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INTRODUCCION.

Las transformaciones sociales, politicas y culturales, producidas principalmente por
el fendbmeno de la globalizacién, ha modificado la estructura de la sociedad. Uno de los
procesos preponderantes en estos cambios ha sido la industrializacion de los paises a nivel
mundial que, entre otras cosas, ha dado lugar a un sostenido crecimiento urbano, al
establecimiento de un medio de comunicacion de masas, al crecimiento dindmico e
incesante de algunas naciones, uniendo a las sociedades y pueblos mas diversos. La
tecnificacion de las relaciones sociales, en todos los niveles, se universaliza (lanni, 2006).
Todo esto, hace reflexionar en torno a los beneficios y prejuicios de la globalizacion y su

impacto positivo y/o negativo en las culturas minoritarias e indigenas.

Las oportunidades de desarrollo que otorga la globalizacién, tiene sus
manifestaciones en el desarrollo de las culturas, produciéndose un nuevo fenémeno, la
“hibridacion” entendido como un proceso sociocultural en los que estructuras o practicas
discretas, que existian en forma separada, se combinan para generar nuevas estructuras,
objetos y practicas (Garcia, 2011:8). Por ejemplo, Mato (1997) sefiala que “en las Gltimas
décadas numerosos individuos y organizaciones indigenas han venido utilizando el video y
la internet como vehiculo de afirmacion cultural y politica a nivel internacional” (Mato,
1997:1), por lo tanto, se hace complejo hablar hoy en dia de culturas “puras” considerando

la variabilidad de culturas que han convergido en el tltimo tiempo.

Esta situacion ha llevado a las distintas naciones y pueblos a dialogar en torno al
desarrollo cultural, con el propésito de mantener vigente sus propias pautas y valores
culturales heredadas por sus ancestros, haciéndose responsables de la revitalizacion,
promocion y salvaguardia de las culturas, principalmente de aquellas minoritarias en riesgo
de pérdida, las cuales en su mayoria han subsistido mediante la transmision oral de sus

conocimientos.



Es asi como el pueblo Mapuche, cuya poblacion se encuentra concentrada en gran
porcentaje en la region de la Araucania, seguida por la region Metropolitana (203.221 y
182.963 personas respectivamente segin Censo, 2002:23), no ha quedado ajeno al proceso
de intercambio social, politico y cultural con otros pueblos, transformando de alguna
manera su estructura social de antafio. La preocupacién hoy es la inclusion de las culturas
minoritarias para favorecer el desarrollo y crecimiento del pais, a su vez los pueblos
originarios hacen evidente la necesidad de mantener su identidad cultural para sentirse
parte integrante de un grupo social, pues de algin modo observan que la globalizacion, no
s6lo homogeneiza e integra a las culturas. También genera procesos de estratificacion,
segregacion y exclusion (Garcia, 2011:8), que de no hacernos cargo puede apaciguar el

crecimiento del pais.

En el dltimo tiempo, los Pueblos Indigenas en Chile tras su descubrimiento, y
posterior colonizacién, han buscado y creado distintas instancias a fin de mantener vigente
cada una de sus formas de comprension del mundo. Una de las instituciones creadas
precisamente para apoyar estos fines es la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena
(CONADI) sumandose a esta labor el Consejo Nacional de la Culturay las Artes (CNCA),
el cual entre otras cosas tiene la mision de favorecer el desarrollo cultural de los Pueblos

Indigenas en general y Mapuche en particular.

El presente Estudio Diagndstico del Desarrollo Cultural Mapuche es un
acercamiento a lo que ha sido y es el contexto actual del pueblo Mapuche en la regién de la
Araucania. Al adentrarse en esta lectura, podra encontrar: un esbozo del contexto historico
y cultural Mapuche, una conceptualizacion desde el Mapuche Kimiin® -conocimiento
mapuche- de patrimonio cultural material e inmaterial, sistematizacion de aquellas practicas
que se encuentran en riesgo de pérdida; una propuesta de linea de base sobre la situacion
actual en materia de desarrollo cultural Mapuche; y, por ultimo, una problematizacién y
propuestas que permitan ampliar el campo investigativo y de apoyo sociocultural para
aquellas manifestaciones, actividades y/o practicas en riesgo en la region de la Araucania.

! Grafemario Aziimchefe: forma de escritura elaborada por la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena.
8



El diagnostico sera de caracter cualitativo y cuantitativo en aquellos aspectos que
reviste importancia y oportunidad de medicién. El caracter cualitativo se aborda mediante
encuentros territoriales con la participacién de distintas personalidades Mapuche vinculadas
al desarrollo de la cultura, sumado a las entrevistas en profundidad realizadas a personas
con destacada trayectoria y reconocidas en su comunidad. Por su parte, lo cuantitativo se
afronta mediante la implementacién de una encuesta a personas Mapuche que retnan el
siguiente perfil: practicantes de la cultura, hombres y mujeres adultos, pertenecientes a
sectores rurales y urbanos, en ejercicio de alguna manifestacion cultural, tales como:

orfebreria, telar, hablante de mapuzugun, juegos, cesteria, autoridad tradicional, entre otros.

La relevancia del estudio, nos lleva a incorporar distintas miradas desde la vision
Mapuche a modo de contribuir a la pertinencia de las potenciales politicas publicas y/o
programas de apoyo para el sector. Del mismo modo, y por la calidad del estudio
diagndstico, ponemos especial énfasis en las impresiones, comentarios y aportes desde las
comunidades, particularmente de aquellas personas que bajo el anonimato han hecho suya
la responsabilidad de trabajar integramente la cultura Mapuche, ganandose el respeto y
valoracion al interior de su comunidad y reconocidos por instituciones publicas locales

(municipios).

Siguiendo con la l6gica de la diversidad e integralidad del estudio, se ha optado por
considerar las visiones de los cuatro territorios de la region: Lhafkenche, Wenteche,
Naqgche y Pewenche, con la finalidad de tener una muestra mas representativa de la region.
Sin duda, hablar de representatividad en contextos de alta concentracion de gente Mapuche
y su distribucion en las 32 comunas de la regidn es complejo, sin embargo, y resguardando
el tiempo de ejecucion del estudio (3 meses), se hace el mejor esfuerzo por encaminar un

diagnostico global del desarrollo cultural Mapuche en la region de la Araucania.



Referente a la escritura del texto, las palabras en mapuzugun seran escritas
utilizando el grafemario® Aziimchefe, sin embargo, conservaremos la escritura del

mapuzugun en aquellas citas textuales, respetando las acepciones de sus autores.

2 Existen otros grafemarios tales como: Ragileo, Unificado, el wiril zuguwe de la Universidad Catélica de
Temuco, creados en las Gltimas décadas con el propoésito de escribir el Mapuzugun, que tradicionalmente ha
sido un idioma exclusivamente oral.
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ANTECEDENTES DEL DESARROLLO CULTURAL DEL PUEBLO MAPUCHE
EN LA ARAUCANIA.

Hablar del desarrollo cultural Mapuche en la Araucania, implica dar cuenta de un
sinnimero de sucesos ocurridos desde tiempos anteriores y posteriores al proceso de
conquista espafiola. Esto es equivalente a cientos de afios de historia que bien merece un
trato distinto. Sin embargo, y para efectos de este estudio, nos interesa de sobremanera
contribuir al rescate de las practicas Mapuche, mas alla de todos los atropellos y despojos a
los cuales el Pueblo Mapuche se ha visto expuesto.

Con la intencion de brindar una mayor comprension de las tematicas vinculadas al
Desarrollo Cultural Mapuche, hemos subdivido este capitulo en dos: primero abordaremos
el contexto Sociocultural Mapuche, el cual incorpora la situacion del pueblo libre de
expresiones bélicas, en segunda instancia, dialogaremos sobre el Contexto Sociopolitico del
Pueblo Mapuche, marcado principalmente por la conquista espafiola y por las principales

acciones legislativas llevadas a efecto, desde la invasion hasta nuestros dias.

1.- CONTEXTO SOCIOCULTURAL.

Para abordar el contexto sociocultural del pueblo Mapuche, es preciso comprender
primero el concepto de cultura. Este se define como “un conjunto de creaciones humanas
que se traducen en; manera de trabajar la tierra, de beneficiar los cereales, forma de
construir habitaciones, de fabricar ramas y utensilios, las instituciones de la convivencia
social: normas de derecho; ritos y ceremonias religiosas, costumbres; practicas
morales...Ademas, todo un orbe de creaciones de caracter mas independiente de las cosas
tangibles: lenguaje, mitos y creencias religiosas (...) (Larroyo F., Filho L., Mantovani J.,
Dottrens R., Benedi D. y Usano A.1981: 4). Por lo tanto, es una creacién que posee
particularidades que identifican y diferencian a un grupo de personas de otros.
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En el mismo sentido, Huenchumilla R., Marileo J., Millahuanque A. y Painemal C.
(2005:17) citando a Andrade, (1990) plantean que la cultura consiste en sistemas de
significados y comprension, aprendidos y compartidos a través del lenguaje natural,
referido no sélo a representaciones sobre lo que hay en el mundo sino también a como se
reconstruyen la naturaleza de la realidad. Lo anterior, relaciona esta conceptualizacion con
el modo o forma con que cada sociedad comprende el mundo, otorgando significado,
segun la comprension de su realidad. Estos sistemas de significados y comprension,
aprehendidos y compartidos, permiten a las personas identificarse con otros similares y
diferenciarse del “otro”.

En este contexto, existe una cultura universal que sitda a las personas indigenas en
general, y mapuche en particular, como miembros de una cultura mayoritaria, dominando
elementos que le permiten desenvolverse en dicha sociedad. Y a la vez, posee
conocimientos particulares y propios a su cultura de origen, que le permiten dominar
cddigos para interactuar con la naturaleza de acuerdo a los patrones de comportamientos

establecidos y validados en dicha cultura. (Huaiquilaf y Huaiquilaf, 2009)

La cultura y sociedad mapuche en tanto cultura diferente, se caracteriza por la
transmision oral de saberes y conocimientos a las nuevas generaciones, en el contexto de la
familia y la comunidad (Quintriqueo, 2007). Los contenidos educativos adquiridos durante
el proceso de socializacion permiten la interaccion de la persona con el entorno social,
natural y espiritual de acuerdo a las pautas culturales mapuches establecidas. (Quilaqueo,
Quintriqueo, y Cardenas, 2005; Alchao, Cariman, Nanculef, Saez, 2005; Huaiquilaf, 2008).

La cultura mapuche se ha proyectado en las nuevas generaciones a través de la
formacién de persona, en las cuales se cultivan el kiime kim{n -buen conocimiento- y el
kiume rakizuam -buen pensamiento- (Alchao, et. al., Sdez, 2005). La formacion de persona
desde la cosmovision se caracteriza por ser integral, por cuanto cada accién esta orientada a

cultivar aspectos que contribuyan a la proyeccion cultural, organizada en funcién de la
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relaciéon hombre-naturaleza, hombre-sociedad y hombre-fuerzas espirituales, de manera

integral.

En la dimension hombre-naturaleza, los contenidos educativos se desarrollan en
funcion de que la persona escuche, entienda e interprete los mensajes de la naturaleza a
partir de significados compartidos por los miembros de la comunidad (Quilaqueo,
Quintriqueo y Cardenas, 2005). En el ambito social, la formacion de persona gira en torno a
“las relaciones de parentesco manifestada en el tuwiin, conocimiento sobre la ascendencia
materna y paterna asociada al territorio; el kiipan, conocimiento sobre la ascendencia
paterna y materna asociada al linaje familiar; el refima, conocimiento de la red de
parentesco en la familia y la comunidad; y el rakizuam, conocimiento sobre una l6gica de
pensamiento caracteristica de un linaje familiar” (Quintriqueo, 2007:73), que involucran
también aspectos geograficos de procedencia que le permite a la persona identificarse con

una base territorial y familiar que los proyecta al mundo.

En el ambito de la espiritualidad, se educa en torno a las fuerzas espirituales
femeninas y masculinas que rigen el Wallontu Mapu —universo-. La familia espiritual
(Kushe -anciana-, Fucha -anciano-, weche —-hombre joven-, Ulcha —mujer joven-),
creencias religiosas que permiten a la sociedad mapuche establecer relaciones con las
fuerzas que rigen la vida en general (Gunechen —fuerza que rige la vida de las personas-,
gune mapun —fuerza que rige la tierra-, gen ko —fuerza que rige las aguas, etc.). (Quilaqueo
et. al., 2005; Alchao et al., 2005, Huaiquilaf, 2008). Lo anterior, se fundamenta en la
responsabilidad que le compete a la persona en mantener el equilibrio con las distintas

fuerzas que dominan las formas de vida segun el Mapuche kimin.

Todo lo antes mencionado, pone en evidencia lo integral del Mapuche kimin, del
Mapuche mogen —vida mapuche-, plasmado en las diferentes manifestaciones sociales y
culturales en las cuales convergen la relacion de la persona con su entorno social, cultural y

espiritual.
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En la Cultura Mapuche la fuente de conocimiento es la experiencia, la participacion
real y concreta en actividades sociales y culturales tales como el witxankontuwiin —visita
entre parientes- cuyo significado proviene de los conceptos witxan —persona que llega a
un lugar-, kon —indica hacia adentro-, tu — particula que hace referencia a la accién-, y wiin
—particula que indica la reciprocidad de la accion-. (Huaiquilaf, 2008:95). De ahi se

comprende que es un acto reciproco de visitarse entre parientes.

También, la ceremonia del gillatun —rogativa- que proviene de los términos gilla —
comprar- y tun —referido a la accion-, haciendo referencia a una especie de “transaccion
que se realiza en tanto se pide (compra) y/o agradece (dependiendo de la época en que se
realiza el gillatun) por la familia, la comunidad, la cosecha, a través de la entrega de
ofrendas y sacrificios (pago), tales como animales, alimentos, etc., para que se conceda y/o
por los favores concedidos” (Huaiquilaf, 2008:98)

El eliwlin —funeral- el cual proviene de los términos eliw - disposicidn,
disponerse, disponer-, y wiin —accion con la participacién de otras personas-, por €so se
comprende como la accion en la cual las personas de la familia y la comunidad organizan y

disponen el viaje del difunto a otra dimension.

El maftn referida al “acto de la celebracion del matrimonio, en el cual el novio
realiza el pago (generalmente animales, especies y dinero, dependiendo del sector

territorial) a la familia de la novia” (Ibid.).

El juego del palin practicado con un wifio —chueca- y un fogiil® -pelota pequefia-.
Esta actividad si bien mantiene normas ancestrales, en la actualidad se realiza sélo con
fines deportivos (Cofia, 2002; Manquilef, 1914; Nanculef, 2005).

® Pequefia pelota elaborada en base arena o lana envuelta con cuero de caballo, y en otros sectores la hacen
con madera.
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La celebracion de We Txipantu —afio nuevo- merece una consideracion especial.
Si bien fue una préctica ancestral realizada en la familia y la comunidad (Nanculef, 2005),
actualmente se ha institucionalizado en los diferentes establecimientos educacionales con
presencia de estudiantes Mapuche y en instituciones publicas en general vinculada

particularmente a la tematica Mapuche.

