trance”,
pero la palabra correcta es kiiymin y de ahi deriva la palabra kimiin del saber dénde est4 el
conocimiento y ¢l kimiin es la relacién de cada persona, - en esle caso del machi - con las
fuerzas que le dieron la facultad de ser machi.

La pijan kushe tiene relacién con lo que es el volcédn. Especialmente en todo el pwel mapu.
Las fuerzas de los volcanes se relacionan con los hermanos puelche. Los zeyii son de gran
importancia para estas tierras.

Ahora tenemos el tema de la identidad territorial, la cultura. Tenemos los cuatro puntos
cardinales y mucha gente habla de la identidad territorial, y los dirigentes mapuche hablan
de la identidad territorial como si no tuviera mayor importancia Lodo este conocimiento,
i Acaso todos los que viven a la orilla del mar son bafkehche?

(Todos los que viven en la cordillera son pewenche? No. Porque la gente que vive arriba en
Liquifie por ejemplo, toda esa gente de ese sector son wijiche, la gente de Panguipulli, de
Cos — Cos, ahf para arriba son wijiche. La forma de hacer sus ceremonias, son wijiche,
aunque viven en la cordillera, aunque estén metidos todo el dia en los montes, son wijiche.
La relacién de ellos es con otras fuerzas. La gente que esté por este lado de Carahue no son
bafkehche, son wenteche, por la forma en que ponen los charu y la forma de hacer sus

ceremonias, son wenteche, de esta zona de acd.
En la zona de Tiria son naiigche, porque toda su forma de hacer su ceremonial es naiigche.

La gente que vive en Melipeuco y Cunco, parte de Cunco, un poco mds alld son pewenche,
porque toda su forma de hacer gijatun y la forma de ubicacidn de los charu son pewenche.

Entonces aqui también estd marcada; la ubicacién y cudl es la relacién que existe entre cada
punto. Por ejemplo en el pikun mapu, existe todo lo que cs ¢l wiji mapu, ademds cada
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punto cardinal también ticne su propia fuerza en el wiji mapu, estd todo lo que es hucso y

carne; nosotros venimos del wiji mapu como cuestién filoséfica.

Eso tiene otra connolacién que no vamos a incluir ahora. El norte, el pikun, ese viento es de
los tiempos de invierno, todo lo que es el pukem lo relacionamos al invierno. Luego el
xipane aht'ii es de donde sale el sol y donde se entra, es el bafkeh. En el universo, por
ejemplo, siempre se estd dentro del espacio del pikun y el espacio del bafkeh, es toda una
relacion. Y después vuelve el pewii y el waliig, que es el tiempo de la primavera y el verano.
Entonces todo eso es lo que se representa en el kulxug,

Traté de explicar todo lo de las figuras, los espacios del mundo mapuche, para que entendie-
ran la otra parte de lo que es la medicina, que finalmente es mi tema.

II. MEDICINA MAPUCHE
Las enfermedades

Cuando nosotros hablamos de enfermedad, cominmente hoy dfa estamos hablando directa-
menite de una parte del cuerpo: “que me ducle aqui”, “que mi enfermedad es ésta”, o otra
cosa. Siempre hablamos asi de las enfermedades.

Pero kuxan, - como sc maneja este concepto -, en nuestra sociedad no es como la enferme-
dad misma, no es como el dolor mismo, es un término mas amplio que engloba a la comuni-
dad, a la familia y al che mismo, pero en su conjunto. Desde aqui vamos a hablar de algunos
términos en cuanto al kuxan.

La mayoria de las enfermedades las provocamos nosotros mismos, el mismo che, el mismo
ser humano. Nosotros somos cédmplices de nuestras propias enfermedades, lo que se llama-
ria el desequilibrio nuestro. Cuando nosolros empezamos a oscilar siempre cacmos enfer-
mos, siempre nos enfermamos. Entonces hay varias palabras: lo que seria el re — kuxan, es
una pura enfermedad, un resfrio por ejemplo, o una gripe o cualquier dolor. Un re- kuxan es
una enfermedad pura en el sentido que expliqué en el principio.

Ahora lo que seria el mapu kuxan, como ya todos sabemos lo que significa mapu, suceden
muchas veces por desorden de nosotros mismos, por hacer cosas indebidas. Por ejemplo, |
muchas veces se habla de que cada lugar tiene su geh, cada lugar tienc su duefio y eso lo
sabemos. Estdn los llamados menoko, los xayenko, wigkul, etc. Todos esos lugares son
mapu, pero lampoco estdn solos. Cuando uno hace cosas indebidas, desobedece algunos
principios de nuestro pueblo mapuche, muchas veces se enferma. Eso es lo que se llama y
conocemos como mapu kuxan.
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Tenemos ahora el piijii kuxan, dentro de las cuales estarian el kisu kuxan y el machi kuxan.

También tenemos lo que son los newen kuxan, que son un poco similares a lo anterior. Pero
ahf también tenemos lo que son el xafentun, el perimontun, ¢l inakon - alwekon. Después
explicaremos lo que es cada uno.

Aqui quiero decir algo: lo que se llama castigo - kuxan, que est4 escrito en algunos libros,
no existe, porque la palabra “castigo” no existe en mapuzugun. A cso podriamos llamarle
newen kuxan, xafentun, perimontun, inakon kuxan, mapu kuxan; ¢so quizis es lo que
reflejarfa lo que es el castigo — kuxan, pero el “castigo” no existe como enfermedad, para
que quede claro.

Ahora nosotros como che, tenemos la responsabilidad de mantener el rakizwam, el pensa-
miento; mantcner el respeto hacia todas las fuerzas que existen en la naturaleza, eso debiéra-
mos hacer como che. Cuando nosotros nos empezamos a desarticular de ese compromiso
que tenemos como che, muchas veces comenzamos a senlir malestares y a enfermarnos.

Ahora nosotros podemos hablar de que una enfermedad es comunitaria, cuando se asume un
compromiso de la comunidad, de la familia en general, se asume un compromiso de hacer
algo, y no se lleva a cabo, entonces empiczan a suceder una serie de cosas. Empieza a suce-
der de todo. Eso es lo que se llama también el kuxan, que cs la enfermedad misma. Quiero
decir ahora que la medicina mapuche ha trabajado por afios, y miles de afios, me atrevo a
decirlo, que este conocimiento estd en la naturaleza, no es un conocimiento mio.

Ahora, jpor qué digo que las enfermedades sicmpre han existido? Hoy dia quizas las cono-
cemos con distintos nombres, pero las enfermedades siempre han estado presentes en el ser
humano,

Hoy dfa hemos perdido eso por desequilibrio, echamos la culpa a cualquier otra cosa, nunca
al hombre, nunca al che. No nos hacemos responsables de nuestras enfermedades, siempre
las enfermedades las vemos como algo de afuera, extrafia de nosotros, pero la enfermedad es
un asunto que estd adentro de cada uno.

Todos nosotros estamos aptos para enfermarnos en cualquier momento, pero es por nuestro
compromiso que (enemos, un compromiso interior. Las enfermedades nacen de ahi.

También hay enfermedades que vienen desde afuera, como los xafentun, pero lambién su-
ceden por la irresponsabilidad del hombre, del che, por estar en desequilibrio con su fuerza,
con la [uerza del chegen o del femgechi chegen. Por ejemplo, lo que son los remolinos, se
conoce como mewlentun, xafentun. Xafentun, es cuando uno se junta con esas fuerzas,
esas fuerzas que andan buscando dondc cobijarse, siempre cacn en ¢l mas débil.
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Alwekon es cuando el espiritu de un muerto se adentra en una persona viva. El alma provoca
enfermedades cuando segiin su comportamiento dentro de la sociedad donde vivia y una vez
muerto (ya sea su abuelo, su bisabuelo, su tatarabuclo y todos sus relma) no le quisieron
recibir la fuerza que le pertenecia, por que mientras estuvo aqui, mientras fue che no cum-
pli6 con lo que debid ser. Al no cumplir con lo que debid ser, pasa a ser un alwekon pasa a
ser un am, y un am cs cl que anda en el mapukuxan, el que anda en distintos lados, por que
todos nosotros tlenemos una funcién especial acd, y esa funcién hay que cumplirla. Don José
es logko en su comunidad, yo soy machi y nunca lo voy a pasar a llevar a él. El tampoco me
va a pasar a llevar a mi espacio, y cada uno de nosotros debe saber cual es nuestra funcién,
asi no vamos a estar débiles.

Hay distintas formas de ver las enfermedades, estén la llamadas pelotun. Pelo = ver - tun =
verme. Pelotwam verme para adentro, que puede hacerse a través de un machi, a través del
pewma lo que dije antes que sucede con los nifios a los 12 afios.

Cada persona debe también saber interpretar sus suefios. Si cada persona estd realmente en
relacion con su fuerza, siempre su oricntacién y su pelotun serd a través del pewma.

Lo que anteriormente alcancé a escuchar a través del pefii Quidel era, que el pewma fue muy
interesante para €l, para verse a sf mismo. Asi, entonces ¢l pewma viene como pelotun.

Otra palabra es piijiitun, en que la fuerza de uno - necesariamente de un machi, de una
persona que maneja estos conocimientos y que sabe hacer piijiitun-, se comunica directa-
mente con el espiritu de la persona, en sus actluares, para saber porqué llegé a tener tal
enfermedad, cudles fueron sus pasos. Entonces cuando muchos de ustedes vayan donde un
machi, él va a empezar a decirles a ustedes pefii o lamgen: “Peiii cn tal momento hizo esto
y esto, sus dolores comenzaron aqui, aqui, aqui y ahora le duele aqui. Me buscé por todo
esto”, y uno siempre debe comenzar por hacer memoria. Siempre hay un procedimiento para
saber c6mo llegé esa enfermedad. Entonces, se buscan los remedios necesarios para esa
persona. Por ejemplo, cuando a alguien le duele la cabeza no se le da ¢l mismo remedio que
a otros cuando sufren lo mismo.

Quizis ¢l dolor de cabeza es un problema que naci6 de otro. Ahi no entra la cuestién del
piijii que serfa como la fuerza, como el espiritu, sino ¢l re kuxan. Es la persona misma de
carne y hueso y su enfermedad. En ese momento los machi dicen cudl es el problema.