En general, estas ceremonias socioculturales se han practicado ancestralmente,
poseen sus particularidades de acuerdo a cada sector territorial, y se mantienen en la
actualidad con variaciones producto del contacto con la sociedad occidental. Cada una de
ellas es dirigida y coordinada por autoridades ancestrales o agentes culturales, que
propician el buen desarrollo de las mismas. A continuacién describimos los principales

agentes sociales, politicos y religiosos de la cultura Mapuche.

1.2 Agentes Sociales, Politicos y Culturales Mapuche.

La organizacidn social Mapuche esta basada en una serie de roles y funciones, en su
mayoria concebidas por herencia familiar; el kiipan y kiipalme (linaje materno y paterno) y
el tuwiin (territorio de procedencia familiar). Estos roles son asumidos en las distintas
instancias de encuentro social en el lof, principalmente en las ceremonias religiosas como
en las actividades sociales en donde se retne a la gente por distintos fines. Dentro de los

principales agentes sociales, politicos y culturales se encuentran los siguientes:

Logko:

Es una autoridad ancestral Mapuche, cumple la funcion de liderar, orientar y
representar a la comunidad en diversos eventos sociales. Esta persona es generalmente
depositario de los saberes religiosos de su lof, ya que bajo su palabra se organizan y se
desarrolla un Gillatun. La transmisién del cargo de Logko en el lof, proviene de su

kiipalme, rol heredado consanguineamente por linea paterna (Huenchumilla, et. al,.

15



2005:76). Ademas del gillatun, el logko coordina y apoya actividades como el palin,

eluwiin, entre otras que estén suscritas a su ambito de jurisdiccion.

Nizol Logko

En algunos Lof se retinen varias comunidades para realizar su gillatun, cada una de
ellas cuenta con su Logko, por lo tanto, es necesario definir quién de ellos se hara cargo de
la direccién de la ceremonia, a esta persona se le denomina fiizol logko, es decir, autoridad
maxima entre logko, a la vez es el encargado de realizar el niitxam a las demas autoridades
tradicionales de los diferentes lof, para asi desarrollar el gillatun, de manera ordenada,
asignando deberes y responsabilidades a cada autoridad mapuche. (Huenchumilla, et. al,.

2005:77). También se puede definir al fiizol logko, como autoridad tradicional de un rewe.

Werken

Son los emisarios de los logko, tienen la facultad de representarles y transmitir sus
mensajes (zugu) en situaciones de orden sociopolitico, tanto interior como fuera del lof. En
el plano religioso ayudan a convocar a los txokifi che (grupo de familia de una misma linea)
en los ceremoniales de orden colectivo. En el plano juridico son los encargados de llevar
mensajes y respuestas posibilitando el didlogo entre las partes (COTAM, 2003:1165). En
términos generales, estas personas cumplen un rol fundamental al momento de resolver

alguna situacion, por el manejo operativo que tienen de la realidad.

Ragifelwe

Es un agente cultural, cuya funcion es mediar entre las partes afectadas. Esta
persona esta presente no sélo en la mediacion entre los che, sino que entre los distintos
newen donde existe ciertos aspectos de desequilibrio; en este caso, entre las personas donde
se generd algun tipo de desencuentro y, que conllevo cierto grado de desequilibrio para que
se produzca el dialogo y saldar dicha situacién. Este agente cultural (instrumento), esta
presente en todas las acciones de las personas frente a otro che o frente a otro newen

(COTAM, 2003:1165-1166). Ante cualquier situacion compleja que dafie las relaciones
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sociales entre los Mapuche, el ragifielwe interviene conversando con los distintos actores

involucrados a fin de encontrar una solucién o acuerdo, segun sea el caso.

Machi

La Machi es conocida como “lawentuchefe” y/o la “figura religiosa” de la cultura
mapuche, “su rol principal es practicar la medicina mapuche con el objeto de sanar a los
enfermos, intentando establecer el equilibrio entre el hombre y la naturaleza”.
(Huenchumilla., et. al., 2005:78). Se puede decir, que él o la machi es el/la intermediario
entre el mundo material y el espiritual dentro del pueblo Mapuche, cada vez que se produce
un desequilibrio entre el hombre y la naturaleza. En este sentido, “las/los machi mediante
sus newen y su gen, mediado por su machi piju, es capaz de encontrar el punto exacto que
produjo tal rompimiento y saber los caminos a seguir, para llevar adelante los
procedimientos y re-establecer la situacion” (COTAM, 2003:1166). Es importante
mencionar, que cada machi tiene su propio pulli —espiritu-, por tal motivo, no todos/as

los/as machi son iguales.

Zugumachife

El Zugumachife, es la persona que acompaiia a la Machi en el Kilymi —trance- y “es
quien recibe el mensaje espiritual del mundo sobrenatural, para posteriormente comunicarlo
a los mapuche, reunidos en el ceremonial del Gijatun del mundo natural”. (Huenchumilla.,
et. al., 2005:80). Cada machi tiene su zugumachife para que interprete lo que su espiritu
dice durante el trance, ésta persona debe tener la habilidad y sabiduria para lograr dialogar
con el pulli de la machi.

Genpin

Es una autoridad ancestral religiosa del Gillatun, conocido como orador,
etimoldgicamente el concepto hace referencia al duefio de la palabra (gen-pin).
Culturalmente encontramos a los genpin en tierras Lhafkenche, en donde asumen un rol
importante en el desarrollo religioso de la cultura. “El genpin tiene gran capacidad para

desarrollar la oratoria, tienen la funcidn de contener y liderar el discurso ritual del gijatun y
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a través de este, poder remediar, sanar y consolidar acciones que produjeron malestar en el
che” (COTAM, 2003:1168). Estas personas asumen su rol de por vida y cuentan con un

amplio conocimiento acerca de la naturaleza humana.

Llagkafi

El Llagkan, tiene la funcidn de realizar el Purun —danza- frente de la Machi, cuando
ésta se encuentra en Kiymi —trance-, dicho cargo se les asigna normalmente a cuatro
personas jovenes, dos mujeres y dos hombres, que siempre acttan en dualidad. Ademas de
encargarse de desarrollar funciones, trayendo y llevando objetos que sean indispensable
para la ceremonia tales como calentamiento del kultxun, wagki —asiento-, llaf — llaf —
ramas-, banderas, etc. (Huenchumilla., et. al., 2005:81)*. Los llagkafi asumen su funcién
durante toda la ceremonia del gillatun, la cantidad de personas varia de acuerdo al sector

territorial en el cual se desarrolle la ceremonia.

Kollog

El Kollog, tiene la funcion de regular el orden y disciplina durante el Gillatun,
impidiendo el acceso a las fuerzas negativas al interior del Gillatuwe®, “ademés de
restringir el ingreso a personas no mapuche o con artefactos externos a la ceremonia tales
como: camara de fotos, filmadoras, alcohol, ademas de instar a las personas a participar del
Purun. Dicho cargo lo asumen solo hombres jovenes, el que solo varia entre cuatro a diez,
dependiendo de la cantidad de habitantes que tenga el lof y de las personas que asistan al
Gijatun” (Huenchumilla., et. al., 2005:82). Los kollog cubren sus rostros con mascaras
elaboradas por ellos mismos, ademas montan un caballo de palo para recorrer el gillatuwe,

fomentando la participacion y respeto de todos en la ceremonia.

* Descripcion referida a las caracteristicas propias del territorio Nagche.
® Espacio fisico en donde se realiza el gillatun.
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Wewpife

Es la persona encargada de hacer grandes oratorias respondiendo principalmente al
orden sociopolitico. Son personas que tienen un amplio dominio sobre el mapuche kimin, y
por ende, sobre la religiosidad. “Este agente interviene cuando las situaciones de los hechos
es demasiado grave, pues involucra a una colectividad de personas, llamese txokifi che, lof
che, rewe, ayjarewe o fiita el mapu” (COTAM, 2003:1167). Son personas que tienen un

amplio conocimiento social y politico, necesarios para motivar la reflexion de las personas.

Todos estos agentes culturales o autoridades ancestrales se mantienen vigentes en el
Lof y comunidad, cobrando mayor importancia en actividades socioculturales Mapuche. Un
ejemplo de ello fue la reaccién unanime que tuvieron los agentes antes mencionados que
convocaron a las comunidades a realizar gillatu —rogativas- tras el terremoto ocurrido el 27
de febrero del 2010. Y también, en aquellos escenarios de “conflicto”, ocasionados por el
desentendimiento entre el Estado chileno y el pueblo Mapuche, situacion que tiene una raiz
historica de las cuales se hara referencia en los parrafos que siguen.
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2.- CONTEXTO HISTORICO SOCIAL DEL PUEBLO MAPUCHE.

El pueblo Mapuche se ha destacado a través de la historia como una sociedad
guerrera, particularmente por la resistencia que opuso a la invasion de otros pueblos y

espafioles particularmente.

La expedicion espafiola rumbo a Chile se inicia en 1536 desde el Cuzco, con las
primeras expediciones de Diego de Almagro, pero dadas las inclemencias climaticas y la
resistencia por parte de los mapuche, le correspondid a Pedro de Valdivia (1540) la
empresa de la conquista, fundando ciudades que fueron su centro de operaciones. Valdivia
fundoé varias ciudades al norte de Santiago como punto intermedio de comunicacién con el
Per(, y al sur del Bio Bio para apoderarse de las tierras en su afan de anexar a su
gobernacion la totalidad de las tierras del sur (Hernandez, Quidel, Duran, Navarro,
Alvarado, 2009).

En el largo periodo de la guerra de Arauco se distinguen dos etapas, siendo la
conquista la primera de ellas, “iniciada la época de Pedro de Valdivia, los castellanos
albergaron el proposito de conquistar la Araucania y con ligereza diseminaron sus pocas
fuerzas en varias ciudades. Les movia, principalmente, el deseo de explotar los lavaderos de
oro, que demostraron ser bastante ricos, disponer de una abundante poblacion aborigen para
las encomiendas y aduefiarse de tierras muy fértiles” (Villalobos, 1982:19).

La estrategia utilizada por los Mapuche fue guerra de movimientos, combinadas con
acciones de grupos reducidos que hostilizaban a los invasores con emboscadas, ataques,

recuperaciones y secuestros. “Estas acciones (Ilamadas malén)® muchas veces eran en

® Las malocas se diferenciaban de las guerras hispano-indigenas, tanto por el nimero reducido de conas que
participaba de ellas, como por el caracter selectivo de sus objetivos: los ataques de los maloqueros no estaban
dirigidos contra los fuertes o guarniciones fronterizas, sino contra las estancias ganaderas. Otros rasgos
distintivos fueron su corta duracion, su intensidad logistica y su periodicidad (Ledn 1990).
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respuesta a otras similares llevadas a efecto por los espafioles, los que destruian rukas y
sembrados (para aniquilar al pueblo por hambre), mataban a los guerreros y esclavizaban a
hombres, mujeres, nifios y nifias” (Ruiz, 2008).

En este contexto, la poblacién Mapuche se transforma de guerrero a cazador. “En el
seno de la sociedad indigena, la persistencia de la guerra de Arauco obligaba a conseguir
NUevos recursos econémicos con qué mantener a los guerreros y sus familias. Cuando la
paz comenzd a reemplazar a la guerra, los cazadores no fueron relevados de sus tareas, pues
el crecimiento demografico que sigui6 les forz6 a continuar cruzando Los Andes en busca

de caballos y vacunos” (Ledn, 1990:25).

Las complejidades de la guerra motivaron la participacion de la Iglesia Catdlica en
la guerra de Arauco. Se plantea que “Luis de Valdivia partia del conocimiento de que la
guerra, tal como se habia llevado adelante, no tenia visos de ganarse y que incluso medidas
tan radicales como el exterminio de la poblacién, o la guerra “civil” entre los indios de paz
y los de guerra, no eran factibles para alcanzar la paz. Afiadia a todo esto, el costo altisimo
de la guerra y la pobreza que ellas habian traido para el Rey y el Reino. El segundo punto
de su propuesta era establecer una “raya” fronteriza entre espafioles y mapuches en el Bio
Bio” (Foerster, 1996:134)

Con la segunda etapa, queda establecida una frontera que ocupa toda la primera
mitad del siglo XVII y culmina con el levantamiento de 1655. “Se plante6 entonces la
estrategia del fracaso, habia que desistir por el momento de la conquista de la Araucania,
los indios quedaran en libertad y una linea defensiva junto al Biobio marcaria la separacion.
So6lo con el paso del tiempo se podria avanzar en linea. Quedaba establecida de esa manera
una frontera cerrada, aunque en la practica seria traspasada frecuentemente” (Villalobos,

1982: 19-20)". Por su parte, el espacio territorial ocupado por los Mapuche y “en especial la

! Frontera, corresponde a las areas donde se realiza la ocupacién de un espacio vacio o donde se produce el
roce de dos pueblos de cultura muy diferente, sea en forma bélica o pacifica. Generalmente el pueblo
dominante procura imponer sus intereses y su organizacion, tareas que pueden prologarse hasta muchos afios
después de concluida la organizacion de la ocupacién antes de dar pleno resultado (Villalobos, 1982).
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cordillera de Nahuelbuta y la zona de Purén, fueron inexpugnables para los wingka.
Cuando éstos creian tener apaciguado el “Reino de Chile”, los mapuche se levantaban
destruyendo estancias, minas y ciudades, y todo lo que simbolizara su sometimiento. Entre
1598 y 1603, fueron destruidas todas las ciudades espafiolas entre el Bio Bio y Valdivia”
(Ruiz, 2008).

Producto del continuo hostigamiento de los espafioles contra del pueblo Mapuche
que habitaba en la frontera del Bio Bio, los Mapuche debieron cambiar su actividad de
agricultores a ganaderos, “cualquier amenaza de insurreccion, cualquier rumor desde el
interior de la tierra, como se decia, conducia a que, llegado el verano, cruzaran las tropas el
rio Bio Bio y se adentraran en territorio mapuche” (Bengoa, 1999:35). Esto provocé que los

Mapuche debieran desplazarse al interior del territorio, y dedicarse a la crianza de animales.

Afianzada la frontera al sur del Bio Bio, llega una etapa denominada de
apaciguamiento, prueba de ello, fue el intercambio econémico entre espafioles y mapuche.
“Durante el siglo XVIII, ambas expresiones de intercambio estuvieron presentes en los
contactos fronterizos. A través de un sistema u otro, los habitantes de la Araucania, la
Patagonia y las Pampas ganaron acceso a los bienes europeos que les ayudaban a subsistir

materialmente o que les permitian afianzar sus posiciones politicas” (Ledn, 1990:99).

Los intercambios de productos y el mestizaje fue parte esencial en la convivencia
fronteriza. “El trueque de especies se hizo intenso y adquirio las formas de comercio
regular, que tenia sus agentes y operaba de forma definitiva. EI mestizaje se acentud con las
uniones furtivas, la compra y el robo de mujeres y nifios, realizado por los indios y que
ellos, a su vez, aceptaban siempre que hubiera una compensacion econémica. Importante
fue también la accion misionera, mantenida sin desmayos a pesar del poco éxito en lo
espiritual, pero que sirvié para penetrar en las reducciones y atraer a los nativos”
(Villalobos, 1982:21).
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Durante el transcurso de la guerra de Arauco, el rey Fernando VII fue hecho
prisionero, situacion que llevo al reino de Chile, motivada por los criollos, a formar una
junta de gobierno para gobernar a nombre del rey. En esta junta de gobierno hubo dos
tendencias: un grupo minoritario “con espiritu renovador” y un segundo grupo mayoritario
que deseaba efectuar solo algunas reformas moderadas (Villalobos, 1990). Con el correr del
tiempo el grupo minoritario cobra mayor fuerza, haciéndose efectiva la independencia de
Chile (1810). Este periodo involucro la participacion de los Mapuche, por el refugio dado al
ejército realista, “el movimiento de la independencia produjo alteraciones en la vida
fronteriza por la utilizacion de los indigenas por los jefes realistas o patriotas.
Principalmente, la intranquilidad cundi6 después de la batalla de Maipo a consecuencia de
la retirada de las tropas realistas a la Araucania, donde podian refugiarse y tener la
complicidad de los naturales” (Villalobos, 1982:22).

Consolidada la independencia, el estado chileno buscé incluir definitivamente las
tierras al sur del Bio Bio. Es asi, como entre los afios 1859 y 1882, se dio curso a la
denominada “Pacificacion de la Araucania”, concepto utilizado por la historia oficial y que
albergaba estrategias que pretendian invadir el territorio en donde han vivido por siglos los
Mapuche, abriendo una profunda grieta en la historia del pueblo. Pareciera ser que la
consigna en aquel entonces fue dividir para reinar, “fue una verdadera intervencion
explosiva la que hizo el Estado chileno en la sociedad mapuche. No so6lo les quitd las
tierras, sino que los agrup6 en forma arbitraria y, asi, los oblig6é a vivir de un modo por
completo artificial. Es por ello, que se rompié profundamente la sociedad mapuche. El
Estado chileno actu6 de manera tal que partié en pedazos las solidaridades y propugné la
division al interior de las familias Mapuches” (Bengoa, 1999:54-55).

El avance del ejército chileno hacia tierras Mapuche “se efectud, ocupando
sucesivamente las lineas de Malleco, del Cautin y del Toltén. En cada caso hubo una
respuesta bélica y mantener la ocupacion demandé un despliegue militar activo: s6lo de esa
manera se podia despojar de sus tierras a los indios y obligarlos a aceptar los patrones
organizativos de los dominadores” (Villalobos, 1982:22). Lo anterior, son antecedentes de
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la incorporacion forzoza del pueblo Mapuche, por la via del sometimiento, utilizando
estrategias como la evangelizacion, la reduccién de tierras y una educacion tendiente al
nacionalismo chileno, que incorpor6 el castellano como primera lengua. “Las tierras
enajenadas fueron repartidas entre los mismos militares que participaron de esa ocupacion,
entre colonos del pais y extranjeros reclutados a través de oficinas de colonizacion abiertas
por el gobierno chileno en varios paises europeos. Al mismo tiempo se inicia una campafia
de evangelizacion forzada y la desaparicion del mapudungun, la lengua mapuche”
(Hernandez, et. al., 2009). Junto con lo anterior, se introduce de manera paliativa el titulo

de merced.?

La reforma agraria, en los afios 1971 a 1973, ejecutd un plan de desarrollo que
intentase devolver los territorios a los mapuche, sin embargo, con la entrada del gobierno
militar (1973) “se propusieron entregar el campo chileno y mapuche a la voracidad de una
economia capitalista mundial, cerrando la etapa desarrollista y urbanizadora, para que Chile

volviese a ser una economia agro exportadora” (Ruiz, 2008).

Por otro lado, a causa del fomento estatal a la explotacion de bosques exoticos,
denominados pino insigne o radiata y eucaliptos, después del establecimiento del Gobierno
Militar, se agravaron los dafios culturales y ambientales (Ruiz, 2008). Se subsidiaron la
plantacién de bosques permitiendo que las empresas privadas obtuvieran recursos para
adquirir mas tierras indigenas. “La aplicacion del D.L. 701 no sélo tuvo lugar en tierras
deforestadas, sino también en desmedro del bosque nativo. Todo ello llevé al apetito
empresarial por nuevas tierras, y esto a la division de las tierras comunitarias” (Ibid.). Las
consecuencias de estas acciones provoco la division de las tierras ancestrales, rompiendo el

esquema tradicional de uso de la tierra, la vida social y productiva del pueblo Mapuche.

En la actualidad, el fenémeno social de la migracion campo ciudad, dada las
precarias condiciones de vida que estaban llevando en los campos empobrecidos, derivd

® Titulo de merced, instrumento mediante el cual el Estado Chileno reconoce las propiedades comunitarias de
pequefias porciones de territorio donde las familias unidas por un linaje com(n, pueden intentar reconstruir
una forma de supervivencia segun los principios de su cultura (Hernandez, et. al. 2009).
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gue muchos Mapuche optaran por migrar a la ciudad en busca de mejores condiciones de
vida, disminuyendo asi en cantidad los residentes en los campos y, por ende, aumentando
en la ciudad, motivado por diferentes factores. Se plantea que la poblacion Mapuche
empujada por un conjunto de factores estructurales han determinado que en la actualidad
entre un 70% u 80% de la poblacién mapuche del pais se encuentre residiendo en areas
urbanas, principalmente en la capital de Chile, Santiago, y en las ciudades intermedias de
las regiones de poblamiento histérico, como Concepcion, Temuco, Imperial y Carahue,
entre otras (Bello, 2011). A continuacion presentaremos mas datos sobre la demografia de

la poblacién Mapuche, con datos extraidos del Censo 2002.

2.1 Situacion del pueblo Mapuche segin CENSO 2002.

El contexto histdrico sefialado anteriormente revela cambios significativos en la
demografia del Pueblo Mapuche. De acuerdo a los datos del Censo 2002, en Chile hay
15.116.435 personas, de las cuales 692.192 (4,6%) declard pertenecer a algin pueblo
originario o indigena. De este total, un 87% se reconocié mapuche y el 13% restante a los
otros pueblos originarios. (MIDEPLAN, 2004). Ademas se indica que la mayor parte de la
poblacion indigena del pais se concentra principalmente: en las dos primeras regiones del
norte, la Region Metropolitana y las regiones del sur; de la cual la Regién de la Araucania
concentra el 29,6% de la poblacion indigena total. Le sigue la Regién Metropolitana con un
27,7% y la Region de Los Lagos con un 14,7%. Otras dos regiones que concentran un
importante porcentaje de la poblacién indigena son la Region del Bio Bio con un 7,8% vy la
Region de Tarapaca 7,1%. (MIDEPLAN, 2004).

En cuanto a la actividad productiva, segin los datos censales (2002) la poblacién
indigena se ocupa mayoritariamente en la agricultura (17,9 por ciento), especialmente la
poblacion mapuche y aymara; el comercio (16,3 por ciento), es un rubro que resalta en los
Kaweésqar, Colla, Quechua, Rapa Nui y Yagan; la manufactura (12,6 por ciento); el servicio
doméstico de hogares particulares (11,6 por ciento) (MIDEPLAN, 2004). La tasa de
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cesantia de la poblacién Mapuche es equivalente a 13%, mientras que la desocupacion
alcanza un 15,3% (MIDEPLAN, 2002).

La objetividad y/o utilidad de estos datos son necesarios para el desglose de
programas y politicas de apoyo por parte del estado, sin embargo, son cifras de hace 9 afios
que pueden variar significativamente respecto de la realidad actual. Si bien existen algunas
encuestas mas actualizadas, estas sélo interpretan la situacion socioecondmica de la
poblacion chilena en general y no entran a detallar la situacion de los pueblos originarios en

particular, como es el caso de la Encuesta de Caracterizacién Socioeconémica (CASEN).

2.2 Politicas Publicas y Pueblo Mapuche.

En las ultimas décadas las organizaciones Mapuche y el Estado chileno, han
establecido un sinnimero de encuentros a fin de llegar a ciertos acuerdos sociales, politicos
y culturales. Tras la inminente caida del gobierno militar, se concreta el Acuerdo de Nueva
Imperial, celebrado entre los dirigentes de los pueblos originarios y el entonces candidato
presidencial Patricio Aylwin. Este acuerdo se fundamentd en tres pilares: 1.- la
recuperacion de tierras; 2.- reconocimiento constitucional como pueblos indigenas y la
ratificacion del Convenio 169 OIT y, 3.- la creacion de una nueva institucionalidad publica

para los asuntos indigenas.

Posteriormente, asumido como presidente Patricio Aylwin, se crea la Comision
Especial de Pueblos Indigenas (CEPI), la cual tuvo como mandato los siguientes:
Primero, asesorar al presidente de la Republica en la determinacion de las politicas
indigenas, concerniente a su desarrollo econdémico y social, a la conservacion,
fortalecimiento y difusion de sus expresiones y valores culturales y a la debida
participacion y proyeccion de sus miembros en la comunidad nacional. Segundo, formular
un diagndstico de la realidad, problemas, necesidades y aspiraciones de los Pueblos

indigenas. Y tercero, estudiar y proponer planes y proyectos orientados a lograr el integral
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desarrollo y progreso econémico, social y cultural de los Pueblos Indigenas. (MIDEPLAN,
2004)

Lo establecido en el acuerdo de Nueva Imperial, tardé afios en concretarse, lo
primero en concretarse fue la creacién de La Corporacién Nacional de Desarrollo
Indigena, CONADI en 1993. Se crea al amparo de la Ley Indigena como un organismo
publico, descentralizado, con personalidad juridica y patrimonio propio, dependiente del
Ministerio de Planificacion y Cooperacion. La CONADI es el organismo encargado de
promover, coordinar y ejecutar la accion del Estado en favor del desarrollo integral de las
personas y comunidades indigenas en lo econémico, social y cultural, asi como de impulsar
su participacion en la vida nacional (MIDEPLAN, 2004). Mientras tanto, La ley N° 19.253,
reconoce la existencia de agrupaciones humanas que existen en el territorio nacional desde
los tiempos precolombinos, que conservan manifestaciones étnicas y culturales propias.
(Ibid.)

Con el proposito de dar cumplimiento a la ley indigena, en donde entre otras cosas
tiene la promocion de los pueblos originarios, se implementa en el afio 2001 el Programa
de Desarrollo Integral de las Comunidades Indigenas, Origenes, con el propdsito de
mejorar las condiciones de vida y promover el desarrollo con identidad de los pueblos
aymara, atacamefio y mapuche en el area rural, particularmente en los ambitos econémico,

social, cultural, ambiental y juridico. (Ibid.)

Luego, en septiembre del 2003, se presenta el Informe de la Comision de Verdad
Historica y Nuevo trato, realizado por la Comisién de Trabajo Autonomo Mapuche,
COTAM, un conjunto de organizaciones Mapuche, se alinan para concretar una instancia de
trabajo técnico politico, que siente las bases de una experiencia propia de reconstruccion

historica y nuevo trato para el pueblo Mapuche (COTAM, 2003).

Finalmente y tras largos afios de espera por parte de las organizaciones de base
Mapuche, se concreta La Ratificacion del Convenio 169 de la OIT en el afio 2008, cuya
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entrada en vigencia se produjo el 15 de septiembre de 2009, se trata del Unico tratado
internacional vinculante (obligatorio de cumplir para los Estados que lo ratifican) orientado
especificamente a los pueblos indigenas y tribales en paises independientes.

“El Convenio N° 169 establece un concepto de “pueblo indigena” que recoge las
condiciones culturales, sociales, econdmicas e histdricas que los distinguen como tales.
Asimismo es un catalogo de derechos que abarcan los derechos politicos, derechos
consuetudinarios, derecho a tierras y territorios, y recursos naturales; y derechos en materia

de empleo, educacion, seguridad social y salud”. (CONADI, 2011)

De aqui en adelante, nuevas y mejoradas propuestas debieran eshozarse en materia
del rescate y promocion de los Pueblos Originarios, particularmente del Pueblo Mapuche
en la region de la Araucania. Los fines que las organizaciones de base persiguen son
numerosos y diversos, pero con un sentido comdn, lograr la retribucién de la “deuda
historica” que el estado chileno a través de sus distintos gobiernos y legislaciones ha

alcanzado con el Pueblo Mapuche.
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CARACTERIZACION DEL FUTALMAPU (IDENTIDAD TERRITORIAL
MAPUCHE)

Antes de la llegada de los espafioles, los Mapuche tenian su propia distribucién
politica y territorial, dada principalmente por las particularidades de los territorios en los
cuales vivian. La implementacién del estado nacién chilena, dio lugar a una particular
forma de division territorial, estableciendo limites artificiales en muchos casos
incomprendidos tanto para el Mapuche como el no Mapuche. “El uso del término
"identidad territorial" para legitimar la reivindicacion de espacios territoriales ancestrales
dentro del territorio nacional chileno se ha ido propagando en los discursos de los dirigentes
estos Ultimos afios, logrando un reconocimiento académico por parte de los cientistas
sociales quienes hoy dia se han apropiado del término para representar la sociedad
Mapuche” (Le Bonniec 2002:1).

Para efectos de este estudio, hemos considerado relevante, rescatar como parte del
patrimonio cultural Mapuche, la antigua division por identidades territoriales a fin de
comprender sus particularidades en su forma de comprension del mundo, el cual estuvo

congelado por algin tiempo, pero que hoy permanecen vigentes.

Las identidades territoriales segun Molina, citado por Maureira y Quidel,
constituyen una categoria que da cuenta de los espacios habitados por pueblos indigenas o
una parte de éstos, que poseen por caracteristicas, encontrarse delimitados por hitos
geograficos reconocidos socialmente por una 0 mas agrupaciones de una misma etnia o de
otra distinta. Estos territorios son valorizados por los indigenas, al asignarle un contenido
politico, social, cultural y religioso (Maureira, Quidel, 1995). Lo anterior, da cuenta de una
division fundamentada en limites geograficos naturales, siendo las caracteristicas comunes

y particulares las que justificaba la pertenencia a cada sector.
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De acuerdo a la clasificacion realizada por la Comision de Trabajo Auténoma
Mapuche (COTAM): el Giilu mapu, referido a el espacio fisico geografico del territorio que
actualmente pertenece a Chile, se identifican 4 espacios territoriales, a saber, los
Lhafkenche (gente de la Costa, sector poniente de la cordillera de Nahuelbuta), Naqgche
(abajinos, vertiente oriental de la cordillera de Nahuelbuta), Pewenche (gente del pewen, de
la cordillera) y Wenteche (gente del valle central y ribera del rio Cautin) (COTAM,
2003:737).

Por otra parte, se plantea que el concepto de identidad territorial ha comenzado a ser
re-sistematizado y refundado por el pueblo mapuche de hoy, en el contexto del rescate de la
identidad originaria, que giraba en torno a los Fiitalmapu®, estructura social y politica que
predominaba antiguamente (Ruiz, 2006). Con estos antecedentes, se hace necesario
adentrarnos en cada una de las identidades territoriales a fin de enriquecer las visiones y
concepciones del mundo, desde el conocimiento Mapuche para abordar el patrimonio

cultural.