Me parece que he explicado las cuatro formas de enfermarse xafentun, newen kuxan, mapu
kuxan, inakon kuxan, ;jtienen dudas? Yo creo que dudas hay bastantes, porque con una
conversacién de corlo tiempo no se puede aclarar todo. PP e _._]
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Las plantas medicinales en su contexto

Ahora me falta explicar sobre las plantas. Cuando nosotros hablamos de lo que son las
plantas, y cuando hoy dia se habla de lo cultural ¢ intercultural, es porque estamos tratando
de trabajar un poco este tema, colaborando con algunas comunidades. Cuando se quiere
hablar del tema inter-cultural en cuanto a la medicina, las personas que lo aborden debieran
aprender de todo lo que estuvimos hablando, o debieran por lo menos interesarse, por que
s6lo asf podran lograr entender la medicina mapuche.

Lo mismo en el tema de 1a educacién; mientras no entiendan el pensamiento, y dentro del
pensamiento, cémo es el crecimiento del nifio en la comunidad, sabiendo qué sucede en cada
etapa (por que en nuestro pueblo estd muy bien marcado) va a ser muy dificil que haya
interculturalidad, y pasa lo mismo en cuanto a la medicina.

Mientras no sepamos cn qué lugar crece tal planta medicinal, mientras no sepamos en qué
momento la debemos usar, mientras no sepamos cn qué posicién de la luna estamos para
usar tal planta, serd muy dificil entender y comprender nuestra medicina. Aunque se use la
planta, incluso cuando alguien comienza a escribir libros sobre plantas medicinales, y va a
buscar algo sobre la cultura mapuche, sobre el pueblo mapuche, dentro de la etnia mapuche
(que a los estudiosos les gusta mucho usar esa palabra "etnia" para calificarnos a nosotros).
*“Tal persona usé esta planta para eso”, y se confirma y re - conflirma que para combatir eso
es la planta. Esa es la otra gran mentira, por que no es asi. Es decir, cada enfermedad, cada
enfermo tiene en su enfermedad un origen, en una fuerza, y al buscar las plantas que a otro le
mejoraron no le va a hacer ningtin efecto. Porque no es la enfermedad misma, sino que cs
otro el problema.

Ahora, se ha querido hacer un “huerto medicinal”, para conservar las plantas, y esa también
es una mentira. ;Por qué no decimos “ayudemos a los peiii a proteger los lugares donde
existen las plantas”, eso si va a tener efecto para hacerle remedio a una persona. Entonces
existen plantas en los lil y si uno los lleva a otros lil, otra quebrada, con piedras y con todo,
ahi talvés crecen esas plantas, Quizds si csa misma planta la lleva a un invernadero, claro
que va a dar, pero ;va a tener la misma fuerza, va a tener la misma capacidad que ticne en un
Iil? Lo dudo, nunca la va a tener.

También sucede con las plantas que existen en los menoko (los menoko son los que existen
cn los lugares con agua, entre barro y agua). Si las plantas de sus menoko las lleva a otro
lugar, que no es un menoko, y le pone agua artificial, nunca va a tener el mismo eflecto. Otra
cuestion es c6mo se busca la planta, c6mo se saca la planta. Esa es la otra técnica que debe
aprenderse para hablar de interculturalidad y entender al Pueblo Mapuche.

(C6émo se saca la planta? ;Cada pueblo liene su propia forma, y si nosotros nos convenci-
mos de lo que yo les dije, que la planta también es una fuerza; asf, nosotros debemos conver-
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sar a las plantas. Decirles, “yo te necesito para esto y voy a sacar lo justo y necesario”.
Simplemente eso, pero para eso hay que estar preparado con la fuerza, con la fuerza misma
que cada uno tenemos. Entre los mapuche, algunos entienden muy bien, y algunos no, pero
los que viven en el pensamiento mapuche en las comunidades, siempre (a pesar que conocen
la planta) recurren al machi a preguntarle si la planta les sirve. Pero para saber, primero hay
que verlo. Ver qué enfermedad, de dénde viene y de ahi uno dice, esta planta estd en tal lugar.

Lo mismo sucede cuando se van a preparar los remedios. Hay distintas formas de agua.
Algunas vienen en cascada, otras se juntan, una serie de cuestiones que hay que ver y de esa
agua preparar, sacar y hervir los remedios. Enlonces yo no puedo hablar y decir: “mira peiii,
el foye sirve para eso, o esto otro, o el chiijiim sirve para eslo, para eso y para eslo otro”.

No sé si el foye sirve para esto no més, no me atrevo a decirlo por que no es asi. Uno debe
hablar con las plantas. Espero que hayan entendido.

Hay distintas formas de sanar enfermos, no solamente con hierbas. Las fuerzas de las manos,
que cada uno tiene, debe usarlas. Estd lo que se llama machitun - y aqui hay otro problema
-, que todos nosotros, todo lo que tiene que ver con machi, lo llevamos al término machitun,
y dentro de las enfermedades mismas, hay distintas formas: machitun, gijatun, cstd cl zatun,

est4 el miixiim aztun, el miixiim logkon. O sea, una serie de ceremonias que los machi
podemos hacer para sanar a un enfermo.

Y algo chiquitito que se le llama machitun. Muchos se atreven a hablar de gijatun “jFui a
un gijatun!,” a lo mejor no era un gijatun, y era un wixaxipan, era un jejipun. Muchos
dicen: “fui a un gijatun en marzo”, y eso era un kamarikun, por ejemplo. Esas son cosas
que hay que ordenar, yo e¢so nada més quiero decir.
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CONVERSACION CON LOS ASISTENTES AL CURSO
¢ Qué son las fuerzas? jes un concepto abstracto o esti relacionado con algo concreto?

Es como algo que podemos decir abstracto, pero tampoco es asi en realidad, sino estaria
confundiendo. Si nos damos cuenta, tenemos cl fiicha, la kushe, que serian los ancianos, las
personas mayores, y tenemos cl weche y la iijcha, las personas nuevas, jévenes. Ellos termi-
nan su etapa y comienzan esta otra, entonces aqui estd representada la figura del ifiche del
che. Pero esa figura, si la transformamos en el sentido del conocimiento, en el sentido de la
sabiduria del kimiini. ;me entendieron?

¢Las fuerzas son iguales? ;todos tiene fuerzas?

Todas son fuerzas, todas las fucrzas son iguales en el sentido de que ninguna es superior a
otra. Pero no es que todas las fuerzas sean del agua, porque estd también la fuerza del viento,
de las estrellas, de todo lo que decimos que estéd en el wenumapu, todo lo que existe.

Y cuando hablamos del wiji mapu, hablamos de todo lo que es animal, estamos usando la
fuerza que existe, en este caso, un wiji mapu; la [uerza que poseen los animales, la fuerza
que dan los animales, que da buenos Loros, que da buenas vacas, que da todo, tanto lo que es
animales como lambién aves.

Cuando hablamos del che estamos hablando de 1o mismo, decimos: elchepelu, “el que dejé
al hombre”, Luego el que da al hombre: “cl que da al che”.

Cuando hablamos del Elchepelu, ¢l que hace al hombre, Elchen, estamos hablando del
duefio de ésta persona; y si nos fijamos en la figura, es la fuerza a la que estamos pertene-
ciendo como che. Pero como che de carne y hueso pertenecemos a una fuerza comtin que es
cl Elchepelu, pero no en el sentido del giinechen, de gobernar a las personas, (esa palabra
giinechen existe, pero a mi me cuesta usarla porque siempre se interpreta en el otro sentido,
y no en el sentido real del pensamiento mapuche).

Lo que pasa es que la idea de Dios o giinechen es bien parecido a la del Dios catélico.

¢No sé si alguicn sabe que el término Dios existe en mapuzugun?

iPero se usa en la gente mapuche?

Claro, como yo dije en un principio, es un problema de alguna gente, no es un problema del
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pensamiento, de nosotros los machi, es un problema de alguna gente y realmente e¢llos de-
biera corregirse. Nosolros no vamos a cambiar el pensamiento para darle en el gusto a algu-
nas personas, eso es imposible. Eso es problema de otra gente y se ha querido llevar hasta
nosotros. Entonces el hombre dice: “si hago esto estard malo a los ojos de €l, si hago esto
otro” también. Entonces para ellos es una cuestién de condicién, en cambio para nosotros es
una cuestién de compromiso. No sé si me entienden.

. Podria explicar mas el asunto del xafentun?

El xafentun puede ser am, puede ser mewleh, y al final puede ser cualquier otra cosa que no
estd en uno, que no pertenece a uno. Eso es un xafentun. El perimontun son visiones,
cuando uno ve algo, eso es perimontun.

La otra cosa, que yo quiero reforzar es que también hay algunas personas que hablan mucho,
y que lo llevan todo a las enfermedades, la mayoria lo llaman mapuche kuxan. Todo lo
relacionan con lo que es el kalkutuwiin, con la maldad y eso no es tan asi, que todos los que
se enferman es por cslo, csto ¢s un poco mentira. Por cl alma si, por esta otra fuerza que no
pertencce a uno, ahi una persona se puede enfermar; y lo que la mayoria le llaman el wekiifii
como diablo, si uno pensara un minuto mds, ;qué significa la palabra wekiifii?, ;alguien
sabe lo que significa wekiifii?. Wekun: algo fuera de mi. Entonces wekiifii es algo de afue-
ra, algo que no es de mi, que no me pertenece, y por eso mismo me enfermo. Si van algiin dfa
al machi le van a decir “wekiifii tiene, le agarr6 algo que no es suyo, y por eso estd enfer-
mo”. Esa es la explicacién en general de lo que seria wekiifii.

{Como son consideradas las “Meicas”?

Dentro del pueblo mapuche, hay mds personas que trabajan con enfermedades, pero en asuntos
bien especificos: problemas de huesos, todo eso es lo que se llama giitamchefe, algo que
tiene que ver con ¢l ifiche. Existe también algo que tiene que ver con el embarazo de las
personas, las piinenelchefe, el que acomoda las guaguas, un poco lo que hacen las matronas.
Eso existe. Pero de lo demds... ahi yo no podria meterme en ese lema por que no se quienes
son las meicas, si existen, si hacen su trabajo bien, me parece bien, pero no se quienes son.
Nunca he visto una meica, no puedo hablar de ellas,

Yo trabajo en Ia Municipalidad de Vilciin. Por lo que yo sé no hay machi dentro de la
comuna, sino que la machi mas cercana pertenece a Padre Las Casas, jqué pasa en
aquellas comunas o comunidades donde ya no existe la machi, que ya no dispondrian
de esa persona dedicada a la medicina?
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El tema es que el espfritu de machi estd pero, como sucede en algunos casos como el mfo,
fuc un mundo aceptar ser machi, fue una tarea, de amigos, de familiares, de tios, etc., eic.,
hasta que me convencieron que podria servir, y no cs [écil aceptar ser machi, es una cuestién
obvia. Si ustedes conversan con machi, la mayoria sc han negado por tiempo, por tiempo,
hasta que llega el momento en que ya pasd cl tiempo (la época, por que todo tiene su tiem-
po), y finalmente llegan a aceptar. Después no trabajan bien, o no tienen la misma fuerza
para sanar, y hacer las cosas bien, entonces algunos hacen olros malabares.