° Fita eliin mapu, grandes espacios territoriales ejerciendo derechos propios en sus &mbitos de jurisdiccion.
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DISTRIBUCION POR TERRITORIO
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Fig. 1.- Mapa distribucion territorial de las comunas visitadas en este estudio. Construido

por Asesorias Cartograficas y otros Ltda. (Agosto 2011)
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A.) ldentidad territorial Pewenche.

Para efectos de este estudio las comunas contempladas en territorio Pewenche son:
Lonquimay, Melipeuco, Curarrehue y Curacautin, ubicadas mayoritariamente en la pre-
cordillera de los Andes. La poblacion Pewenche constituye, segin el censo del 2002, el
45.5% de la demografia comunal, convirtiéndose en un sector con una importante cantidad

de poblacién indigena.

La identidad territorial Pewenche, posee su gentilicio gracias al arbol que da
sustento a las familias que la componen “el pewen” —araucaria-, siendo su fruto el elemento
central de la alimentacién de la gente que habita en ese territorio. La historia relata que los
Mapuche se dedicaban principalmente a la agricultura y ganaderia, sin embargo los
Pewenche se han destacado por ser recolectores y ganaderos. Se plantea que los pewenche
“poseian rebafios de llamas lo que les convirti6 en agricultores-pastores de los que
utilizaban la lana. En cuanto a la agricultura, la vegetacion les proveia de yerbas y frutos
silvestres, cultivaron el maiz, papas, frijoles, oca y quinoa entre los que sobresalia el
pehuén” (Acosta, 2004:4). Hoy en dia se mantiene esta practica ancestral de la recoleccion
del giilliw -pifién-, iniciando el proceso mas caracteristico en la actualidad: las “Veranadas”

a comienzo de marzo.

Diversos estudios relacionados con los Pewenche, lo asemejan a los Tewelche de
Argentina, sin embargo existieron, y aun prevalecen, rasgos identitarios que diferencian a
un pueblo del otro. Se cuenta que la poblacion pehuenche estaba constituida por unas diez
mil personas a lo menos durante la conquista de los espafioles. Se les conocid, primero,
como semi-nédmades que vivian principalmente de la caza. Tiempo después se convirtieron
en ganaderos. Por lo general, en las zonas cordilleranas buscaban vivir donde hubiese
menos nieve (Namuncura, 1999). Sin lugar a dudas, la complejidad geografica de la pre-
cordillera, dejo de manifiesto el misterio que constituia estas tierras para los conquistadores
espafioles, el Coronel Luis de La Cruz, en 1827 citado por Domingo Namuncura, relata
acerca de los Pewenche: "“estos indios se tratan entre si con particular benevolencia y ésta
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proviene de la misma insubordinacién que tienen, porque como no dejan de conocer que
unos con otros se necesitan, que por medio de sus amistades, de su caridad y de sus
servicios adquieren partido, quieren tenerse seguros, unos con otros, ademas de los
sentimientos de hermandad y humanidad que ellos conservan™ (Namuncura, 1999). Al igual
que otros territorios Mapuche fue solo la “evangelizacion”, el instrumento con el cual
lograron adentrarse los conquistadores a tierras Pewenche, teniendo como principal
simbolo de sus misiones a la Virgen Maria. Hay un porcentaje bastante considerable de
hermanos y hermanas mapuche que evade cualquier compromiso que signifiqgue una
manifestacion publica de su condicion mapuche. Este grupo que es mayoritario, esta
vinculado a la iglesia catdlica y a otras instituciones sociales tales como partidos politicos,
colegios, club deportivo, hinchas de clubes populares y juntas de vecinos, donde en

ocasiones suelen tener un protagonismo admirable (Curibil, 1992-1999).

Los afios pasaron y la historia de conquista, invasion y conversion del Mapuche
Pewenche en ciudadano chileno, se transforma en un hecho. Todo cuanto ocurrio en tierras
Mapuche ha sido y seguirad siendo, relevante para comprender las distintas problematicas
que hoy en dia presentan las comunidades Mapuche con el estado chileno. Pese a ello:
“existen diversas caracteristicas de los Mapuche Pewenche, que se han mantenido a través
de la historia, como son las relaciones sociales, el arraigo a la naturaleza, los sistemas de
produccion y las localizaciones geograficas de los asentamientos indigenas y la tierra”
(Acosta, 2004:12). Por ello, no es de sorprender que el territorio Pewenche es de aquellos
que se destaca por la mantencion de su cultura, Acosta cita a Morales (2003) indicando que:
la singularidad de los Pewenche, estriba en que hoy dia, en el contexto de las fuertes
presiones de la sociedad chilena para integrarlos a la modernidad, no se aislan ni retraen a
estas relaciones y consiguen evidenciar un modo de vida en el que la relacién entre su
entorno medioambiental y su cultura, es de tal manera dinamica, flexible y consistente, que
se ha convertido en un elemento clave para la identidad y continuidad grupal (Acosta,
2004:12). Otro de los factores que pueden influir en la mantencién de la identidad
Pewenche, es la limitada conectividad existente con la urbe, sobre todo en tiempos de

invierno.
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Referente a la situacion socioeconémica del territorio Pewenche, no es muy
diferente al comun de la regién de la Araucania. La economia de subsistencia que han
tenido los Pewenche en el ultimo tiempo se ha visto desfavorecida principalmente en el
area agricola y ganadera. Por una parte, las tierras ya no son tan productivas como antes Y,
por otra, las reducciones territoriales han llevado a la escasez de las comunidades de

terrenos aptos para la crianza de los animales como: caballos, chivos, vacas y ovejas.

B.) Identidad Territorial Lhafkenche.

Tradicionalmente el territorio Lhafkenche tenia como limites el rio Imperial por el
norte y el rio Toltén por el sur (Ruiz, 2006). Para efectos del presente estudio, este territorio
lo componen las actuales comunas de Carahue, Teodoro Schmidt, Toltén y Saavedra. Por lo

tanto, la caracterizacion territorial se hace considerando la realidad de éstas.

En términos de ubicacién geogréafica, este espacio territorial se encuentra ubicado en
el costado este de la Provincia de Cautin, region de la Araucania, distante a 30 kms.
aproximadamente de la capital regional. El porcentaje de poblacion mapuche, de acuerdo a
informacion estadistica presente en estas comunas, promedia el 30% en Toltén y Teodoro
Schmidt, porcentaje que aumenta en las zonas de Carahue y la comuna de Saavedra,

distribuidos en comunidades Mapuche.

Utilizando la costa como asentamiento y teniendo una economia y forma de vida
muy relacionada con el mar y los recursos marinos (peces, mariscos, mamiferos marinos,
etc), se encontraba y aun perduran los Mapuche Lhafkenche (Montalba, 2005:4). Por lo
tanto, la denominacion de los Lhafkenche esta directamente relacionado con el espacio
geografico: el lhafken —mar-, al cual respetan por la fuerza energética que posee, como

también por el sustento alimenticio que entrega a las familias.
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El Area del Lago Budi (Comuna de Saavedra) es uno de los principales referentes al
momento de hablar del territorio Lhafkenche, se caracteriza por una topografia conformada
por terrazas litorales escalonadas desde el nivel del mar hasta alturas maximas de 200
metros, pequefias colinas onduladas. Hay abundancia de arena y presencia de una estacion
seca y abundantes dunas en el sector sur del area (CONADI, 2005). Ampliando el horizonte
por las comunas de Teodoro Schmidt y Toltén se destacan la presencia de terrenos planos y
ligeramente ondulados en los cuales se generan la produccion agricola, ademas de la
presencia de lagos, litoral, rios y acantilados (Plan Regulador Toltén 2006; Pladeco
Teodoro Smith 2005). En el sector que comprende la comuna de Carahue, se destacan la
presencia de un sector tipo valle y una amplia zona costera con lugares como Wefialiwen,

Moncul, Los Obispos, Loberia y Nehuentte.

La economia Lhafkenche difiere en gran parte de la economia mapuche y campesina
en general por la presencia de ingresos a partir de la recoleccion marina. El desarrollo del
sector costero en general, Futalmapu Lhafkenche, se caracteriza por ser diverso, integrando
produccién agricola, forestal y la recoleccion marina. (PLADECO Puerto Saavedra 2005-
2009; Hernandez, 2005).

Dada las caracteristicas geograficas, existe una gama de produccion destacando el
trigo y particularmente la papa por la caracteristica del suelo, hay otros cultivos, como
avena, chacras y hortalizas, constituyen a nivel predial superficies pequefias de importancia
en el consumo familiar (Plan Regulador Toltén 2006; PLADECO Carahue 2009).

No obstante, la recoleccion de productos marinos es el referente productivo
econdmico mas particular del territorio. Se destaca la presencia de recursos marinos con
especies como: locos, erizos, lapas, choros, piures, jaibas y machas. Ademas se extraen
peces de la especie congrios, corvinas, robalos, sierras, pejegallos, lenguados, merluzas y
lisas. (PLADECO, Toltén 2006). Newentuwe (ubicado a 27 kms. de la ciudad de Carahue)
es un pequefio poblado que se encuentra potenciando el turismo costero con la presencia de

gastronomia tipica con productos del mar.
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Una de las practicas reconocidas como caracteristica propia de los Lhafkenche es la
recoleccién de Kollof —cochayuyo- “los que viven mas cerca del mar recolectan usualmente
algas comestibles como el cochayuyo” (Course, 2008:63). Wefialiwen y Loberia se
destacan por ser los espacios de mayor recoleccion de este producto, comprometiendo a las
familias en la distribucion del cochayuyo por toda la region de la Araucania, utilizando sus

carretas como principal medio de transporte.

El medio de intercambio que tradicionalmente han utilizado los Lhafkenche ha sido
el trafkintu; es conocido que salen desde su territorio principalmente con productos marinos
disecados y ahumados, intercambiandolo por productos que no se encuentran en su espacio

territorial.

El pueblo mapuche Lhafkenche, se organiza en torno a distintas agrupaciones,
destacando la Identidad Territorial Lhafkenche que retine a diferentes organizaciones de las
comunas antes mencionadas, uno de los resultados del trabajo de esta organizacion es la ley
20.249 “Espacio costero marino de los pueblos Originarios”, cuyo objetico sera resguardar
el uso consuetudinario de dichos espacios, a fin de mantener las tradiciones y el uso de los
recursos naturales por parte de las comunidades vinculadas al borde costero (Ley 20.249,
2008). Mientras tanto, existe un numero considerable de comunidades potenciando el
desarrollo del turismo étnico (PLADECO Puerto Saavedra 2005-2009; Hernandez M,
2005). Esto altimo ha significado nuevas fuentes de ingresos econémicos a las familias, y a
la vez crea una plataforma para que las personas Mapuche Lhafkenche mantengan sus

tradiciones en dicho territorio.
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C.) Identidad Territorial Nagche

El territorio Nagche esta compuesto por el espacio geografico ubicado en la zona
del valle anterior a la cordillera de Nahuelbuta. ElI Estado en la implementacion de
programas y politicas publicas en materia de pueblo mapuche, ha denominado a este sector
Area de Desasrrollo Indigena (ADI) Nahuelbuta. “Los nagche o gente del bajo, fueron
identificados por los espafioles y chilenos como los “abajinos”, tal como aparecen en

antiguos documentos, cronicas e historias hispanas o criollas” (Ruiz 2006:84).

Esta zona presenta una alta densidad de poblacion indigena que alcanza a las 30.400
personas, radicadas en comunidades indigenas de las comunas de Galvarino, Chol-Chol,
Lumaco, Purén, Traiguén y los Sauces, correspondiente al 12,4% del total de la poblacién

mapuche regional (Decreto 168, Ministerio de Planificacion, 2004).

De sur a norte el territorio Nagche estd compuesto por: txoltxol —espacio con
abundancia de cardos- reconocido histéricamente por la resistencia mapuche ante la
invasion espafiola. En este lugar se mantuvo prisionero a Nufiez de Pineda; y después
Gregorio Urrutia (22 de noviembre 1881) al amparo del fuerte que construyé se levanto la
ciudad que actualmente es Cholchol en el territorio que era dominio del cacique Juan
Millapan. (PLADECO Cholchol, 2006-2010).

El sector territorial nagche se destaca en términos geograficos por las planicies que
han sido el principal referente de la produccién agricola que caracterizd estas comunas.
Las comunidades arribaron a fundos adquiridos por CONADI, espacio tradicionalmente de
plantaciones de arboles exdticos como pino, eucaliptus, destacandose principalmente por la
aridez de los suelos, que le otorgan caracteristicas especiales a la poblacién, la economia y
la forma de manifestacion de actividades socioculturales mapuche (PLADECO Traiguén,
2009; PLADECO Lumaco, 2006). En esta linea también constituye un precedente en

relacion a los cambios en el medio ambiente.
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Los argumentos culturales que han sustentado esta expansion territorial ha sido el
factor que influye con la presencia de alimentos con identidad mapuche, como Korrii —
sopa- de verduras del huerto y algunas silvestres como yuyo, huevos, millokin, muzay de
legumbres y kinwa: Comida de legumbres con trigo y verduras, multxun —catuto-, kako —
mote- harina tostada y locro, entre otros (PLADECO Traiguén, 2009:44).

La economia productiva del territorio Nagche ha girado en torno al cultivo de papa
y trigo, y en menos medida la ganaderia (ovino, bovino, porcinos). Sin embargo, esta zona
después de haber sido una préspera zona exportadora de trigo, productos de las
transformaciones en el medio ambiente asociada a los efectos de los desequilibrios
extremos de la relacién suelo-agua-planta, ha generado una crisis en el sector agricola,
asociado principalmente a la expansién del area productiva forestal en las grandes
extensiones de terrenos propiedad de particulares. (PLADECO Traiguén, 2009:44).
Producto de lo anterior, la red de proteccion social ha invertido principalmente en
programas de desarrollo con altos requerimientos en proyectos de inversion para la
implementacion de sistemas productivos de alimentacion y reproduccion desde la base
cultural mapuche, donde las mujeres han jugado un rol fundamental, en la bisqueda de
recursos para la concrecién de sus proyectos (programas de emprendimiento para la mujer
Mapuche urbanay rural de la CONADI).

La poblacién de este sector territorial se ha visto modificada por la llegada de
nuevas comunidades en el proceso de compra y recuperacion de tierras emprendida por
organizaciones mapuche, incorporando un elemento identitario donde la diversidad cultural
mapuche y campesina constituyen un patrimonio fundamental para impulsar un desarrollo
sustentable y con identidad. De un total de 11 comunidades historicas en la comuna de
Traiguén, hoy existen mas de 30 como resultado de la recuperacion y ampliacién territorial
(1994-2008). La comuna de Traiguén solamente ha recibido cerca de 1.000 familias
provenientes de las comunas de Galvarino, Lumaco, Purén, Collipulli y Victoria. La
superficie total de tierras adjudicadas suma un total de 6.987,5 Hectareas, un aumento de
un 272% (PLADECO Traiguén, 2009).
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Una particularidad observable del territorio Nagche actual, es la sequia de sus
terrenos, especialmente en la temporada estival, atribuible a la predominancia de arboles
como el eucaliptus y pino insigne. Este factor tiene consecuencias drasticas en aumentar la
incidencia de la pobreza econdmica, social y cultural en la zona, dada las malas condiciones
del suelo para cultivar los productos y criar animales para la subsistencia. En el ambito
social y cultural, existen grandes dificultades para mantener vigente las practicas
tradicionales Mapuche, por ejemplo, las vinculadas a la salud, ya que no existen en el
territorio la diversidad de lawen —plantas medicinales- que en tiempos inmemorables
existian. Consta en muchas cronicas (Bibar 1558, Marifio de Lobera 1595, Gonzéalez de
Nagera 1614, entre otros) que los mapuche contaban con una “farmacia” natural, que
incluia plantas medicinales, minerales, fuentes de agua, elementos de animales, etc. y
conocimientos para hacer frente a las enfermedades, especialmente aquellas vinculadas e
“enfermedades naturales” (Jelvez, 2011). La disminucion de las tierras en manos de la
poblacién mapuche y la rapida activacion de bosques junto a los latifundios incidi6
considerablemente “en la disminucién de los espacios para la obtencion y uso de recursos
medicinales a especialistas médicos y las familias, que hasta entonces, tenian un amplio

conocimiento para resolver problemas de salud en el nivel casero” (Jelvez, 2011:3).

D.) ldentidad Territorial Wenteche.

Para efectos de este estudio, hemos focalizado entre sus principales comunas:
Pitrufquén, Freire, Nueva Imperial, Temuco, Padre las Casas, Cunco y Vilcun. El territorio
Wenteche: “ocupa el valle central de la region y la precordillera. Antiguamente
comerciaban sus productos con los Pewenche y los Mapuche argentinos, hoy se dedican a
la agricultura y la ganaderia en pequefia escala. Lo particular del territorio es que dentro se
encuentran varias ciudades y comunas aledafias a su capital, Temuco. Sectores con
emprendimientos interesantes desde Vilcun hasta Freire, desde Imperial hasta Cunco, en los
cuatro sentidos” (Expo Turismo y Cultura Mapuche 2011). La evidente comercializacion de
variados productos es reflejo de la interconectividad que hay entre las comunas,
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destacandose por su agricultura, por sus bellos parajes que instan el turismo en la region.
Por otra parte, aqui se encuentra la capital regional, Temuco, por ello, el territorio

Wenteche pasa a ser uno de los sectores primordiales de reunion entre los demas territorios.

Las comunas comprendidas en este territorio tienen como principal caracteristica,
estar rodeadas de dos grandes y reconocidos afluentes, rio Cautin y Quepe. Ambos recorren
de norte a sur las distintas comunas solventando a las comunidades con agua para el
regadio de sus plantas, para disfrutar de las vacaciones en verano y en algunos casos

podemos ver a deportistas de canotaje, practicando sobre sus aguas.

La demografia de la comuna, segin datos del Censo del afio 2002, son
practicamente equivalentes entre urbano y rural, destacando en las zonas rurales, la
presencia mayoritaria de comunidades Mapuche (PLADECO Nueva Imperial, 2011-2014;
PLADECO P.L.C., 2005). Ademas estas comunas presentan las mayores concentraciones

de poblacién Mapuche en la region, exceptuando la capital regional, Temuco.

La poblacion mapuche se concentra mayoritariamente en el sector rural de las
comunas, distribuidas en comunidades de acuerdo a la estructura sociopolitica tradicional,
donde se mantienen vigentes diversos roles que son parte del patrimonio cultural del pueblo
Mapuche. Entre ellos, el Lonko, Gempin, Werken, Machi, Wewpife, Zugumachife, kimche.
Al mismo tiempo, se reconocen algunas practicas ancestrales como son: Gillatun,
Machitun, We txipantii, Eltiin, Palin, Mafiin, Nekurrewen'®, Mizagiin, Eluwiin (PLADECO
Nueva Imperial, 2011-2014; PLADECO P.L.C., 2005).

En relacion a las actividades econdmicas mas preponderantes en el territorio, se
destaca el comercio de verduras, ganado, alimentos del campo provenientes principalmente
de comunidades indigenas y la venta de alcohol en la ciudad. Sin embargo los niveles de

pobreza son significativos, a saber, la Ficha de Proteccion Social que incorpora el concepto

19 Se respeta la escritura de la fuente. No obstante se hace la aclaracién que el concepto correcto es
geykurewen (aniversario de la iniciacion de las/os machi).
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de vulnerabilidad social da cuenta que el 80% de la poblaciébn mapuche vive en esta
condicién; por lo que se puede afirmar que la pobreza se concentra en la poblacion
mapuche (PLADECO Nueva Imperial, 2011-2014; PLADECO P.L.C., 2005). Situacion
que se ve reflejada de manera mas cruda, durante las inundaciones que afectan al sector

rural en el invierno.

Pero se sefiala que: “la principal razon de la pobreza Mapuche se debe al cambio en
la economia agricola chilena, que dejé fuera del mercado a los productos tradicionales que
cultivaban los agricultores Mapuche” (Bengoa, 2003:224). La evidente pobreza de las
comunidades, han puesto en primera linea la Educacion, como una forma de desarrollo y
progreso para las futuras generaciones. Sin embargo, esta necesidad se ha visto fuertemente
vinculada al desarraigo de los nifios y jovenes de sus comunidades de origen, dado que la
educacion secundaria, técnica y superior solo se encuentra a disposicion en la ciudad,
principalmente en Temuco. La falta de oportunidades de crecimiento para la juventud ha
hecho que la educacién sea vista “por lo padres como la Unica alternativa para sus hijos, ya
que la pobreza de las familias rurales ha ido en aumento” (Bengoa, 2003:224). Es asi como
la progresiva migracion de los jovenes a la ciudad, ha dejado a las comunidades bajo el

resguardo de los adultos que a duras penas logran mantener su vida y su cultura.

Dada la realidad antes mencionada, desde las propias identidades territoriales,
surgen propuestas de desarrollo, provenientes de representantes de las cuatro identidades
territoriales, en donde sefialan que: “a través de nuestras identidades lograremos dar sentido
de pertenencia, de identidad y de propiedad a las generaciones mas jovenes... En las
Identidades Territoriales encontramos un referente fundamental para mantener y recuperar
nuestras practicas religiosas, fomentar nuestras economias locales, en base a las
potencialidades y limitaciones propias de los sistemas agro climaticos en que vivimos...
construir desde ellas, desde dentro, desde la familia Mapuche. Alli esta la fuerza de

nuestras identidades territoriales, y en su desarrollo, con sus particularidades sociales,
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productivas, ambientales y politicas, estara la base del desarrollo Mapuche™”

(propuesta
elaborada por cuatro de las identidades territoriales Lafkenche, Nagche, Wenteche y
Pewenche, 2002). Desde esta logica, se reconoce una reconstruccion del mundo mapuche a
partir de las identidades territoriales que posibilite el control de los espacios, la
recuperacion de los derechos y la construccion de propuestas representativas a partir de la

diversidad intra cultural en el Pueblo Mapuche.

En efecto, el presente estudio busca conocer la realidad actual del desarrollo cultural
Mapuche, con el proposito de 1) identificar el contexto histdrico y cultural del Pueblo
Mapuche, 2) Identificar las diferentes actividades y manifestaciones del patrimonio cultural
material e inmaterial del la cultura Mapuche, 3) relevar el patrimonio cultural Mapuche en
riego de pérdida y, 3) generar una linea base para orientar las politicas de salvaguarda del

patrimonio cultural Mapuche en riesgo.

" Ver “REFLEXION COLECTIVA DE LAS IDENTIDADES LAFKENCHE, NAGCHE, WENTECHE,
PEWENCHE, Comunidades y organizaciones”; en http://www.sociedadcivil.cl, 2002.
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OBJETIVOS DEL ESTUDIO.

Los objetivos del Estudio Diagnostico del Desarrollo Cultural Mapuche dicen
relacién por un lado, con los objetivos planteados desde la Seccion Ciudadania y Cultura
del Consejo Nacional de la Cultura y las Artes y, por otra parte, la contextualizacion que el
equipo técnico hizo a los mismos para lograr conceptualizar “Patrimonio Cultural
Mapuche” desde la cultura a estudiar. Lo anterior dado que, si bien la tematica es conocida
en el Mundo Mapuche, la terminologia “Patrimonio Cultural”, no es algo de lo cual se
hable dentro de las comunidades, mas bien el concepto es utilizado por personas Mapuche
ligadas al area académica e institucional. Por ello, se ha planteado como primer desafio
conceptualizar el término patrimonio cultural desde el Mapuche kimiin, para luego dar

lugar al logro de los objetivos que se exponen a continuacion.

A) OBJETIVO GENERAL.:
e Contribuir a la identificacion del Patrimonio Cultural Mapuche, sus riesgos y
principales desafios, generando propuestas de salvaguardia, promocién y difusién

en los territorios Lhafkenche, Wenteche, Pewenche y Naqche de la region de la

Araucania.

B) OBJETIVOS ESPECIFICOS:

e Investigar el contexto historico y cultural del Pueblo Mapuche y establecer un

diagnostico de su situacion cultural.

43



Definir conceptualmente e identificar empiricamente, aquellos componentes del
patrimonio cultural material e inmaterial mas relevantes en el contexto de su

desarrollo cultural.

Identificar los aspectos que implican riesgo para su desarrollo cultural.

Generar una propuesta de indicadores de Linea de Base y una medicidn inicial de
ellos, para seguimiento y evaluacion en el corto y mediano plazo, respecto a las

politicas de salvaguardia y transmision del patrimonio cultural en riesgo.

Difundir la situacion actual de las manifestaciones culturales tangibles e intangibles
del Pueblo Mapuche de la Regién de la Araucania con especial énfasis en aquellas

susceptibles de salvaguardia, difusién y transmision.

44



MARCO DE REFERENCIA CONCEPTUAL

Para conocer la evolucion del desarrollo cultural Mapuche, se definen los
componentes que se encuentran a la base del presente estudio. Se parte por dar una
definicion de Patrimonio Cultural considerando la perspectiva Mapuche y antecedentes
generales de la Cultura, a saber, la estructura organizacional, ceremonias y manifestaciones
socioculturales, manifestaciones y practicas economicas, expresiones de arte, vestimenta,

alimentacion, concepcion de salud y enfermedad v, sitios de significacién cultural.

4.1 PATRIMONIO CULTURAL MAPUCHE

En la cultura Mapuche se comprende el mundo de forma integral, en donde es
fundamental el kiime mogen —estar bien y en equilibrio entre hombre naturaleza-. Por tanto,
el estar bien va mas alla de la salud fisica y/o psicolégica, también esta relacionado con el
bienestar de la familia, comunidad y el entorno natural que rodea a una persona
(Quintriqueo, 2010). Por esta razon, intentamos acercarnos a una conceptualizacion propia
de la cultura Mapuche sobre el Patrimonio Cultural Mapuche, considerando que éste seria
un primer paso para incentivar la salvaguardia y promocién de la cultura y su patrimonio en

riesgo.

Chile, al igual que otros paises independientes, ha tomado como propio la
convencion del Patrimonio Cultural establecido por la Conferencia General de la
Organizacion de las Naciones Unidas para la Educacién, la Ciencia y la Cultura, en
adelante, UNESCO (1972), en donde se define Patrimonio Cultural como *“los
monumentos: obras arquitectonicas, de escultura o de pintura monumentales, elementos o
estructuras de caracter arqueoldgico, inscripciones, cavernas y grupos de elementos, que
tengan un valor universal excepcional desde el punto de vista de la historia, del arte o de la

ciencia. Los conjuntos: grupos de construcciones, aisladas o reunidas, cuya arquitectura,
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unidad e integracién en el paisaje les dé un valor universal excepcional desde el punto de
vista de la historia, del arte o de la ciencia y Los lugares: obras del hombre u obras
conjuntas del hombre y la naturaleza asi como las zonas incluidos los lugares arqueolédgicos
que tengan un valor universal excepcional desde el punto de vista histérico, estético,
etnolégico o antropoldgico” (UNESCO, 1972:141). Durante afios prevalecid esta
convenciéon, sin embargo, en tiempos actuales se hizo necesario ampliar la
conceptualizacion para integrar elementos de la cultura que quedaban fuera de la normativa

tales como: musica, juegos, lengua, entre otras practicas que no son tangibles.

Al respecto, Krebs y Schmidt-Hebbel (2002) identifican como patrimonio a todos
aquellos “bienes que son expresiones y testimonios de la creacion humana propios de ese
pais (...) que le confiere una identidad determinada; puede ser de propiedad publica
(administrados por las distintas entidades que conforman el Estado) o bien de propiedad
privada” (2002:207). Los mismos autores, plantean que el valor econémico de los bienes
materiales suele estar directamente relacionado con el valor social y cultural del objeto, y
este mismo criterio opera al momento de determinar la importancia de su preservacion
(Krebs y Schmidt-Hebbel, 2002). Por lo tanto, el patrimonio tendra politicas y recursos para
su proteccion en la medida en que tenga un valor econémico relevante. Lo anterior,

I6gicamente no considera el patrimonio cultural intangible.

Es asi como en el afio 2003, se establece una nueva convencién correspondiente a la
Salvaguardia del Patrimonio Cultural *Inmaterial”, definido como “los usos,
representaciones, expresiones, conocimientos y técnicas — junto con los instrumentos,
objetos, artefactos y espacios culturales que les son inherentes — que las comunidades, los
grupos y en algunos casos los individuos reconozcan como parte integrante de su
patrimonio cultural” (UNESCO, 2003:4). Este patrimonio integra diversos ambitos como
lo son las tradiciones y expresiones orales, incluido el idioma como vehiculo del patrimonio
cultural inmaterial; artes del espectaculo; usos sociales, rituales y actos festivos;
conocimientos y usos relacionados con la naturaleza y el universo; técnicas artesanales

tradicionales.
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Se entiende por salvaguardia, las medidas encaminadas a garantizar la viabilidad del
patrimonio cultural inmaterial (Ibid.). EI Estado de Chile, al ratificar la Convencion para la
Salvaguardia del Patrimonio Inmaterial de UNESCO, hace un reconocimiento importante a
la diversidad existente en Chile, y a la necesidad de su valoracién, estudio y salvaguardia,
lo cual no quiere decir, de ningin modo, que nuestras sociedades no sigan transformandose
por efecto de la creatividad humana —que, afortunadamente, no se detiene- de las fuerzas de
los cambios internos, asi como de los procesos internacionales y de la globalizacién
(CNCA, 2008). Esta nueva convencion, segun Lautaro Nufiez, (premio nacional de Historia
[2002]), “intenta salvaguardar las distintas expresiones de modos de vida, pensamientos,
sabidurias y habilidades dispersas en diversos imaginarios del mundo, que son transferidos
por medio de la oralidad, enriqueciéndonos a través de una herencia intangible que, a
diferencia de los patrimonios materiales como los viejos edificios y artefactos del pasado,
este patrimonio no se toca ni se musealiza, porque responde directamente a las expresiones
del alma” (CNCA, 2008:11)

Lo anterior, explica el nuevo escenario del pais, que lo ha llevado a realizar
esfuerzos sistematicos para resguardar el Patrimonio Cultural Inmaterial presente a nivel

pais y en cada uno de los Pueblos Originarios reconocidos por la Ley Indigena 19.253.