Es por eso el problema, es porque en la época exacta no se asumi6 la responsabilidad.

Ahora jqué pasa, cuando en un sector la [ucrza estd?. Yo creo que la fuerza estd y quizés se
pudo incluso manifestar a través de personas, a través de perimontun y son personas que
entran a morisr muy jévenes, por que la cuestion de no aceptar ser machi es muerte, no hay
mds opciones o se acepla o se condena en el fondo a vivir enfermo, a quedar paralitico o una
serie de enfermedades. A eso le llamariamos kisu kuxan y muchos lo ven como castigo por
eso le dicen piijii kuxan, pero es kisu kuxan.

(Hace cuanto tiempo que vusted es machi?
8 afios, voy para los nueve ahora en septiembre (1999).

El tema peiii, es en qué lugar sc va a trabajar. Yo mismo estoy ayudando a un trabajo en
Puente Negro por cjemplo, y vemos que los menoko por ejemplo estén, pero no tienen
plantas, por que los pefii derepente dejan los animales, y no hay cercos, no hay forma como
hacer el cerco y hay plantas que ya no estdn, por que los animales las han comido, las han
comido en época en que estédn en reproduccién, y se van perdiendo. Entonces deberian iden-
tificarse los lugares, primero las plantas que estin en el lil, y sino hay en ese lugar, tracrlas de
otro, pero ponerlas en el mismo lil, por que van a tener la misma fuerza.

Lo mismo sucede en un menoko, lo mismo sucede en un wigkul, plantar no es lo ideal, pero
al hacerlo de esa forma, la planta quizds en un par de afios, recupera la fuerza que debe (ener,
pero al hacer un huerto medicinal plantando chiijiim, aunque lo haga bien, aunque hagan
todo lo que ellos quieran, no va a tener la misma fuerza. Pueden producirse, pero no trabajan
en cuanto a planta, replantando asf no s€ si se reproduce, necesita agua, y mas agua, pero la
fuerza, la capacidad va a ser poca.
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2 Usted siempre trabaja con plantas? justed no usa animales para la medicina?

Si, bueno, hay distintas formas, como lo que es el pewiitun. A cualquier enfermedad que no
se pueden sanar a través de plantas mismas, hay ceremonias, en que se traspasa la enferme-
dad al animal. Algunos con cerdos o corderos, por que finalmente igual en noviembre se lo
van a comer. Asf que no me digan, que es contra la naturaleza sacrificar un cordero, mejor no
me pregunten eso. Pero si se traspasa al cordero problemas de quiste, tumores, todo eso es
mis fécil. Antes de hacer otro tipo de tratamiento que dificulte mds a la persona.

En base a lo mismo, al romper el desequilibrio que provocan las enfermedades al Pue-
blo Mapuche ;Cdémo ve usted la vision de la medicina occidental, o sea la posicion del
machi en si, con el médico?

Estuve leyendo el otro dfa un articulo de un diario, y decfa que aqui en América y especial-
mente aqui en Sud América, en otros paises se estd trabajando médicos wigka y machi,
personas que se mancjan en conocimiento de las plantas y de su uso. Esto ac4, es totalmente
dificil, en el sentido que no hay médicos mds abiertos para llevar una conversacién y discutir
sobre enfermedades. Por que siempre nosotros, todos los conocimientos que vienen de otros
lados, los agarramos. Falta voluntad, de comenzar un acercamicnto entre ambas medicinas,
y si se estd haciendo en algunos lugares, por ejemplo, en el Hospital Maquehue me parece,
no sé, no puedo opinar, pero yo creo que esa discusion debiera venir desde las comunidades
y plantearse con el mismo médico que los atiende.

Y si un wigka va a conversar con usted, ;usted lo atiende? ;o solamente a los mapuche?
Depende de cémo llegue, siempre depende de c6mo llegue, de eso.
.Pero qué significa eso? jqué depende de cuidn enfermo llegue?

No, no, es la actitud. Para (ratar con los machi hay una serie de reglamentos que primero hay
que cumplirlos y después hay que comenzar. Por ejemplo, estd la forma de saludarse con el
machi, de preguntar por la salud, la familia, la comunidad.

Y recién quizds, antes el machi ni siguiera le pas6 la mano. Recién €l reacciona, y le empie-
za a conversar, y de ahf le saca su diligencia, a que va, qué es realmente lo que quiere pero
siempre con esa actitud, es decir, si se tiene el primer paso dado, lo que es lo protocolar se
podria decir, es mds f4cil conversar.

Por ejemplo: yo quisiera llegar a usted en su condicion de machi, estoy enferma del
espiritu, me siento mal, pero a mi nadie me ha ensefiado a llegar a usted en su condicién
de machi, incluso mds, una experiencia: yo no sabia que usted era machi, esta mafiana
me dirigi a usted, por que lo veia tan jovencito, que pensé que usted era alumno de
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Pedagogia, incluso yo le dije “usted es alumno de pedagogia?”’ “si”’, me dijo usted, en
complicidad con el profesor Quidel, “soy profesor de pedagogia intercultural”. Yo creo,
por que soy hija de esta zona, creo en la sabiduria de los machi, que ha sido transmitida
por mi familia, pero yo no he tenido acceso a este protocolo. Ahora, si me siento enfer-
ma, y quiero recurrir a sus servicios, jcomo lo hago? Por que yo no conozco como
llegar a usted, ;jcomo lo hace cualquier wigka que quiere llegar a usted en su condicién
de machi?

Algunos se hacen acompaiiar por un mapuche, o lo otro es llegar no més, no estoy hablando
s6lo de mi caso, estoy hablando de los machi en general. Siempre se habla con la persona o
con personas de la familia del machi, cuando la persona no lleva un interlocutor. Siempre se
habla a alguicn de la familia, porque es la persona mds cercana del machi, ya sea papd,
mamd, esa es la otra forma. Pero direcltamente, es un poco dificil, a no ser que haya un poco
de amistad, pero siempre es dificil, a no ser que vaya como wixan, como visila, ¢so ya es
olra cosa.

Bueno, puede ser que este sea el pequeiio aporte de parte de mi Pueblo Mapuche. Yo puedo
hablar como “‘de mi pueblo”, no como lo hacen algunos dirigentcs: tomédndose las atribucio-
nes de otras gentes, como representantes.

Ojald que el tema les haya servido, para entrar en confianza, y entender un poco los proble-
mas, que existen hoy dia, ¢l mismo problema educacional, de la salud, y que siempre hay
como un rechazo a algunas cosas... s por que nuestro pensamiento es distinto al pensamien-
to occidental, como es la misma situacién del wifioy xipantu. Alld, todos el primero de
enero, celebrando, ddndonos abrazos, pero ;qué cambio ciclico en la astrologia sucedi6?,
nada, acd nada. Pero como somos copiones, el primero de enero, abrazos. En cambio, en
junio si hay cambios, estamos en invierno, hay una seric de cambios, para la zona central en
julio por ejemplo. Entonces el llamado mio es a que respetemos el medio en que vivimos, no
digamos “‘esta cuestion es de los Mapuche”, no vivimos acd. Cualquier hombre donde va a
vivir respeta ese medio y nuestro pensamiento lo tenemos muy claro, ahora si nos van a
llevar a otro lugar, perdemos nuestro origen, perdemos nuestra fuerza, perdemos nuestro
tuwiin. Lo que ha hecho hoy dia el gobierno, con la compra de pequefias tierras, la gente de
alld la llevan a otro lugar, ;qué van a hacer alld? perder la religién, pierden todo esto que les
estoy diciendo, "aunque igual siguen en la tierra”, dicen. Por eso, incluso en la cuestion de la
identidad, quizas el traslado puede ser dentro de una misma identidad, quizéas no se pierde
mucho. El ideal es por ejemplo que, todo estos traslados que se han hecho fueran en el
mismo kifiel mapu, que seria un mismo origen comiin, cada sector, cada zona, tiene un
origen comiin. Despuds estd lo que es ¢l fiital mapu, ahi eslaria lo que es la identidad terri-
torial; por que de otra [orma pierden todo cste conocimiento, pierden esta relacién y quizds
dejan de ser un poco Mapuche, aunque lo siguen siendo de todas maneras.

Nota: Este texto corresponde a la transcripcion revisada del material presentado por el autor
en el evento. C.E.
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Capitulo 10
Competencias, Aplicaciones y Reflexiones en torno a la Diversidad
Cultural en la Araucania:

Teresa Durdn y Noelia Carrasco
RESUMEN

Este capitulo final completa la sistematizacién de la actividad general del
Curso, abordando particularmente la evaluacién e impactos que los diferen-
tes sectores que participaron, demostraron hacia la etapa de cierre y en los
meses siguientes, como consecuencia directa de la experiencia.

Tal evaluacién consta, entonces, de versiones informativas y reflexivas de
diverso orden y que el equipo organizador consideré hasta la fecha de edi-
cién: ejercicios que resumen la actividad, registros de observaciones verba-
les, informes verbales y escritos de los estudiantes extranjeros y observacio-
nes de terreno post — actividad. Se conté con el ordenamiento de los resulta-
dos del test de entrada y de evaluacién propiamente tal; con la Evaluacién
Final elaborada por la Dra. Florencia Mallon con los Informes de la Prictica
Intercultural de los cinco estudiantes extranjeros y con observaciones de te-
rreno pre, durante y post experiencia. La organizacién de este material, si
bien intent6 incluir todas las voces a las que se tuvo acceso, es de exclusiva
responsabilidad de las autoras.

Dado el contenido de esta seccién, la linea de sistematizacion pretende con-
siderar en primer lugar, a los actores de la experiencia en su rol de coordina-
dores y académicos, estudiantes nacionales y extranjeros, docentes, y co -
organizadores, especificamente los sectores mapuche que participaron a tra-
vés de sus dirigentes. Luego se presentardn las temdticas consideradas rele-
vantes a la evaluaci6n y, para concluir, las proyecciones de la actividad.

| Bste texto fue revisado por el profesor Arturo Herndndez, Decano Facultad de Aries y Humanidades UCT.