4.2 Patrimonio cultural Indigena

Para comprender la diferencia entre lo que se concibe como patrimonio desde las
definiciones que otorgan las convenciones vigentes en Chile, con lo que se consideraria
“patrimonio cultural” desde la culturas indigenas, y Mapuche en particular, se parte de la
premisa que la sociedad chilena esta conformada por grupos indigenas y no indigenas que
“tienen particularidades culturales propias y que se identifican entre si de acuerdo con su
forma de pensar, vivir, sentir, ver y evaluar la naturaleza de los saberes y conocimientos”
(Quilaqueo, 2007:225).
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El saber se define como, “la habilidad de aprender [y se concluye que] cualquier
plan de ensefianza bien disefiado ha de considerar prioritario este saber que nunca acaba y
que posibilita todo lo demas, cerrados y abiertos [es decir estrictamente funcional o
complejo] sean los inmediatamente Utiles a corto plazo o sean los buscadores de una
excelencia que nunca se da por satisfecha” (Savater 1997, citado por Quilaqueo,
Quintriqueo y Céardenas 2005:57). Los saberes entonces forman parte de las caracteristicas
particulares de cada cultura, asociado a la forma en que se aprehenden conocimientos. Los
saberes indigenas, por su parte, estan constituidos de un corpus completo de conocimientos.
En el ambito de la naturaleza, por ejemplo, “estos conocimientos van desde la observacién
de las vias de migracion de los animales, del movimiento del sol, del viento, a las
condiciones de germinacion de las plantas. Son conocimientos que van asociados a
practicas sociales ritualizadas, estan situadas en el tiempo y espacio por cuanto se inscriben
en précticas técnicas, pero también sociales y su valor depende de las relaciones entre las
personas que participan de ello” (Quilaqueo, Quintriqueo y Cardenas 2005:58). De acuerdo
a lo anterior, los saberes no son estaticos, sino que se construyen en las transformaciones
del contexto, agregandose ademas que “los saberes no son de una realidad construida por

objetos sino llena de movimientos y aconteceres” (ibid.).

En este contexto se inscriben los conocimientos indigenas, base fundamental del
patrimonio cultural de la misma, se refiere al “conocimiento singular, tradicional y local,
que existe dentro de las condiciones especificas, de mujeres y hombres, dentro de un area
geografica particular, y que se desarrollo alrededor de ella” (Grenier 1999:1). Por lo tanto,
incorporan todos los sistemas de conocimientos asociados a la vida misma, a la forma de
relacién con la naturaleza, representan generaciones de experiencia, observacion cuidadosa
y experimentacion constante, los cuales han constituido la sobrevivencia de los pueblos que

la generaron (Grenier,1999).

De acuerdo a lo anterior, el patrimonio cultural Mapuche es todo aquello que le
permite diferenciarse de otras identidades culturales, en cuanto cada una han sido capaces
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de realizar lecturas de sus propios mundos, valorizarlos y proponerlos como elementos que
les han permitido proyectarse en el tiempo, adaptarse a los cambios sin dejar de ser lo que
son, y de avanzar en la construccion de sus propios destinos. En esta linea, el patrimonio
cultural es el producto de la inteligencia y del aprendizaje adquirido en el tiempo, con el fin
de que las generaciones venideras tengan estructuras culturales que les permitan conocerse
a si mismas, como poseedoras de un pasado perteneciente a un universo particular
(Millahueique, 2004).

El Patrimonio, particularmente el Inmaterial, se transmite oralmente o mediante
gestos y se modifican con el transcurso del tiempo a través de un proceso de recreacion
colectiva. Para los grupos minoritarios y las poblaciones indigenas, el patrimonio inmaterial
representa la fuente vital de una identidad profundamente arraigada en la historia y
constituye los fundamentos de la vida comunitaria (Nanculef, 2006:16), dentro de las que

se encuentra la lengua.

La lengua es un elemento que caracteriza la vida humana, a través de ésta las
personas de todas las sociedades sienten identidad y cohesidn, es el vehiculo a través del
cual se transmiten ideas y sentimiento, y lo mas trascendental es que “cada cultura se
expresa a través de una lengua y, a través de ella, la realidad aparece de un modo diferente
y particular. Porque, si bien la realidad es una, pero cada pueblo, cada sociedad a través de
su lengua mira diferente, y por ello propone soluciones diferentes; tales peculiaridades
crean diversidad y en la diversidad esta la fortaleza de la naturaleza humana” (Ramirez
2009:1). En sintesis, las lenguas construyen cultura, y a través de las culturas, las personas
se proyectan. Para efectos de este estudio, es el mapuzugun que se aborda de manera
transversal, en los diversos aspectos que constituyen patrimonio cultural Mapuche en

general.

La apreciacion de las caracteristicas del mapuzugun fue objeto de reflexion por
quienes escribieron sobre la cultura Mapuche. Guevara (1913) sefiala que “procedimiento
mental distinto del nuestro determinaba la clasificacion (...) Es preciso saber que los seres
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se hallaban clasificados como los individuos del grupo social; los arboles, los animales, los
astros, pertenecian a clases determinadas. Carecian de la idea de género y de especie. Cada
tipo de mentalidad funciona con su lengua peculiar. (...) Este lenguaje oral tan descriptivo
daba origen a un vocabulario de una riqueza gque superaba en mucho al de los idiomas indo-
europeos. Si se nota en él ausencia de términos genéricos, que correspondan a ideas
propiamente generales, se encuentra, en cambio, una abundancia extraordinaria de los
especificos, de nombres propios dados a los objetos singulares y sobre todo a los menores
accidentes del suelo”(Guevara 1913:313). El autor identifica una diferencia de légica de
pensamiento que transita en los conceptos y descripcion de la realidad que se manifiesta en

el lenguaje oral de cultura Mapuche, diferente por cierto, a los otros idiomas.

En el marco de lo descrito anteriormente, el Instituto de Estudios Indigenas de la
Universidad de la Frontera, con el propdésito de incorporar la gestion del patrimonio y la
participacion indigena, inicia las gestiones para materializar jornadas de reflexion, las que
se materializaron el afio 1996, donde se discutié sobre la proteccion, difusién, conservacion
y gestion del patrimonio arqueoldgico en Chile. Dentro de los andlisis, se destaca la
percepcion de algunos participantes en torno a la pérdida del lenguaje, sefialando que “la
desaparicion de un lenguaje, uno de los bienes patrimoniales mas preciados de una cultura,
significa la pérdida irreparable de todo un sistema Unico de conocimientos, tecnologias e
ideologfas” (Instituto de Estudios Indigenas®?, 1998:17). Esto justifica en gran medida el
interés y preocupacion de las entidades relacionadas al ambito de la educacion y de la
cultura, como de la sociedad civil en su conjunto, para proteger y promover el Patrimonio
Cultural indigena, y particularmente el “intangible” cuyo principal referente es la lengua,
en tanto vehiculo por el cual se transmiten conocimientos y ldgica de pensamientos

(Cayulef el.al, 2004; Quilaqueo, Quintriqueo y Cardenas, 2005).

Desde marzo del 2001, el Consejo de Monumentos Nacionales comienza una linea

de investigacion y trabajo sobre “Patrimonio Cultural de los Pueblos Indigenas de Chile”,

2 Compilacién realizada tras dos jornadas de dialogo sobre el Patrimonio Arqueoldgico Indigena en Chile,
Reflexiones y Propuestas de Gestion. Realizado por el Instituto de Estudios Indigenas, Universidad de la
Frontera con el auspicio de UNESCO.
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para reforzar la diversidad cultural del pais. El objetivo de dicho convenio es desarrollar
una politica nacional de proteccién, fomento y desarrollo, del Patrimonio Cultural de los
Pueblos Indigenas en Chile (Nanculef, 2006). Desde entonces se han realizado estudios y
jornadas de trabajo orientados al analisis de lo que implica el Patrimonio Cultural para los
Pueblos Indigenas abarcando solo el ambito material (artesania, sitios de significacion

cultural, arquitectura, escultura, entre otros).

Otros autores (Aldunate, 1998; Aylwin, 1998; Millahueique, 2004), sefialan que la
importancia del “Patrimonio Indigena”, entre otras cosas, radica en el ejercicio de
valoracion de la creacion artistica, cientifica y cultural de los pueblos originarios del
territorio nacional, asi como de su reconocimiento como actores fundamentales en la
realidad nacional y en la reproduccion de la cultura nacional. Los nuevos elementos que se
suman al concepto de patrimonio cultural indigena en el siglo XXI, permiten la generacion
de escenarios donde se expresan sentimientos de encuentro con lo que se “es”
intelectualmente, es decir, el esfuerzo de aprender a mirarse a si mismos, de reconocer en
esa pertenencia y de imaginar futuros con sentidos comunes (Millahueique, 2004:1). En
otras palabras, el Patrimonio Cultural Indigena tiene relacion con la habilidad e inteligencia
de los Pueblos acerca de su forma de comprender el mundo, en el cual se construyen y

valoran ciertas pautas sustentadas por un espacio en comun.

Considerando los acercamientos a Patrimonio Cultural Mapuche, y lo planteado por
Krebs y Schmidt-Hebbel (2002) respecto de la proteccién del patrimonio cultural
“material”, ello no tendria cabida en lo que se refiere a la tenencia del patrimonio, dado
que, lo que se consideraria patrimonio cultural Mapuche, no seria de dominio publico
(administrada por alguna institucion del estado), ni de dominio privado, por cuanto esta a
disposicion de las personas Mapuche en general. Ahora bien, el valor cultural de dichos
bienes, sélo tiene significado para la sociedad Mapuche, y mientras la sociedad en general
no tenga conocimiento respecto del valor cultural y simbolico del Patrimonio Cultural
Mapuche, no habran argumentos para generar politicas de proteccion del mismo, esto
asociado a darle una valoracién econémica en directa relacién con su valor cultural.
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ESTRUCTURA ORGANIZACIONAL MAPUCHE

La estructura de la organizacién social en tanto mecanismo que regula las relaciones
internas y externas de una sociedad, es la base que le permite a la misma tener una cultura
propia, particular a su contexto (Campos, 2000). Lo anterior, reconoce que ninguna
sociedad funciona sin un sistema propio de estructura que, en la sociedad mapuche, lo
constituye su propia organizacién sociopolitica, idioma, cosmovision, religiosidad, etc.
(Alongueo, 1979; Bengoa, 2000). Esto, junto a otros aspectos que se describen en el
presente estudio, sustenta la diferencia de la sociedad Mapuche con la sociedad occidental,

en este caso, la sociedad chilena.

La sociedad Mapuche se ha organizado ancestralmente bajo una estructura propia.
Se plantea que “pequefias agrupaciones reconocian la autoridad de los caciques y en
conjunto formaban rewes, que tenian un antepasado comdn. No existia un gobierno central
pero la llegada de los espafioles les hizo unirse de vez en cuando para combatir”
(Villalobos, 1990:19). Por su parte, en las cronicas de De Cooper sefiala que “no hubo un
jefe supremo en tiempos de paz, ni autoridad centralizada. Ademas dicha autoridad como
propia de los jefes de los grupos de parentesco y de los jefes locales era muy limitada ya
que exclusivamente, o casi exclusivamente, era consultiva o persuasiva con un minimo o
nada de coercitivo” (Faron 1969:122). Los autores identifican dos tipos de organizacion
mapuche; una referida a una organizacion interna propia que describen como previa a la
llegada de los espafioles, y otra forma de organizacion Mapuche asociada a las batallas que

surgieron posteriormente.

La organizacion social ancestral parte con la caracterizacion de los Fiitalmapu®.
Los flital mapu es una palabra compuesta por los términos Fiita —gran-, elin — dejar-, mapu
—tierra o territorio-, y se caracteriza por ser “espacios geograficos donde se desarrollan

ciertas particularidades de la sociedad y cultura Mapuche (...) y tienen un sentido de

B3 Fiital mapu que algunos autores llaman fiitamapu o fiita eln mapu.
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referencia hacia una parte de la tierra o territorio que se puede limitar espacialmente por el
che y se traduce en la maxima expresion jurisdiccional del territorio en el Wajontu mapu™”,
que puede traducirse en los Lof, Rewe, Ayjarewe y Futamapu o Futa Elin Mapu”
(Maureira, 2003:6). De lo anterior, se desprende que los fiitalmapu es la division natural
macro del territorio mapuche asociado a las caracteristicas geograficas que le asignan

pertenencia y delimitacion de un espacio a otro.

Seguido de los Fiitalmapu se encontraban, los ayllarewe. Estos se definen como “un
agrupamiento de nueve (aylla) rewe” (Zavala, 2008:81), cuyo elemento de identificacion es
la posesion de un nombre propio, diferente a los nombres de los linajes que la componian,
por otra parte, hacen referencia al territorio que, visto por los espafioles, correspondia a una
unioén de grupos locales vecinos (Zavala, 2008), lo que también le asignaba el caracter de
organizacion politico social (Latcham, 1924).

Lo anterior, se encuentra plasmando dentro de los relatos recopilados por De
Augusta (1991), donde destaca el siguiente relato:

“Kuifi may miulerkefuy ayllarewe zugu. Feypikeigin chi flichakeche
kimpalu fii laku nttram, fii chau nitram. Wichaukefuy kom mapu pu Glmen (...) fey
meu mulerkefuy genechen fii elel genpin kimzugupeyum (...) fey meu peumakefuy
chi gen pin, nitramkagefuy fii peuma meu. Fey meu wiilzugukefuy, kimelkefuy fi
pu lonko, fey meu fey trawikefuygiun. Fey meu chi Kilchi lonko wiilzugukefuy,
werkuikefuy kifie kim wentru, kimlu koyaq, kimlu weupin. Fey kupalkefuy zugu,
puwilkefuy zugu Malalwe. Fey meu Malalwe lonko ka yom werkilkefuy...”
(Antiguamente, segun dicen, existia la costumbre de convocar a ayllarewe. Dicen
los ancianos que alcanzaron a conocer las tradiciones de sus abuelos, de sus
padres. Alli dicen estaba el genpin —poseedor del don de la palabra-, aquel por el

cual se sabian las cosas futuras, genpin tenia suefios visionarios por el cual se le

 Wallontu mapu: se refiere a todo el universo terrenal de la cultura Mapuche. (La escritura de este parrafo
estd hecha en base al grafemario de la Universidad Catélica de Temuco).
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hablaba, entonces manifestaba sus revelaciones y se las comunicaba a los otros
logko, asi ellos se reunian. EI Logko de Quilche hacia correr la voz, enviaba a un
hombre entendido, que sabia parlamentar. Este llevaba la noticia, llegada la
noticia a Malalwe, el logko de Malalwe continuaba pasando el mensaje a otro
logko™ (De Augusta, 1991:20-21)

Los ayllarewe en su definicién estan compuestos por rewes*®. Los rewe por su parte,
se comprenden como “una especie de nivel intermedio entre la unidad territorial constituida
por un patrilinaje (lof) y la unidad territorial mayor (ayllarewe)” (Zavala, 2008:82). Los lof
a su vez, corresponde a agrupaciones de Ruka —casa- que segun Fardén (1969) denotaban
cierta cohesion social por la proximidad espacial entre una casa y otra, y la relaciéon de
parentesco entre los que alli vivian (Faron, 1969:80-81). Por otra parte, se plantea que el lof
se caracteriza por ser “un tipo de residencia en casas individuales (ocupadas por familias
independientes) situadas al interior de un espacio territorial que corresponde generalmente

con un patrilinaje localizado” (Zavala, 2008:71).