143



1. ACTORES
1.1. Coordinadores Académicos

Como ya se adelanté en la introduccién, la coordinacién académica internacional la asumié
la Dra. Florencia Mallon. En su resumen del curso afirma: «Al conceptualizary organizar el
curso internacional sobre métodos participativos de acercamiento a 5 sectores Mapuche de
la IX region, una de nuestras metas mds importantes era tratar de formular métodos
interculturales de investigacion que partieran de un didlogo horizontal entre los participan-
tes»?.

La coordinacién académica local, expuso en ¢l capitulo 1° las consideraciones que sustenta-
ron la experiencia. Sélo resta afadir que esta argumentacién se vio plenamente justificada al
final de la jornada. Las escasas oportunidades con que cuenta aiin la region para avanzar por
la senda de la interculturalidad, en tanto predomina la perspectiva etnocéntrica en todos los
dmbitos de la acci6n y del conocimiento, como [uera demostrado por todos los investigado-
res — docentes, establecen la base problemdtica del tema. De ah{ que se procurara que desde
un comienzo de la actividad hasta su término se “ensayara” una préctica respetuosa de con-
sideracién del “otro™, en su calidad de “alter”. Al respecto, Mallon registra «... se establecie-
ron relaciones pares entre tres estudiantes de la Universidad de Wisconsin y tres sectores
Mapuche. Yesenia Pumarada Cruz, estudiante de maestria en Estudios Latinoamericanos
hizo su trabajo de investigacién en la comunidad de Nicolas Ailio I, Huellanto Alto, en la
comuna de Gorbea. Tatiana Rizova, estudiante de doctorado en Ciencias Politicas, trabajé
en la comunidad de Reiiico Grande, en la comuna de Lumaco. Y Gwynn Thomas, estudiante
de doctorado en Ciencias Politicas, trabajo en Chapod, sector de Maquehue» .

En relacién a la presentacién del Video Egquilibrio y Perturbacion en esta Vida, cste
ejemplificé una relacién estratégica entre las comunidades organizadas, los servicios pibli-
cos y la investigacién antropoldgica, en la cual estos enles se condicionan a escucharse
mutuamente desde sus respectivos puntos de vista. Este objetivo se habia demostrado ya,
cuando contando con la posibilidad de concrecién del Curso, los organizadores locales ini-
ciaron jornadas de discusion ¢ intercambio con los seclores con los que mantenfan relacio-
nes de trabajo desde 1996, para establecer acuerdos que satisfacieran su modalidad de parti-
cipacién, Fue en esta época en que se definié el papel de los estudiantes extranjeros, en una
visién conjunta con el Centro organizador y las recompensas que los seclores organizados
recibirfan por su participacién. En la jornada inaugural, los dirigentes expusieron sus apre-
ciaciones acerca de la iniciativa y la importancia de ésta para la discusidn y el intercambio
de conocimientos en torno a sus inquietudes actuales. Se destacé don Pedro Millan, Presi-
dente de la Asociacién Indigena de Riipiikiira, don Santiago Huenchufiir, Presidente de la

? Ver anexo N°1.
* 1bid.
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Comunidad de Refiico Grande, Sr. Venizio Lincopi, Presidente del sector de Puente Negro,
don Heriberto Ailfo, Presidente de la Comunidad Nicolds Ailio y don Tomés Calcumil, por
la Agrupacién Cultural y Ecolégica de Chapod, Maquchue. Este tipo de relacién continué
hasta la jornada final, en la que organizadores y estudiantes extranjeros evaluaron la partici-
pacién mutua, indispensable para ¢l planteamiento de alirmaciones vélidas de conocimien-
to.

1.2. Docentes

Los nueve docentes que participaron en la experiencia, representan disciplinas y enfoques
metodoldgicos sustantivos e interactivos diferentes. Si consideramos el primer aspecto, se
observé que todas las disciplinas presentarian una evolucién en su acercamiento hacia la
diversidad cultural, lo que dieron a conocer a través de distintos recursos pedagégicos. Esto,
que pudiera ser una condicién propia de las ciencias sociales, se advirtié también en las
ciencias naturales y particularmente en disciplinas de fronteras, como la etnoecologia. Se
podria decir entonces, que desde las ciencias sociales hoy dia, no habria ningin impedimen-
Lo para un acercamicnto cada vez mas integral hacia el mundo indigena y la condicién social
de Pueblo. El papel del especialista, sin embargo, es clave en esta posibilidad, ya que depen-
derd de cada uno ¢l modo como practique la disciplina. En el caso de la antropologfa, por
cjemplo, creemos que esta puede no sélo ofrecer un aporte sustantivo al conocimiento, en
este caso, de los mapuche a través de la ciencia cldsica y moderna, sino que puede también
adoptar una visién mds interprelativa, mas inclusiva, «donde el andlisis nos incluye como
formando parte de los fenémenos que estudiamos» (Geertz, 1992).

En el caso de los docentes mapuche, al comprobar la recepcién amplia de sus aportes por
parte de la audiencia, su actitud participativa se vio reforzada. Reconocemos que eslos apor-
tes representan la perspectiva individual que los sujclos tienen sobre «la cultura como siste-
ma», y las relaciones con la Sociedad Nacional; no obstante, dado que ellas mismas se han
autodelimitado para cl drea Wenteche, ofrecen una base de relatividad interesante de consi-
derar.

En relacién al contenido y metodologias de acercamiento a los temas, la participacién de los
docentes confirmé la hipétesis ya prevista por el CES desde la experiencia de trabajo antro-
poldgico preexistente, en el sentido de que cada exposicién proporciond antecedentes para
sostener la afirmacién de que nuestro pais no asume plenamente su condicién de pais
multicultural y pluriétnico. Se mostré que este hecho arranca desde la época de la coloni-
zaci6n (Casanova, H. op cit) avaldndose una actitud de desconocimiento e incluso de atrope-
1lo al fenémeno de la diversidad cultural a través de una politica legislativa eminentemente
monocultural y etnocéntrica (Vidal, A. op cit). En el &mbito del desarrollo, los antecedentes
proporcionados por los docentes, particularmente los mapuche, vinieron a rcfrendar con
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creces, por una parte, la vigencia del fenémeno de la diversidad cultural y por otro, de que
micntras el referente cultural no sea incorporado en los programas de ayuda, dificilmente se
puede transitar hacia logros comprehensivos y efectivos para superar ¢l estado de depresion
de las comunidades mapuche. No obstante lo anterior, los docentes demostraron que ¢l com-
portamiento de la gente en las comunidades es dindmico y multidimensional: la identidad se
expresa de distinta forma en el tiempo, dependiendo de las condiciones estructurales con
que se cuente (Peyser, A. op cit) y, ademds, hoy dia aparece atravesado por multiples facto-
res sociales que previenen contra el uso irreflexivo de relerentes ledricos y/o culturales (Perez,
E. op cit). En otras palabras, paralelo al tralamiento de la relacién problemdtica entre Pue-
blos Indigenas y Estados Nacionales, debieran conligurarse acercamientos metodoldgicos
que recojan la intradiversidad étnica y los desempefios individuales, en concordancia con
leorias de orientacién interprelativa y multidimensionales. Los acercamientos que hasta hoy
resultan los més pertinentes, han sido los de la etnogralfa reflexiva (Hammersley y Atkinson,
1994).

Foto 1: Grupo de trabajo: Alexia Peyser y estudiantes regionales de las municipalidades de Galvarino ¢ Imperial.
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1.3. Estudiantes Extranjeros

El Curso se vio enriquecido con la participacién de tres estudiantes del Instituto de Estudios
Latinoamericanos de la Universidad de Wisconsin, cada una en la fase de llevar a cabo
investigaciones de terreno que les permitieran avanzar en sus estudios de postgrado.

La Srta. Gwynn Thomas, estudiante de ciencias polilicas, requeria practicar metodologias
cualitativas para su disertacién, las que conocia sélo a partir de cursos leéricos. En cuanto a
su investigacion, ella deseaba argumentar que "las imdgenes y el discurso acerca de los
roles masculinos y femeninos juegan un papel crucial en el soporte de los regimenes politi-
cos..." Estaba interesada en "el uso que los gobiernos hacen del género para ganar apoyo y
legitimidad»; y en esta linca se preguntaba: ; Por qué los estados conciben a las mujeres
como un apoyo?, ;Como comprenden este proceso?, ;Cudndo y porqué las estrategias de
género comienzan a fallar?

En lo empirico, la tesis pretendia examinar la dimensién del género para su legitimacion;
comparando el uso de imégenes y discursos de género empleados por los gobiernos de Allende,
Pinochet, Aylwin y Frei en el marco de tres tipos de regimenes politicos. Al llegar a Temuco,
Gwynn portaba antecedentes generales sobre el tema y la expectativa de lograr visiones
importantes para su proyecto. Ademds de su experiencia con el idioma, que Gwynn evalué
como positiva, ella tuvo que reconocer que el trabajo de campo orientd en otra direccién sus
aprendizajes. En este proceso, logré conversar con algunas mujeres del sector, quienes re-
cordaban a los presidentes en relacién a cémo facilitaban sus labores hogarefias y/o les apor-
taban programas de asistencia para la crianza de los nifios. Pero la gente no tenfa interés en
estos temas. Y Gwynn dice: “no creo que esta sea una leccion mala de aprender. Los dife-
rentes individuos, grupos y comunidades tendrdn mayor o menor interés en los t0picos que
a uno le interesan, dependiendo de su historia y de sus actuales condiciones...” Creo que
debe haber una conexidén entre nuestro interés y lo que el grupo cree que es importante en su
vida...”. En olras palabras, Gwynn sinti6 que su proyecto no se conectaba con la gente, con
ella y/o con sus reales preocupaciones. En suma, ella se vio abocada a escuchar relatos e
interpretaciones sobre la edad, que a los ojos de sus integrantes la hacian distinta, dadas sus
fuertes creencias evangélicas. Asf, Gwynn fue (ratada como “una huésped” y debié actuar
como tal, entregando informacién social sobre ella. En relacién a su tema inicial, se vio
llevada a escuchar mayormente a los hombres; ya que la organizacién que la acogié - la
Agrupacién Cultural y Ecolégica - estaba compuesta en su mayoria por hombres, contando
s6lo con una mujer. En este contexto, logré conversar sobre la comunidad y sobre politicas
nacionales e internacionales: “Esta fue una muy frustrante experiencia para mi ... pero no
supe como superarla”, dice, ya que su tiempo de permanencia cn la comunidad fue muy
escaso (12 dias). Asi, Gwynn cambi6 su tema de interés por el de la “participacién” de la
gente en los grupos funcionales. Describi6 tres principales razones de sus conversaciones
con la gente y de sus observaciones de campo:
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* La falta de familiaridad entre la gente de Chapod respecto de las bases organizativas y
sociopoliticas generales en ¢l pais. En cambio, el sector tenfa una historia de activos
grupos de iglesia, asi como grupos para mejorar la posicién econémica de la comuni-
dad.

*  Ladesconfianza en este tltimo tipo de grupos, que se caracterizaban por no compartir
los beneficios de los proyectos con toda la comunidad.

»  La carencia de métodos para generar y organizar discusiones acerca de los problemas
que ellos enfrentan y de cémo generar planes concretos para resolverlos.

En relaci6n a los métodos participativos, Gwynn destaca tres lecciones:

* La confianza como elemento critico en los grupos, factor que ella trabajé ofreciéndose
como colaboradora en un programa para nifios en la escuela.

*  Laextranjeria favorece las relaciones, ya que éstas no sc fundan en creencias de discri-
minaci6én y/o racismo esperables de parte de los ‘“chilenos”. Por otra parte, ¢l sector
recordaba positivas experiencias con misiones Estadounidenses, 1o que [ue favorable en
su estadia.

* La conversacién permite establecer mejores relaciones que la entrevista estructurada,
aunque se requiere preparacion especial para mantener el foco de interés propio sin
descuidar el interés de la gente. Entonces, la importancia del uso de los métodos cuali-
tativos es que ellos exigen f{lexibilidad ante la gente y ante los propios propésitos del
investigador.

No obstante lo anterior, Gwynn Thomas afirma que “el Programa de Temuco llené mis
expectativas en cuanto mejoré mi espaiiol, me introduje a la cultura chilena y tuve una
oportunidad de experiencia en trabajo de campo, de lo que destaco la importancia del inter-
cambio cultural... Al sentir muy profunda la diversidad cultural y atin la diferencia cultural
entre Santiago, Temuco y la comunidad... pude explorar el racismo de la cultura chilena
aun presente en su propia educacion... asi, para tener una vision mds completa acerca de la
realidad politica de Chile, se debe ampliar mucho mds la mirada y apreciar las grandes
diferencias, pero también las similitudes, en relacion a la realidad que viven las comunida-
des mapuche en el pais, lo que influird en mi trabajo futuro”.

Yesenia Pumarada y Tatiana Rizova vivieron experiencias parecidas cn lo que a impactos en
sus proyectos originales se refiere, aunque debido a un manejo idiomitico més expedito,
tuvieron resultados abiertamente mds significativos. Si bien citaremos s6lo algunos parrafos
del trabajo de Yesenia, no podemos dejar de reconocer que sus conclusiones no s6lo son
experienciales y metodolégicas, sino también conceptuales. En efecto, Yesenia, originaria
de Puerto Rico, venia con una experiencia particular de interculturalidad al estar estudiando
en Estados Unidos. Como ella lo dice: “mi experiencia intercultural principal ha sido “el
exilio” en un pais distinto, de diferente cultura, idioma, insertada ahf, en un pafs extranjero,
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por razones de estudio”. Su lesis se centraba en ¢l concepto de ciudadania, el que revisarfa
de modo particular con el sector de mujeres en la comunidad que habfa elegido. Su experien-
cia sin embargo, la llevé por otro camino: simplemente revisar de modo critico su concepto
de ciudadania.

Inicialmente, Yesenia consideraba que este concepto de ciudadania «tiene muchas definicio-
nes e implicaciones, desde pertenencia politica a una nacién soberana particular, hasta
posesién de derechos humanos y civiles reconocidos por un estado». Para prop6sitos de su
investigacién, delimit6 que «ciudadania se refiere a la relacién entre un estado y las perso-
nas dentro de la jurisdiccion del mismo», y en esle mismo plano formal, el concepto que
examina criticamenle agrega que «la ciudadania no puede tener significados distintos para
grupos diferentes, puesto que no se puede dar en «grados». Un pais en el que se establece
una jerarquia de ciudadania por nacionalidad, etnicidad, raza, género, religidn, clase so-
cial, herencia cultural, ideologia politica, orientacion sexual, edad, lugar de procedencia
(acento, forma de vestir), y estilo de vida, deja de ser por definicion un estado democrdtico,
puesto que carece de una ciudadania real, que por definicion debe ser equivalente».

Dado que esta estudiante, al igual que las demds, no contaba con la experiencia de haber
examinado empiricamente este marco conceptual con connotaciones universales, la expe-
riencia de terreno le permitié llevar a cabo esta revisién con antecedentes directos, prove-
nientes de la propia forma en que la gente de la comunidad de Nicolés Ailio 2, con los cuales
ella pudo compartir, vive su «ser ciudadano y ser indigena en ¢l Estado chileno».

Considerando todos los antecedentes histéricos y politicos relevantes - en particular de la
comunidad de Ailio y del Pueblo Mapuche en general - Yesenia obtiene resultados analfticos
significativos, en tanto el concepto inicial es necesaria y refinadamente cuestionado, luego
de la observacién empirica. Tras un recorrido por las distintas etapas vividas por la comuni-
dad, considerando sus alianzas politicas con movimicntos y partidos de izquierda, hasta su
divisién entre Nicolds Ailio 1 (Tranapuente) y Nicolds Ailio 2 (Huellanto Alto, Gorbea),
Yesenia concluye que: «... se necesita un marco distinto, y mds tiempo, para incorporar en
el proyecto a los miembros de la Comunidad que estdn fuera, ya sea en espacios urbanos o
rurales. En el caso de Ailio, hubiera sido productivo también poder visitar las familias que
regresaron a Tranapuente, ademds de las que decidieron no participar del subsidio. Obvia-
mente la falta de tiempo (y recursos) no permitieron esto... La juventud en Ailfo afronta
problemas completamente distintos a los afrontados por sus padres. Hay varias fuentes de
frustracidn y conflictos, en especial relacionados a la emigracion, a una escuela mucho mds
«fuerte» y con mds poder de aculturacién, al desajuste socioecondmico global de los proce-
sos neo-liberales contempordneos, etc. El llamado de la emigracion es mucho mds fuerte, y
aungque sus oportunidades de educacion sean mejores, la situacidn econémica apremiante
limita las opciones inmediatas sin necesariamente disminuir los deseos por estudiar; la
migracion ciclica a la ciudad amplia las diferencias entre jévenes y adultos, particularmen-
te entre las mujeres y sus hijas y nietas, posiblemente generando conflictos de identidad o
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definiciones distintas a la identidad comunitaria, y quizds friccién en las relaciones familia-
res. Sin embargo, la dindmica y la metodologia para trabajar con los jévenes tendria que
seguir una linea distinta a la usada para trabajar con los adultos, y quizds se puedan reali-
zar talleres que incorporen el desarrollo de esta metodologia y enfoquen a la poblacion
Joven mapuche de las comunidades... Es distinto el grado de participacion de las mujeres en
proyectos de investigacion que no traten especificamente temas como la relacion entre los
géneros o a la mujer mapuche, y cada investigador o estudiante debe al menos estar cons-
ciente de esta limitacién. Esto es, si se estd intentando realizar un proyecto verdaderamente
participativo, hay que buscar formas de incorporar a las mujeres, teniendo en cuenta tanto
la cultura de las mujeres como la relevancia de los objetivos para ellas».

En el caso de Tatiana, originaria de Bulgaria, contaba también con una experiencia de
interculturalidad en Estados Unidos, voluntaria y forzada a la vez, de la que habia aprendido
que “el didlogo entre representantes de culturas distintas no se optimiza por la claridad del
idioma comuin, sino por la claridad del conocimiento y tolerancia”. En su informe oral
enfatizd con fuerza su experiencia de vivir “el choque cultural” en Refiico, mds alld de la
buena voluntad de la familia que la acogid. “Decidid participar en el curso porque le interesé
la metodologfa, pero también porque estaba empezando a pensar un proyecto de investiga-
cién doctoral que tratara la relacién entre la legalizacién de los titulos a la tierra y el desarro-
1lo sustentable. Se le conectd con la comunidad de Refiico Grande justamente porque €n ese
sector se estd viviendo, en propiedad, la problematica introducida por las empresas madereras
y la falta de un desarrollo sustentable y viable. Como anota en su informe, al comienzo habia
pensado su proyecto en forma altamente absitracta™ .

Tatiana organiz6 su informe en “10 lecciones que aprendi6 en el proceso de investigacién”,
definiendo su experiencia como un “didlogo entre saberes™, posible s6lo a partir de la “flexi-
bilidad de la investigadora y de su capacidad de escuchar y respetar los conocimientos y
opiniones que no andaba buscando”. Tatiana, en su trabajo de terreno, en la comunidad de
Reifiico Grande vivenci6 como parte de la metodologia a la reflexion, sensibilidad, y carifio
que incorpora luego a un proyecto més abstracto y “cientifico”. “Como ella misma gonc]u-
ye, son lecciones que podrd aplicar a futuro en cualquier contexto de investigacién™ .

El psicélogo comunitario canadiense Silvayn Goudreau, radicado temporalmente en la zona
por una consultoria académica®, asumié también el rol de “estudiante extranjero”, dado que
en su estadfa no habfa tenido la oportunidad de conocer comunidades mapuche en un plan
formativo como el propuesto. Dada su especialidad, fue propuesto para el sector Puente
Negro, interesado en un proyecto de salud intercultural, el cual acompaiia el CES desde
1998. En su informe escrito declarard, luego de conocer a la machi Maria, de 115 afios:

* Ver Anexo 1.

% Thid.

°El Sr. Goudreau estuvo adscrito a la Carrera de Servicio Social de 1a Universidad Catélica de Termuco hasta enero
del afio 2000,
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«Fue un instante mitico... Como explicar las sensaciones derivadas de las vivencias en este
rincén de la tierra, donde todo parece estar quieto. Una ruka, lugar de convivencia de
perros, pollos y un fuego cuyo humo abrazaba surcos de mds de 120 aiios de historia, por
donde corren caudales de sabiduria. Es ella, la Machi dotada de poderes capaces de esta-
blecer puentes entre dos mundos, uno lleno de desafios terrenales y el otro, donde los espi-
ritus danzan en perfecta armonia. Afuera, un Rewe acariciado por los rayos del sol rojo
que se ocultaba en el horizonte dio inicio a la oracidn, rogativa de la Machi en su idioma
materno, deseando parabienes al extranjero que quiso tocar su tiempo. Rodeado de ami-
gos, como en casa, el desafio fue llenarme de las riquezas que me presentaba la nueva
tierra. Esta travesia a través del corazon y alma de una rica, hermosa y aiin subestimada
cultura fue, de hecho, una travesia que no ha concluido aiin y que continua desafiando mi
mente y mi alma».