En la actualidad, los lof son asociados a las comunidades mapuche indistintamente
si corresponden a la estructura de organizacion tradicional o aquellas que surgieron en el
marco de la ley Indigena 19.253. Bengoa (1996), describe a las comunidades como una
organizaciéon de familias mapuche que poseen un tronco parental comdn, poseen
caracteristicas histdricas y culturales propias como el mapuzugun y radicacion. En este
contexto, la comunidad mapuche rural actual es definida como “un conjunto de personas y
familias nucleares que construyen sus casas en el territorio entregado al ancestro comin por

la comision radicadora de indigenas” (Quintriqueo, 2010:38).

La ley Indigena 19.253, respecto de las comunidades indigenas sefiala en el articulo
N° 9, que “...se entendera por Comunidad Indigena, toda agrupacién de personas

pertenecientes a una misma etnia indigena y que se encuentren en una 0 mas de las

' Traduccién propia.
15 Los rewe en tanto objeto concreto son troncos que llevan tallados unos peldafios cuyo objetivo es permitir
el ascenso del/la machi a las alturas para su comunicacion con los espiritus. (De Augusta 1990:209)
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siguientes situaciones: provengan de un mismo tronco familiar, reconozcan una jefatura
tradicional, posean o hayan poseido tierras indigenas en comin y provengan de, un mismo
poblado antiguo” (Ley Indigena, 1993). No obstante, la misma ley establece un sistema
particular de constitucion de dicha comunidad. Al respecto, el articulo N° 10 sefiala que
“La constitucion de las comunidades indigenas sera acordada en asamblea que se celebrara
con la presencia del correspondiente notario, oficial del Registro Civil o Secretario
Municipal. En la asamblea se aprobaran los estatutos de la organizacion y se elegira su
directiva. (...). La Comunidad se entendera constituida si concurre, a lo menos, un tercio de
los indigenas mayores de edad con derecho a afiliarse a ella...”. Si bien, se reconoce
algunos aspectos tradicionales al momento de caracterizar la comunidad, la forma que esta
ley exige constituirla responde a una estructura propia de las organizaciones sociales
comunes y no reconoce en esta constitucion, la autoridad ni rol tradicional que han existido

en la comunidad.

La estructura organizacional en la cultura mapuche, ha existido principalmente para
la realizacion de ceremonias mapuche y se le incorporé el caracter de organizacion militar,
solo en el contexto de conflicto con los espafioles y chilenos posteriormente, no obstante,

no perdid su sentido original.

5.1 Ceremonias y Manifestaciones Socioculturales Mapuche.

La sociedad mapuche, a través del tiempo, ha construido su propio estilo de vida, su
propia forma de ver el mundo, un sistema propio de creencias mantenida en la memoria
colectiva, y transmitido a través de la socializacion, cuyas caracteristicas la diferencian de
la sociedad occidental (Huenchumilla et. al., 2005; Quintriqueo, 2010). Lo ceremonial esta
presente tanto en la vida cotidiana como en los grandes encuentros sociales, siguiendo

ciertas pautas que determinan el respeto y afectividad en las relaciones sociales Mapuche.
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5.1.1 Protocolo de relaciones sociales Mapuche

La sociedad Mapuche, se destaca por su caracter ceremonial, caracteristica implicita
en actividades de la vida cotidiana y destacada en situaciones determinadas de interaccion

entre personas Yy, entre personas y diversas formas de vida que existen en el wall mapu.

En el ambito de las interacciones sociales propiamente tal, existen pautas que
regulan la accion y determinan el nivel de formalidad e informalidad dependiendo de
quienes sean los interlocutores (Quintriqueo, 2004). Asi, en el marco de las relaciones
formales, el chalin —saludo- va acompafiado obligatoriamente del mankUwdliwin —
saludo de mano-. Este acto incluye las siguientes reglas: 1) El que se toma la iniciativa del
saludo siempre es quien esta en calidad de visita. 2) Debe realizarse partiendo por la
derecha de quien esté realizando la accion, y 3) No obviar a ningin presente, menos a
niflos/as por cuanto dicha accion es un estimulo para su proceso de aprendizaje en la
materia (Huaiquilaf, 2008).

Posteriormente, procede el pentukun -saludo protocolar- que constituye “una
accion social y educativa intencionada para articular el saber y el conocimiento en relacion
a los temas y preocupaciones relevantes para la familia y la comunidad” (Quintriqueo,
2010:160). De aqui, que este acto consiste en “un saludo que se efectla entre dos 0 méas
personas, las que realizan una serie de preguntas para informarse acerca de los sucesos
individuales, familiares y comunitarios de los interlocutores” (UTEM, 2008:97). Es un acto

reciproco iniciado por el visitante.

Para el caso de iniciar un acercamiento con personas de comunidades, cultores
mapuche, autoridades tradicionales mapuche, lo anteriormente descrito es imprescindible
para generar un impacto positivo, indistintamente del nivel de dominio del mapunzugun

que los interlocutores posean. La sociedad mapuche valora la intencion de guiarse por las
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pautas culturales propias en las diferentes instancias de interaccion ya sea de la vida

cotidiana y/o ceremoniales®’.

Para convocar a personas mapuche a actividades de caracter cultural, se requiere un
minimo de dos visitas. La primera es para dar a conocer el motivo de la actividad, y las
razones por las cuales se considera relevante su presencia alli; considerando siempre un
espacio de tiempo que la persona tiene para tomar la decision de participar o no, quedando

a su criterio dar la respuesta en el instante o dejarlo para la visita siguiente.

La segunda visita es para ir a conocer la decision de la persona de participar 0 no
con sus respectivos argumentos. De ser positivo se conversa de la parte logistica; de ser
negativa la respuesta se agradece la atencion, se comprende los motivos, y se deja abierta la
invitacion en caso de que, posteriormente, pueda cambiar de parecer. Para efectos de este
estudio, sélo se realiz6 una visita dado que el tiempo de ejecucion no nos permitié operar
bajo esta regla, dando las justificaciones correspondientes a cado uno/a de los
entrevistados/as y convocados/as a los encuentros.

El chalinentun zugu —espacio de despedida- corresponde al instante en que los
visitantes repiten el motivo de la visita y su necesidad de retirarse, momento en el cual
posteriormente a las palabras de cierre del duefio de casa, corresponde realizar nuevamente
el mankOwuliwin -saludo de mano- con las mismas reglas descritas anteriormente
(Quintriqueo, 2010; Huaiquilaf, 2008).

Y Ver Manual de Protocolo para No Mapuche, Comuna Padre Las Casas.
http://www.culturaaraucania.cl/archivos/archi_tem/manual_protocolo.pdf. Se recomienda considerar este
manual sélo para efectos de contenidos a modo general, por cuanto responde a las caracteristicas propias de la
comuna de Padre las Casas, que no se puede generalizar al territorio Wenteche, y tampoco a la region de la
Araucania. Ademas, parte del vocabulario utilizado, dista de la realidad.
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5.1.2 Gillatun: instancia de agradecimiento y peticion.

La manifestacion religiosa del pueblo mapuche se ha estructurado en complejas
formas de comprender el mundo, configurado en variados simbolismos que conforman un
conjunto de creencias y rituales sagrados, presentes en la mayoria de los momentos de la
vida cotidiana y en el lenguaje de este pueblo (Rodriguez y Saavedra, 1999). Las
manifestaciones ceremoniales tienen como “objetivo principal la mediaciéon entre lo
sobrenatural y lo humano, expresada ya sea en acciones simbdlicas destinadas a la
obtencién de medios de existencias —cuya dotacién no depende nunca por completo de las
capacidades humanas, sino de un orden divino” (Foerster 1998:88), lo anterior, segin el

autor, es lo que fundamenta la realizacion de esta ceremonia.

El gillatun es una de las principales ceremonias socio-religiosa Mapuche. Proviene
de los términos gilla —comprar- y tun —referido a la accion-, haciendo referencia a una
especie de “transaccion que se realiza en tanto se pide (compra) y/o agradece (dependiendo
de la época en que se realiza el gillatun) por la familia, la comunidad, la cosecha, a través
de la entrega de ofrendas y sacrificios (pago), tales como animales, alimentos, etc., para que
se conceda la peticion y/o pagar por los favores concedidos” (Huaiquilaf, 2008:98). Esta
ceremonia es asociada a una “institucion religiosa del pueblo mapuche, porque constituye
una estructura social organizada que funciona en base a un sistema de creencia establecida
por la misma sociedad mapuche” (Huenchumilla, et. al., 2005:20). EIl gillatun en tanto
ceremonia, es definida como “una forma discursiva de evocar a glinechen —ser superior-
(...) un acto de comunidn conjunta con ginechen para que el ciclo natural del afio tengan

un buen equilibrio con la naturaleza y el medio” (Quintriqueo, 2010:39).

Si bien, es una de las practicas socioculturales mapuche mas reconocida por la
sociedad en general, en la actualidad esta préactica ha ido cambiando por consecuencia de
influencias externas e internas (Quintriqueo y Maheux, 2004). En estudios recientes™, se

plantea que en la actualidad, la poblacién mapuche rural en un 45% manifiesta participar

18 Centro de Estudios Publicos, 2007
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con frecuencia o a veces de la ceremonia del gillatun. Y de ellas, un 25% lo realiza con la
presencia de la machi (Valenzuela, 2007:30). Lo anterior, es un aspecto que caracteriza y
distingue a los diferentes sectores territoriales respecto de la realizacion de esta ceremonia.
En la zona naqche y wenteche, los gillatun son con machi, ella es la persona encargada de
la rogativa principal acompafiada de los logko del sector. En el sector Lhafkenche y

Pewenche, se realiza kamarikun®® «

el cual se comprende como el acto de reunirse social y
territorialmente para realizar la rogativa, la que tiene un sentido y propdsito socio-religioso
y politico para afirmar las bases del reconocimiento y la autonomia territorial”
(Quintriqueo, 2010:158). Estos son realizados por gillatufes o genpin, quienes son los
encargados de realizar las rogativas acompafiados de las/los tayultufes personas que
asumen el toque de instrumento y los cantos ceremoniales (De Augusta, 1991; Trecaman,
2011). De esta misma forma, se diferencia por sector territorial el llellipun -rogativa

cotidiana- que adquiere el nombre de puntebiin en el sector Pewenche (Quintriqueo, 2010).

Los resultados del estudio antes mencionado se fundamenta en que las generaciones
jovenes participan sin conciencia sobre la real importancia y significado del gillatun, por el
progresivo mestizaje cultural en el cual se forman (Quintriqueo, 2010), en tanto los
conocimientos asociados a esta ceremonia han carecido de valor pedagdgico y, en el &mbito

religioso, ha sido sustituido por saberes occidentales (Huenchumilla, et. al., 2005).

5.1.3 Eltwlin: preparacién para una nueva etapa.

Desde el conocimiento Mapuche, la vida comprende distintas etapas dentro de las
cuales estan incorporadas todas las ceremonias, por este motivo, la muerte también es una
instancia que involucra ceremonia: el eliiwin —funeral-. Este concepto proviene de los
términos eliw — disposicion, disponerse, disponer-, y wiin —accién con la participacién de

otras personas-. Segun Cabrero la muerte “era concebida por el araucano como un viaje de

19 Denominacién que adquiere la rogativa mapuche particularmente en el sector pewenche y es equivalente al
gillatun.

59



las almas a unos campos aridos, frios y destemplados ubicados al otro lado del océano”
(Cabrero, 1992:2). De aqui, que esta ceremonia se comprende como la accion en la cual las
personas de la familia y la comunidad organizan y disponen el viaje del difunto a otra
dimension y asegurar que el alma del difunto llegue sin dificultad a la otra vida (Huaiquilaf,
2008; Rodriguez y Saavedra, 1999).

Como se plantea anteriormente, la muerte es concebida como un viaje de ascenso
desde una plataforma terrestre hasta una cosmica de transicion en la que se mantiene hasta
su funeral (Rodriguez y Saavedra, 1999). Este es un proceso que abarca dos etapas y varios
dias por cierto. La primera consiste en la disposicién del cuerpo para el viaje, momento en
el cual se le viste con las mejores ropas, se le hace acompafiar de sus mejores pertenencias
(joyas, espuelas, mate, etc, dependiendo del género) (Huaiquilaf, 2011), se le rodea de
provisiones para asegurar su alimentacion en el viaje y en su otra vida (Rodriguez y
Saavedra, 1999) y en épocas de esplendor, a los difuntos varones se le acompafiaba incluso
de su caballo ensillado el cual era enterrado junto al cadaver de su duefio (Huaiquilaf,
2011), y a las mujeres “se le depositaban sus mejores vestidos, comida, bebida y todos sus

instrumentos de tejido” (Guevara 1906 citado en Rodriguez y Saavedra, 1999:106)

La segunda parte, consiste en el rito funerario, la ceremonia del eliwun. Durante el
proceso de esta ceremonia, el cuerpo del difunto es sacado de su casa y puesto al medio del
patio cercano. Alli “hombres y mujeres encienden fogatas que permitiran la coccion de los
alimentos, reuniendo a todos los invitados, dando inicio a la comida en la que comparte
toda la comunidad con otras comunidades” (Guevara, 1913 citado en Rodriguez y Saavedra
1999:105). Posteriormente, se realiza una suerte de reconstitucion de lo que la persona fue
y de lo que sera en su nueva vida (bajo la premisa del viaje a otra vida). De aqui que el
ritual o ceremonia finebre es un compartir con el que ya no estara con nosotros (Nanculef,
2005:10).

Al finalizar la ceremonia, previo a la partida del difunto al cementerio se realiza el

amulpillin. Este término proviene de los términos amu —andar-, | —particula que denota
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transitividad asociada al causar, hacer-, por tanto estos dos términos hacen denotar “hacer
andar, hacer salir”. Pulli suele ser traducido por alma, por lo tanto, el amilpdllin seria un
rito dentro del eltiwin en el cual se realiza un tipo de rogativa para que el difunto tenga un

correcto caminar de su almay no mire hacia atras en ese transitar (Schindler, 1996).

5.1.4 Mafun: consolidacion de un vinculo social.

En la sociedad Mapuche, como en toda sociedad, el matrimonio constituye la base
social fundamental, proporciona legitimidad a los descendientes productos de esta unién,
legitimidad asociada a la pertenencia al patrilinaje del padre y a la validacién [social] ante
la reduccion (Faron, 1969). Lo anterior, se manifiesta con el vinculo matrimonial dado que
“se inicia una modificacion estructural entre dos familias (...) implican toda una serie de
relaciones nuevas de papel y de status, relaciones afines que se ramifican en un agregado
social mas amplio. El nacimiento de los hijos establece relaciones cognadas adicionales y
refuerza muchas de las ya establecidas” (Faron, 1969:181).