En efecto, “Esle proyeclo - acompaifiado por el CES- intenta acercar la medicina occidental
y la mapuche, en la actualidad, profundamente disociadas. Contempla el componente de la
organizacién social y el de los sistemas médicos en accién, especificamente el conocimiento
de cada uno. A la variable anlerior se agrega la participacién de la estructura administrativa
del Estado (municipio) interesado en implementar una politica de desarrollo indfgena en el
sector»’. ;Cudl era la visién de la comunidad respecto de su propia vivencia holfstica de
salud y particularmente en relacién al sistema oficial?, Silvayn contaba con el concepto de
“empoderamiento”, muy utilizado en Estados Unidos y Canada los iltimos afios. Este con-
cepto se justifica «al constatar la presencia en comunidades de una pérdida de poder sobre
sus propios procesos y sobre su entorno; empoderar es el proceso inverso, el colaborar en la
re-apropiacién del poder por parte de la comunidad sobre aquellos aspectos que se habrdn
perdidos o blogqueados». El sector constituido de alrededor de 140 familias, conforma 10
comunidades mapuche, en una de las cuales el estudiante se radicd, particularmente en la
posta o Estacién Médico de Rural. A diferencia de sus compafieros, Silvayn no llevaba pro-
yecto propio; su tarea consistia en contribuir al proyecto en marcha desde su multilingiiismo
y sus deseos de conocer el mundo mapuche. Fue asi como se inserta en el estilo de investiga-
cién accidn «en que las diversas etapas de la investigacion van siendo definidas por el
investigador en conjunto con la comunidad estudiada, pudiéndose replantear objetivos, ac-
tividades y las conclusiones presentes. Un procedimiento que el autor plantea de gran im-
portancia fue la manera en que se insert6 en y con la comunidad, y que consistié en el estilo
de acercamiento validado. Acercarse a la sefiora que estada sentada que no era lider o diri-
genle, acercarse a hablarle, a preguntarle por cémo estaba ella, su familia, de compartir la
comida y aprender el nombre de éstas en su lengua... En esta investigacién, como técnicas se
emplearon la observacién participante, la utilizacién de informantes expertos pertenecientes
a las comunidades, entrevistas grupales, entrevistas individuales semi-estructuradas y la re-
coleccién de testimonios via grabacion y redaccién escrita». Percibe a quienes lo hospedan
como “Felices y carifiosos a pesar de la mala economia (sequia, precios bajos de los pro-

? Documento Interno CES - UCT.
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ductos agricolas), de la opresién social y del racismo institucional... jDemostracion de
resilencia!” .

Logra comprender que la «visién multidimensional y ecosistémica de la salud incluye cuer-
po, mente, sociedad, cultura, espiritu, medioambiente, economia de grupo y educacién de
los nifios. Este nivel de inclusién demuestra un pensamiento complejo, comunitario, preven-
tivo y a largo plazo ... El pueblo Mapuche de Puente Negro puede apreciar algunos elemen-
tos positivos de su Servicio de Salud, también tiene criticas y recomendaciones para el
mejoramiento: Primero, el tiempo de atencion médica les parece insuficiente. Dos de las
sugerencias frente a esta insatisfaccion fueron que el médico mejorara su puntualidad y que
la ronda médica se hiciera 2 veces al mes. Otra critica fue la falta de un especialista que
pudiera ayudar con los problemas bucales y de vision. Entonces, la recomendacién fue la de
incluir un oculista y un dentista 4 a 6 veces al afio. Aunque fue una de las sugerencias mds
populares, la iiltima en presentarse fue la relacionada al mismo tema de la insuficiencia de
atencion médica: tener un auxiliar en la posta de manera permanente en caso de emergen-
cia y para cuidar el jardin de plantas medicinales».

Silvayn registra cuidadosamente las propuestas de la gente de ambos sistemas medicinales,
fundados en relatos de experiencias vividas. Concluye diciendo que: «Considerando las
limitaciones de ambos sistemas médicos y de su inter-complementariedad, todos ven la sa-
biduria y las ventajas de combinar el servicio médico winca con la medicina tradicional
mapuche. Efectivamente, las comunidades del sector de Puente Negro tienen un interés
marcado por mejorar la colaboracién entre el médico y la machi, de tal manera que por
medio del dialogo, pueda nacer un intercambio “bi-direccional”.

Pero en ningiin caso se afirma que “la machi y el médico puedan 6 deban trabajar juntos en
el mismo dia”. Asi, Silvayn, concluye que «aquf no se trata de una competicion entre el
médico y la machi, ni tampoco de solamente tolerar la presencia del otro sino de valorar el
aporte de cada uno para, finalmente, mejorar la ayuda ofrecida a nuestros peiii y lamuen’...
Este esfuerzo para el acercamiento intercultural, no se limita al servicio de salud ofrecido
en territorio mapuche, sino también al Hospital de Imperial, que en la actualidad es defi-
ciente... Dentro de la cosmovision mapuche, el concepto de la salud no estd limitado a la
dimension corporal sino que se presenta mds bien holistico, incluyendo también los niveles
espiritual, emocional, social, medioambiental y cultural. Entonces, cuando se explord el
tema de la salud y de c6mo la poblacion mapuche queria mejorar el desarrollo de la salud
Y su servicio intercultural, se hablaron los temas de la religion, la agricultura y la educa-
cion»,

* La resilencia es la capacidad de una persona o un grupo de resistir a las situaciones dificiles y de construir
positivamente en la adversidad.
* Del mapudungun que significa: “hermano y hermana”'
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En conclusién, Silvayn evalia el curso como «excelente y de una sobresaliente estrategia
pedagdgica: las poderosas integraciones de la teoria a la prdctica, de la poblacién indigena
al equipo académico, de alumnos extranjeros a otros, que ya trabajan en la region y al final,
de la integracidn del proceso de aprendizaje a la contribucion comunitaria real. Aunque
esta retroalimentacion fue muy positiva, una recomendacidn que podria ayudar al curso
seria preparar mejor al alumno haciendo el taller en terreno mapuche, para que durante su
visita, comprenda la comunidad, el proyecto y la logistica... Un elemento importante para el
investigador y los dirigentes del curso fue asegurar que esta “investigacién - accion”, en
colaboracién con las comunidades mapuches, no se limite al crecimiento del conocimiento
del alumno sino también en la traduccidn de este proceso en beneficio concreto a las comu-
nidades que invirtieron mucho tiempo y esfuerzo...»"

Finalmente, Gesine Kaiser, enfermera y etnéloga alemana, radicada en la zona de Imperial
desde 1997, particip6 en el curso con el objetivo de preparase para formar parte del proyecto
de desarrollo integral que se llevaria a cabo en Riipiikura con la intermediacién del CES!" .
Ella se inserté en el sector a través del dirigente principal de la Asociacién Indigena con el
propésito de “conocer el contexto de salud de Riipiikura, y ponerlo al servicio de las tomas
de decisién por parte de la gente del sector y del servicio municipal”.

En su informe primero ante los dirigentes, Gesine demuestra haber reconocido ciertas dreas
de riesgo en la poblacién, asi como fortalezas, estas iiltimas provenientes de los conocimien-
tos de la gente acerca de c6mo enfrentar las enfermedades, optando por el Servicio Oficial y/
o el sistema médico mapuche. Aunque esta iiltima opcién es mds dificultosa que en Puente
Negro, ya que en Riipiikura existen menos machi, la gente puede ir a otros sectores y/o a
recurtir a otros agentes en salud, de larga (rayectoria en el sector.

Asi, las experiencias de los estudiantes extranjeros fueron diversas, no sélo por su insercién
en sectores distintos, que tenfan problemdlticas propias, sino porque su propio condiciona-
miento cultural y “cientifico” también varié. La regla comiin, no obstante, fue haber recono-
cido la importancia de la practica intercultural, no sélo para ellos mismos, sino también para
establecer relaciones mds equilibradas y que aun podian ser provechosas para la gente
mapuche.

1.4. Estudiantes Nacionales — Regionales
Se conté con la participacién total de 40 personas interesadas de la regién, la mayoria de

ellas profesionales. La Municipalidad de Nueva Imperial, que dinamiza un proceso de defi-
nir politicas indigenistas para su sector rural, se hizo presente con nueve funcionarios prove-

10 T as comunidades recibieron un aporte de retroalimentacion por la inversion de su tiempo y dedicacion, acorde
con las necesidades expuestas, principio que debiera ser sostenido.

"' En la fecha de edicién de este texto, este proyecto se encuentra en ejecucion, contando con la participacion en
el equipo de Gesine Kaiser.

153



nientes del agro, la educacién, el desarrollo y la salud; siguié en nimero de participantes la
Municipalidad de Galvarino, ambas comunas con alta concentracién de poblacion mapuche,
con cuatro funcionarios; la Municipalidad de Lautaro, con tres; y la Municipalidad de Padre
Las Casas, Ercilla y Vilciin con dos.

Con asistencia menos representativa se hicieron presentes las Municipalidades de Melipeuco
(1), Cunco (1) y Lumaco (1); en este dltimo caso a través de un [uncionario del Departamen-
to de Cultura. Participaron, ademds, dos organismos no gubernamentales, como también
una institucion de Iglesia; el cupo de asistenles se completé con estudianies tesistas de inge-
nierfa forestal (2). En cuanto a [uncionarios de representatividad institucional, el curso conté
con la participacién de un Concejal de la Municipalidad de Vilcin y con un representante de
la Asociacién de Municipalidades de la Regi6n de la Araucania, AMRA; esta iltima, institu-
cién patrocinante de la jornada.

(Con qué conocimientos sobre la sociedad y cultura mapuche contaba este tipo de partici-
pantes a su ingreso al curso? Estudiando las respuestas del test de entrada, se distinguen
varias tendencias entre las que predominan dos: aquella descriptiva que reconoce rasgos
particularcs y la adscribe a una poblacién entendiéndola como diferenciada, que se denomi-
na “indigena”, “sociedad con una organizacién propia”, y otra, que calificamos de
interpretativa ya que se construye sobre la base de afirmaciones que profundizan ya seaen la
posicién que esta sociedad minoritaria tiene en la mayoritaria y desde la perspectiva de los
Derechos Humanos. Un matiz de esta tendencia es reconocer la actitud que a juicio de quie-
nes opinan, “luchan por no perder su identidad”. Otro matiz es asumir que esta sociedad es
de naturaleza social diferente y que hoy dia lucha por su autogobierno, por ejemplo. En otro
extremo, localizamos aquellas opiniones que se basan en imigenes generales, del decir més
generalizado, as{ como aquéllas que expresan la autoevaluacién de quienes las formulan.
Mientras la primera tendencia viene de participantes, que en tanto funcionarios otorgan ser-
vicios especificos a la poblacidn, en el campo del desarrollo, de la salud, del agro; la segunda
proviene, en uno de sus matices, de personeros politicos y en olro, mayoritario, de profesio-
nales de las ciencias sociales y humanas,

¢Conciben estos participantes que sus expericncias de trabajo y/o de convivencia, con la
poblacién mapuche son de cardcter intercultural?

En este campo se aprecia que quienes han “descrito” externamente a la sociedad y cultura
mapuche, tienden a interpretar que sus contactos de trabajo con la poblacién son de orden
intercultural. En cambio, los “interpretativos” dudan o no creen haber tenido este tipo de
relaciones, 0 las relacionan con oportunidades especiales, tales como participacién en cere-
moniales, o bien creen tener relaciones interculturales a través de las investigaciones o estu-
dios. En el caso de los participantes de origen mapuche, ellos no dudan en que si han tenido
estas experiencias “y cultivan las dos culturas dentro de la sociedad chilena®.
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Estos matices diferentes también se aprecian en las evaluaciones. Aunque la mayoria de los
participantes evaluaron positivamente la iniciativa, y particularmente la interdisciplinariedad
con que se llevé a cabo, asi como el dominio de los expositores y su esfuerzo por incorporar
la perspectiva mapuche y su condicién marginal, los seclores lecnocriticos enfatizaron las
cuestiones administralivas relacionadas con la ejecucion del curso. En los (érminos positi-
vos en que la Dra. Mallon recogi6 estas evaluaciones, este seclor habria solicitado “mads
coordinacién previa entre los expositores™...mejores formas de aprovechamiento del tiem-
po... ...mayor presencia de todos los profesores en las exposiciones de sus demds colega...
etc. Los sectores interpretativos se pronunciaron por profundizar la perspectiva intercultural
para favorecer la relacion entre las dos culturas y por “disponer de mds espacios para la
discusion”. La evaluacién especifica de los temas y de las exposiciones no varié sustancial-
mente. En general, los asistentes valoraron positivamente las metodologias participativas y
la entrega sistemaitica de informacién sobre la realidad de los pueblos indigenas por parte de
los docentes no mapuche; en cambio, todos valoraron sin restriccién el aporte de los docen-
tes mapuche, tanto por el contenido mismo de los temas, como por la atencién que lograron
concilar estos docentes respecto de sus exposiciones.

Foto 2: De izq. a derecha: Dra. Florencia Mallon, Profs. José Quidel, Héctor Mora, Aldo Vidal, Dra. Teresa Durdn
y Silvayn Groudeau.
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En cuanto al tema de la interculturalidad, al final del curso teérico, se observa un aumento
parcial de la capacidad reflexiva de los participantes, ya que:

a) Sélo un grupo afirma que la interculturalidad se da por el simple
hecho de vivir en la IX Regién, al relacionarse a diario con mapuche...
sobre todo en el 4mbito laboral, ya que en las comunas donde trabajan
prevalece a lo menos un 40% de poblacién mapuche;

b) Otros dos grupos creen que al menos tal condicién se da en forma
casual a través del lenguaje utilizado por los lérminos en transferencia tec-
noldgica, el cual incorpora elementos de la cultura mapuche, a través de
proyectos de promocién de salud donde se ofrecen estudios de salud a los
grupos sociales de las comunidades y/o se orienta en aspectos de la norma-
tiva y legalidad vigente.

c) Tres grupos, en cambio, dudan de protagonizar relaciones
interculturales y/o de reconocerlas en la regién. En cambio sf, actitudes de
respeto hacia las costumbres y tradiciones mapuche y/o porque los propios
mapuche se han abierto considerablemente a la cultura occidental, lo que
posibilita intercambios,

El tema de la interculturalidad, por cierto, cra clave en el Curso, aunque no se abordé en
forma directa por los expositores. Puede entenderse la coherencia que el Curso mostré en los
resultados, propuestas y sugerencia de trabajo, por cuanto la mayorfa de los participantes
enfatiz6 la carencia de propucstas de interculturalidad en la region, asi como falta de forma-
ci6én de los agentes del desarrollo ¢n estas materias. Estas propuestas creemos que en gran
medida se justificaron por la participacién de los docentes mapuche, particularmente del
machi Victor Caniullan, quien afirmara que las relaciones interculturales son muy comple-
jas y dificiles de lograr “sino se conversa la lengua mapuche... y no existe el real interés en
profundizar en la cosmovisidn y en la medicina mapuche”, previniendo, ademis, en contra
de diversas formas tecnolégicas de obstaculizar la expresién de estos conocimientos por
parte de la ciencia, la religién y la educacién de corte occidental.
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2. IMPACTOS CERCANOS Y PROXIMOS DEL CURSO

Entenderemos por impactos en este conlexto a los cambios de la conduclta en una perspecli-
va relalivamenle cercana de liempo que los actores identificados — o algunos de ellos —
demostraron en su calidad de participantes en el Curso, concebido éste como proceso de
cambio planificado. Desde luego, una primera manifestacién de este proceso creemos que se
dio, para los participanies regionales, al término de la jornada, cuando la mayoria evalué la
conveniencia del Curso argumentando las razones ya expuestas y atin mds, al solicitar nue-
vas experiencias similares y/o mds profundas para mejorar su trabajo y/o contribuir a supe-
rar la condicién de marginacién del pueblo mapuche. Esto iiltimo ocurrid, por ejemplo, con
el equipo de Salud Municipal de Imperial (Directora y médico general), quienes sin haber
tenido la oportunidad antes de conocer antecedentes directos y/o indirectos acerca de la
cultura mapuche y de la condicién de este pueblo, aprovecharon al maximo la ocasién de
iniciar la comprensién del sistema médico mapuche y de intentar acercamientos desde el
sistema médico oficial. Esta sensibilidad se tradujo, en efecto, en que se conformé un pro-
grama de Salud Municipal inicialmente dispuesto a dar sus primeros pasos.'?

Fue, sin embargo, cl taller dc Practica Intercultural ¢l que arrojé cambios més cvidentes
tanto en el plano tedrico como en el aplicado. Como ya se mostrd, las tres estudiantes del
Instituto de Estudios Latinoamericanos variaron su proyeclo de lesis y, especialmente una,
inicié una interesante etapa de profundizacién®. En el plano aplicado, una de las estudiantes
se incorporé a un proyecto integral de desarrollo en el que proyecta su experiencia y el otro,
lo hace en su labor docente.

En el caso de los actores mapuche, ademds de la utilizacién de los espacios que brindé la
jornada evaluativa con la que se cerrd el taller de Préictica Intercultural para intercambiar la
perspectiva éinica, surgio en ellos la aspiracién de continuar con estas jornadas por el valor
que le atribuyeron a la revalorizacién de su identidad, la que ya no (tenfan que coartarla,
como es habitual en los ambientes urbanos. Los propios asesores culturales reforzaron su
actitud de apoyo a los scctores tan segmentados que representan las comunidades mapuche,
carentes de comunicacién entre si y de oportunidades de disculir los problemas existenciales
de un pueblo oprimido.

Para el CES, por su parte, el Curso y sus resultados més cercanos representan otro hito para
elaborar de mejor modo el tipo de antropologia aplicada que desarrolla, asi como para mejo-
rar el servicio de extensién universitaria que le corresponde.

12 Este Programa fue parcialmente presentado en el Tercer Encuentro Nacional de Salud y Pueblos Indigenas,
organizado por el DAP —-DPP y AMRA, en Noviembre de 1999, en Villarica.
12 Este trabajo seré presentado al Comité Editorial de la Revista CUHSO para su eventual publicacién,
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3. SINTESIS

La experiencia de este Curso ha significado un estimulo para avanzar en la senda de la
interculturalidad. Desde luego, debemos agradecer a quienes asistieron a este Curso y, parti-
cularmente a nuestros asesores culturales, Sr. José Quidel y Sr. Victor Caniulldn. Queremos
cerrar este libro con dos referencias: una, la que expone Pilar Monreal, (1996), al citar a
Leacock (1987) y otra, precisamente con las palabras del machi Caniulldn al concluir la
evaluacion del Taller de Préctica Intercultural. En efecto, Monreal afirma al igual que Leacock,
que el compromiso que el antropdlogo adquiere respecto de una temética y del enfoque para
abordarla no necesariamente socava su labor cientifica, especialmente si explicita estos fun-
damentos; antes bien, el antropélogo puede adquirir “mayor responsabilidad para perfeccio-
nar su teorfa y dar solucién a los problemas”. Aunque no creamos que esto Gltimo sea posi-
ble, porque el problema étnico en el mundo y en Chile, nos sobrepasa, nosoltros creemos que
debemos asumir tales problemas como parte de la sociedad, porque la antropologia, en efec-
to, reflcja estas contradicciones. En este sentido, quisiéramos que este libro sea un testimo-
nio de que, aunque el sistema de relaciones interétnicas se reproducird inevitablemente aun-
que éste se haya escrito; al menos quienes lo implementamos estamos de acuerdo en que este
es un problema estructural, lo que también consideramos una opinién de corte antropol6gi-
co. b

En cuanto a las palabras del machi, ellas hablan por si solas del rol que debiéramos adoptar
si queremos abordar el tema de las relaciones interétnicas e interculturales tomando en cuen-
ta la visién de la gente que las sulre,

“... yo creo que hay también que comenzar a romper algunas barreras
como algunos dicen, a romper con un esquema que la sociedad occidental
nos ha estado imponiendo, el esquema de la escritura, por ejemplo, el
esquema que nos dicen grupo étnico, el esquema que a nuestro idioma le
llaman lengua, las personas que estudian, las personas que escriben, de-
ben romper ese esquema... Finalmente si somos informantes de nuestro
pensamiento, finalmente somos informantes de nuestra visién mapuche,
somos informante de nuestra religion mapuche, somos informantes de
nuestra vida cotidiana mapuche, pero finalmente para producir una acer-
camiento real, porque finalmente en el Curso se hablaba de la metodolo-
gia, yo pienso para producir un acercamiento real y para ver esta cuestion
de la interculturalidad el tema es que debemos conocernos. Nosotros po-
demos decir que conocemos el sistema wigka, sabemos cémo se mueve y
qué interés hay detrds, pero al mismo tiempo, ellos no nos conocen a no-
sotros, y de eso yo me pude dar cuenta acd, pero si tener informaciones a
través de bibliografias, a través de libros, y también se tienen informacio-
nes bastante erradas, entonces al mismo tiempo en nuestras mentes estd
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ese paternalismo que debemos ir superando y la iinica forma de ir
superandolo es rompiendo con los esquemas en que estamos.”

Machi Victor Caniullan
Agosto 21, 1999,
Clausura Taller de Prdctica Intercultural
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ANEXO 1

Una experiencia intercultural de investigacion:
Los efectos del Curso Internacional y el Taller
de Practica Intercultural sobre tres
estudiantes extranjeras

Florencia E. Mallon
Universidad de Wisconsin-Madison

Al conceptualizar y organizar el Curso Internacional y el Taller de
Practica Intercultural sobre métodos participativos de acercamien-
to a 5 sectores Mapuche de la IX region, una de nuestras metas
mas importantes era tratar de formular métodos interculturales de
investigacion que partieran de un didlogo horizontal entre los parti-
cipantes. Como parte de este proceso, se establecieron relaciones
pares entre tres estudiantes de la Universidad de Wisconsin y tres
sectores Mapuche. Yesenia Pumarada Cruz, estudiante de maes-
tria en Estudios Latinoamericanos hizo su trabajo de investigacion
en la comunidad de Nicolas Ailio Il, Huellanto Alto, en la comuna
de Gorbea. Tatiana Rizova, estudiante de doctorado en Ciencias
Politicas, trabajé en la comunidad de Refiico Grande, en la comu-
nade Lumaco. Y Gwynn Thomas, estudiante de doctorado en Cien-
cias Politicas, trabajé en Chapod, sector de Maquehue.

Como se puede constatar de los informes de las tres estudiantes,
la experiencia de trabajo e investigacion en estos tres sectores
Mapuche, aunque en muchos sentidos resulté demasiado corta,
les ayudd a las tres a repensar lo que es la investigacion y a re-
flexionar sobre cémo les afecté personalmente la experiencia
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intercultural. Por cierto, cada estudiante trajo consigo un pasado
distinto, en términos de su propia cultura, su manejo del castellano,
sus propios intereses académicos o intelectuales. Pero en los tres
casos podemos constatar que, desde el momento de partida hasta
el final del Curso, cada una de ellas supo aplicar su experiencia a su
propia situacion y, como resultado, aprendié muchisimo.

Yesenia Pumarada Cruz participd en el curso porque le interesé la
metodologia participativa, y porque esta interesada en escribir un
trabajo sobre conceptos y practicas de ciudadania entre las pobla-
ciones indigenas de América Latina. Dado su interés en conceptos
de ciudadania parecio relevante que fuera a trabajar a la comuni-
dad de Nicolas Ailfo |l, que através del siglo XX y con diversas es-
trategias ha intentado sisteméticamente, como Yesenia misma lo
sefala en su informe, reivindicar sus derechos frente al Estado chi-
leno. En términos de su proyecto sobre ciudadania, Yesenia pudo
constatar que la experiencia de la comunidad de Ailio Il los ha lleva-
do a expandir su idea de derechos e identidad ciudadana para in-
cluir, no solamente su identidad como pueblo Mapuche, sino que
también como seres humanos en general. En este contexto, los
derechos ciudadanos existen, no solamente como derechos espe-
cificos de un pueblo oprimido, sino que también como derechos
humanos universales.

En el caso de Yesenia, pareceria que el aprendizaje mas intenso
fué en las metodologias de historia oral y de investigacién participa-
tiva. Yesenia demuestra, en su discusion sobre su presencia en la
comunidad de Ailio Il, que una parte importante del proceso de in-
vestigacion fué para ella adquirir una nueva conciencia acerca de
su propia cultura puertorriquena. En su informe Yesenia también
reflexiona en forma compleja e importante acerca de las limitacio-
nes inherentes en los métodos utilizados, senalando la profundidad
de las contradicciones que traspasan cualquier intento de comuni-
cacion o coalicion intercultural. Ofrece ademas, a nivel practico, va-
rias sugerencias relevantes y puntuales sobre como se podria de-
mocratizar mas efectivamente el proceso de investigacion
intercultural, involucrando mas completa y profundamente a las co-
munidades en la formulacién y evaluacién de los proyectos.
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Tatiana Rizova, de origen bulgaro pero estudiando en Estados Uni-
dos, decidié participar en el curso porque le interesé la metodolo-
gfa, pero también porque estaba empezando a pensar un proyecto
de investigacion doctoral que tratara la relacion entre la legalizacion
de los titulos de la tierra y el desarrollo sustentable. Se le conectd
con la comunidad de Refico Grande justamente porque en ese sector
se esta viviendo, en propiedad, |a problematica de las empresas
madereras y la falta de un desarrollo sustentable y viable. Como
anota en su informe, al comienzo habla pensado su proyecto en
forma altamente abstracta. Su experiencia en Refico Grande, y las
cosas que aprendid de las personas que le dieron la bienvenida y
aceptaron generosamente su presencia, tranformaron su perspec-
tiva al ensefarle que la investigacion es un proceso de intercambio
humano y de mutuo aprendizaje.

Al organizar su informe en “10 lecciones” que aprendié en el proce-
so de investigacion, Tatiana ya nos indica que su trabajo fué, en
muchos sentidos, un trabajo de apertura a un didlogo entre sabe-
res. La posibilidad de establecer tal didlogo, insiste, parte de la fle-
xibilidad de la investigadora y de su capacidad de escuchar y respe-
tar los conocimientos y opiniones que no andaba buscando. Para
Tatiana, por tanto, el trabajo en la comunidad de Refico Grande le
ayudoé a agregar dimensiones de reflexion, sensibilidad, y carifio a
un proyecto mas abstracto y “cientifico”. Como ella misma conclu-
ye, son lecciones que podra aplicar a futuro en cualquier contexto
de investigacion.

Entre las tres estudiantes que viajaron de Estados Unidos para par-
ticipar en el curso, Gwynn Thomas era ya la mas avanzada, con un
proyecto de investigacion doctoral en Ciencias Politicas que propo-
nfa investigar el uso que distintos gobiernos chilenos entre 1970 y
1999 habla hecho de discursos de género y de la familia. Aunque
en Chapod el tema de género no era el mas importante para la
comunidad, como Gwynn tenia bastante experiencia escribiendo
proyectos, y la comunidad queria escribir un proyecto, se penso
gue Gwynn podria ayudarles a cambio de poder conversar con ellos
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su tema de interés. En este sentido, el trabajo de Gwynn en Chapod
necesitd, desde el comienzo, un didlogo muy nutrido sobre las ba-
ses mds apropiadas de su mutua colaboracién.

Gwynn participé en el curso porque le interesaban los métodos par-
ticipativos, y también porque le intereso la posibilidad de salir de
Santiago a trabajar en otras partes del pafs, algo que muchos cien-
tificos politicos extranjeros no hacen. Como ella misma dice en su
informe, sus esfuerzos de didlogo en las comunidades de Chapod,
a pesar de sus frustraciones con el castellano, le ensenaron la im-
portancia de la flexibilidad y de la confianza humana en el trabajo
participativo. Por un lado, ella pudo contribuir algo al trabajo de la
Agrupacion de Chapod al ofrecerles una reflexién acerca de los
métodos para incrementar la participacion de la comunidad en la
Agrupacién. Por otro lado, se dié cuenta en sus entrevistas con la
gente que la presencia del Estado, y las razones por las cuales las
personas a nivel local apoyan o no apoyan a gobiernos especificos,
son muy complejas y no se pueden entender en una investigacion
macro que no sale de la capital del pafs. Segtin lo que dice Gwynn
en su informe, la expansién de su proyecto de investigacion para
incluir otras partes del pais, muy probablemente a la IX Region, es
quiza el resultado mds importante de su trabajo en el Curso Interna-
cional.

Con todo, a nivel general queda claro que un trabajo participativo en
sectores Mapuche, aunque demasiado corto y con limitaciones im-
portantes en cuanto a su caracter completamente participativo, en-
sefid mucho a estas tres investigadoras extranjeras. Mas alla de lo
especificamente intelectual —aunque este aprendizaje fué por si
crucial- es interesante notar que las tres enfatizan los aspectos per-
sonales y de interaccién humana como sus lecciones mas impor-
tantes. En este sentido, como lo remarcaron en nuestra ultima eva-
luacién el profesor José Quidel y el machi Victor Caniullan, las tres
investigadoras lograron aprender un principio importante de la cul-
tura Mapuche: que el conocimiento no solamente pasa por el cere-
bro, sino que también por el corazon; y que por tanto en el trabajo
participativo e intercultural, si no se siente el problema, el compro-
miso no funciona.
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ANEXO 2

Némina participantes Curso Internacional
AMRA

Municipalidad de Galvarino
Natividad Carrasco Cabrera
Maria Angélica Cafete Huaiquil
Angélica Huilecaman Huilcaman
Carola Cordero Cordero

Sonia Vallejos Méndez
Sebastian Soto

B b N,

Municipalidad Padre Las Casas
1. Harry Mardones
2. Lincoyan Caollipal

Municipalidad de Cunco
1. José Saavedra

Municipalidad de Lautaro

1. César Quilapan Gaminao

2. Marcelo Ibafez Leiva

3. Juan Antonio Escobar Cerda
4. Luis Gajardo Mufioz

Municipalidad de Vilcun

1. Karina Mansilla
2. Eduardo |banez
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Municipalidad de Ercilla
1. Sergio Bravo
2. Paula Diaz

Municipalidad de Nueva Imperial
René Hola Chami

Blasco Muioz Fernandois
Oriana Leal Salazar

Marisa Sandoval Seguel
Verdnica Mora Ordenes
Alfonso Somoza Guillaumont
Nelson Mella Salazar

Adan Ancamil Quintremil
Maria Teresa Aguilar Lienqueo
10. Lizbeth Bolivar Bravo

11. Ximena Solis Gutierrez

12. Sergio Catricura

13. Mario Riquelme

OaNGOO AN

Municipalidad de Lumaco

1. Alicia Araneda
Municipalidad de Melipeuco
1. César Barros Cofré

2. Pamela Cuevas

3. Diego Bonfi De los Rios
AMRA

Carlos Pacheco Venegas
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Otros participantes

Patricia Camelio

Patricia Aravena

Ruth Cifuentes

Oriana Vargas, FOSIS, 1X Region

Moisés Yafez, Provincial de Educacién - Angol

Estudiantes extranjeros
Participantes Taller de Practica Intercultural

Gwynn Thomas, U.S.A

Yesenia Pumarada Cruz, Puerto Rico
Tatiana Rizova, Bulgaria

Sylvain Goudreau, Canada

Gesine Kaiser, Alemania.
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