Ancestralmente (antes del siglo XVIII) las alianzas matrimoniales en la linea
matrilineal era el modelo ideal de vinculo (varén con la hija del hermano de la madre), no
obstante, existen antecedentes que posterior al siglo XVII las alianzas matrimoniales
sobrepasaban los limites de los grupos domésticos (Faron, 1969; Zavala, 2008). Y a
principios del siglo XIX, los matrimonios constituyeron un contrato politico militar, de
gran importancia para los caciques. “Habian caciques con mas de 10 mujeres, todas hijas de
jefes importante”. Por eso se decia que “todo el valle (arribanos) formaban una gran
familia” (Bengoa, 2000:70). Lo anterior, permitié la alianza territorial a través de la

institucion matrimonial.

El mafiin es la actividad que cierra el proceso asociado a la formacion de una nueva
familia en la cultura mapuche. Una vez producida la union “el interesado envia a un

emisario, pariente por lo comun, a la casa de la nifia para que formalice con el padre la
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union vy fije el dia de la fiesta matrimonial” (Guevara, 1913:211). Esta festividad que alude
Guevara es la ceremonia del mafiin. “el novio y sus parientes quedan tacitamente obligados
a costear los gastos del matrimonio y a ofrecer regalos a los deudos de la solicitada”
(Guevara, 1913:211). De aqui que, en su amplio sentido, el mafiin se define como el “acto
de la celebracion del matrimonio, en el cual el novio realiza el pago (generalmente
animales, especies y dinero, dependiendo del sector territorial) a la familia de la novia”
(Huaiquilaf, 2008:98).

En la actualidad esta es una ceremonia que se encuentra en la memoria social
(Huaiquilaf, 2008), sin embargo, la practica como tal se esta perdiendo. No existen estudios
acabados que hablen de los factores que han incidido en la pérdida progresiva del mafiin.
Los estudios relacionados, solo mencionan composicion del matrimonio Mapuche actual.
Segun estos antecedentes, un 57% de los matrimonios, en el area urbana, es entre mapuche
y no mapuche. Si bien, la realidad del area rural dice que un 65% esta casada/o con
mapuche, la poblacién mapuche encuestada valida en un 65% que su familia se case con no
mapuche, lo cual marca esa tendencia hacia el mestizaje (Valenzuela, 2007).

5.1.5 We Txipantu: el inicio de un nuevo ciclo.

La celebracién de We Txipantu —afio nuevo- es una actividad sociocultural que

sucede en equinoccio de invierno. En este proceso los dias comienzan a extenderse, y
ocurren varios cambios en la naturaleza (Quilagueo, Quintriqueo y Cardenas, 2005). Es una
celebracion que se realizaba ancestralmente en la familia y la comunidad, que
posteriormente fue confundido y asimilado con la celebracion de San Juan (Nanculef,
2005). En esta actividad se realizaban diversos ritos, uno de los mas destacados el Katawiin
—perforar I6bulos de las orejas de las nifias- donde la familia se reunia y festejaba en torno a
la puesta de aros de las nifias al ingresar a la pubertad (Quilaqueo, Quintriqueo y Cardenas
2005). Asi también, en la naturaleza se produce una renovacion en las plantas, los animales
y las personas. “En esa fecha a los arboles ya no les queda hojas, (...) después se renuevan
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donde el dia se va alargar (...). Con la primavera los animales van agarrando pastito nuevo,
van cambiando todo su pelo. (...) Y las personas también se renuevan, especialmente al
bafiarse en el estero en la madrugada para adquirir nuevas fortalezas, para generar un

equilibrio en el medio natural y controlar enfermedades” (Ibid).

Por lo tanto, si bien fue una practica ancestral realizada en la familia y la comunidad
(Nanculef, 2005), actualmente se ha institucionalizado en los diferentes establecimientos
educacionales con presencia de estudiantes Mapuche y en instituciones pablicas en general

vinculada particularmente a la tematica Indigena.

Cabe precisar que, indistintamente del nivel de practica de estas actividades, la
cultura mapuche se destaca por lo ceremonial de las relaciones sociales presentes incluso en
quienes no dominan el mapunzugun en la actualidad. Lo anterior, hace referencia a la
I6gica de pensamiento que opera en las practicas de la vida cotidiana de quienes han sido
formados en el marco cultural mapuche, por ejemplo, el saludar (Quintriqgueo 2010;
Quilaqueo, Quintriqueo y Cardenas 2005, Huaiquilaf 2008).

5.1.6 Awkantun: del juego a la transmisién cultural

Antiguamente era comun ver a los abuelos ensefiar a sus nietos a través de juegos
las costumbres y tradiciones que cuando adulto debian transmitir a sus hijos, Manuel
Manquilef en uno de sus relatos sobre la crianza del Mapuche indica, “si crece se le manda
al campo a pastorear el rebafio y aqui es donde aprende sus juegos con 10 6 20 muchachos
de su edad rivaliza en ser el mas experto para tal o cual juego” (Manquilef, 1914:85).

Algunos autores sefialan que el juego mas comin entre los Mapuche es el de las
habas, y consiste en cuatro habas partidas por la mitad y pintadas de negro por dentro. Estas

habas se agitan entre las manos como los dados, y se tiran sobre una carpeta puesta en el
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césped. Si las pintas que caen al lado exterior son pares, gana quien tira, y si es nones no
pierde nada. “Este es el juego en que el indio apostrofa las habas cuando pierde, y las elogia
cuando gana. Mientras dura la partida, la ansiedad se pinta en su semblante, sus manos
agitan convulsivamente las habas, y su lengua enhebra un recitado melancélico, marcado
con todos los sellos de la pasion. Cuando su suerte le es fatal interrumpe su canto” (Ruiz,
1902:25). Acerca del mismo juego el Cacique Pascual Cofia menciona, “también
jugabamos a las habas. Para este fin se buscaban ocho habas que se pelaban en una cara,
tiféndolas en seguida de negro en la misma cara pelada con carbon. Ya arreglado eso se
reunian veinte fichas; servian de tales unos porotos o arvejas o habas o palitos: cualquiera
de estas cosas. Antes de empezar el juego se ponia en el suelo una frazada por tablero.
Luego se sentaban frente a frente los dos muchachos que querian jugar a las habas; cada
cual tenia sus veinte fichas a un lado. Listos se invitan uno al otro diciendo: "Juguemos,
pues™”. (Cofia, 2002:37). Pareciera ser que dependiendo del sector del cual se trate, la

cantidad de habas que constituye el juego es variable.

Por otra parte, se menciona que los aukantiin, tuvieron un rol educativo y
fortalecedor de las destrezas fisicas de los nifios y nifias Mapuche, de esta manera se
destacan de entre varios juegos la realizacion de ciertos ejercicios para preparar el cuerpo
frente a las adversidades de la vida. “Los ejercicios guerreros hicieron al mapuche apto para
vencer todas las dificultades y peligros; triunfar hasta a pecho descubierto y en campo raso
de todos los obstaculos de su inteligencia y osado conquistador” (Manquilef, 1914:98). Por

ello, hubo juegos que preparaban explicitamente en la defensa y proteccion de su territorio.

La ensefianza o transmision del kimiin o conocimiento del juego mapuche, fue oral.
Asimismo, la forma de aprendizaje de los nifios y nifias de la comunidad fue mediante
observacion — imitacion. En primera instancia los nifios y nifias llevaban a la practica los
juegos durante el cuidado de los animales, posteriormente en el caso del palin, cuando
alcanzaban un desarrollo fisico adecuado para el juego formaban parte del equipo,
alcanzando en este proceso un mayor conocimiento del juego y de su cultura. Actualmente
algunos nifios y nifias aprenden los juegos, utilizando el constructivismo como medio de

64



ensefianza, asumiendo la responsabilidad de recuperar el conocimiento mapuche mediante
la conversaciéon con los adultos para luego intercambiar con sus pares la informacion
obtenida y re-producirlo a través de la practica en el espacio socioeducativo (Marihuan y
Molina 2007).

Especial atencion merece como ceremonia sociocultural del pueblo Mapuche, el
juego del Palin. Este corresponde a un juego ancestral, que tiene un significado social y
religioso para el pueblo Mapuche, a través de él se establece el vinculo con los valores
culturales y permite la comunicacién entre diversos macro y micro territorios. El palin fue
legado por nuestros antepasados, para que cada vez que se juegue el Mapuche haga
wiflotun, es decir, volver a las costumbres sagradas del pasado (Marihuan y Molina, 2007).
El Palin es catalogado como una actividad intrasocial mapuche, por cuanto, si bien adquiere
el status de juego, posee un profundo contenido normativo y trascendente (Duran, Catriquir
y Hernandez, 2007). Cofia habla de la utilidad del palin en sus tiempos, sefialando que,
antes los Mapuche tenian mucho apego a la chueca. Mediante este juego decidian a veces
sus asuntos. Decian, “nosotros juzgamos que este asunto debe ser asi: pero vosotros decis
no, al contrario. Haremos un palin, el asunto sera conforme a lo que diga el partido que
gane” (Cona, 2002:43). Por lo tanto, en variadas ocasiones las decisiones en torno a las
deferencias de opinion existente entre las personas, las dirimian a través de los resultados

del juego.

Valor trascendental durante un encuentro de palin, tiene la amistad que surge entre
kon?, en donde el kon que es duefio de casa brinda su respeto y carifio a su kon visitante,
invitandole a su fuego o0 mesa y otorgandole alimento suficiente para que pueda disfrutar
del encuentro. Cuando los roles se intercambien y quien hoy ha hecho de duefio de casa le
corresponda ser visita, tendra igual o mejor atencion que la brindada por él en su tierra. De
este modo la relacion de los kon, constituye un acto concreto de amistad, respeto y carifio
antes, durante y después de un encuentro de palin.

% El kon, corresponde al palife o jugador de palin, que esta en la misma linea de juego, es decir el kon del
zugulwe —jugador del centro, es el zugulwe que esta de visita. Tras cada encuentro, aunque cambien de
posiciones dentro del paliwe, estas dos personas seguiran siendo kon.
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Hoy en dia, se han hecho esfuerzos para mantener vigente la practica del palin,
ejemplo de ello, fue la declaracion del palin como deporte nacional, por acuerdo entre la
Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena (CONADI) y Chile Deportes el 24 de Junio
de 2004. Hasta el momento se ha regido por un reglamento muy sencillo mas bien de
tradicion oral. Hoy el pueblo Mapuche e investigadores nacionales y extranjeros se
esfuerzan por rescatarlo por su gran valor etnoldgico, histérico, pedag6gico y cultural. Del
mismo modo, se estan haciendo algunas actividades tendientes a la revitalizacion de la
variedad de juegos que existieron en la cultura Mapuche, todos ellos respondiendo a los

fines y necesidades de la gente Mapuche.

Imagenes sobre el rescate de juegos tradicionales Mapuche:
1.-Awarkizen, carrera de habas.
2.-Kechukawe, dado de cinco caras.

3.- Gurikuram, el zorro huevo.
4. -Partida de palin.

Fig. 2.- Material confeccionado en torno al rescate y difusion de los juegos ancestrales
Mapuche. Recopilado por Gaby Marihuan Colihuinca (2008).
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5.2 Oralidad Mapuche

La cultura Mapuche se ha caracterizado por ser oral, transmitiéndose de generacion
en generacidn a través de su lengua mapuzugiin. La ensefianza Mapuche o trasmision de
saberes esta basada en el ngiilam, que es el consejo que se manifiesta de diversas maneras,
puede ser por medio del epew —cuentos o relatos-, fenyentun® —leyendas- o pewmas —
suefios-. El objetivo final seguido por el ngilam es la reproduccion y socializacion de las
normas bajo las cuales se llevara a cabo el actuar de los nifios, segun el medio en el que
estos se desarrollen (Caniguan y Villarroel, 2001:25). Esta forma de transmision del
conocimiento involucra cultivar los recuerdos del pasado, para ello, es necesario “saber

contar” ese pasado y poseer habilidad de memorizacion para entregar los saberes.

El pueblo Mapuche ha cultivado diversos géneros literarios que obedecen a su
tradicion oral y a la perdurabilidad de su memoria comin, manifestindose en dos aspectos:
el niitxam y el epew, el primero corresponde a la conversacion o expresion verbal, que es
capaz de unir y entregar todos los conocimientos, historias familiares y comunitarias. El
nitxam -dialogo mapuche-, comprende la cultura y el estilo de vida mapuche. Son los
ancianos, los poseedores de la sabiduria, quienes conocen lo que esta bien y lo que esta
mal, quienes trasmiten ensefianza y valores a los mas jovenes (CONADI, 2009; Hernandez
et. al., 2009). Todo lo que se habla y se cuenta tiene como objetivo final ser un medio de
trasmision de consejos, ensefianzas y experiencias, las antiguas historias, asi como las
vivencias personales actian como elementos educativos, no se requiere de la presencia de
un profesor o de la escuela para que aquello lo aprendan los nifios, tan solo es necesario
escuchar a los adultos y ancianos, que son los depositarios de los saberes y conocimientos
del pueblo (Caniguan y Villarroel, 2001:23). Esta practica es lo que de algin modo se
pretende revitalizar a través de los educadores tradicionales insertos en las escuelas que

cuentan con el programa de Educacion Intercultural Bilinge.

%! Las autoras relacionan feyentun con leyenda, no obstante el concepto feyentun corresponde a creencias,
mientras que las leyendas son los piam. Se respeta lo planteado por los autores, pero se hace las
observaciones correspondientes.
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Por su parte, el epew, que son los relatos en que se concentran los mitos y leyendas,
en que tanto personajes humanos como la naturaleza y los entes superiores tienen gran rol
estético y participativo (CONADI, 2009). Ademas los epew son una metodologia de la
educacion Mapuche, que consiste en aprender a través de metaforas la experiencia de vida
de los mayores. En los laki -abuelos paternos-, recaia principalmente la responsabilidad de
la educacion de los menores, la que se expresaba en que los nifios supiesen comportarse,
desarrollasen el don de la oralidad, aprendiesen los cantos y fuesen personas respetables;
por sobre conocimientos practicos, se ensefiaba a los nifios a ser personas reconocidas como
tales, a ser che (Caniguan y Villarroel, 2001:45). Debido a que el acto de trasmision del
conocimiento es verbal, el mapuzugun juega un rol fundamental. Sin escritura, el habla es
la manera que tiene el pueblo mapuche de trasmitir su cultura de generacion en generacion;
de ahi la importancia de conservar su idioma (Hernandez et. al., 2009:23). Actualmente se
han hecho esfuerzos por parte de autoridades Mapuche y lingiistas para tener una forma de
escritura Unica del mapuzugun, lo cual, ha sido complejo consensuar dado la variabilidad

en la pronunciacion existente entre los distintos territorios.

Hoy en dia y pese a las diversas dificultades que ha tenido que sufrir tanto la
oralidad como la cultura Mapuche —discriminacién, imposicion del castellano y de la
escritura, migracion, entre otros- es posible encontrar espacios en los que las formas orales
contintian desarrollandose y manteniéndose vigente. Si bien ya no existen los especialistas
de antafio, ni el entrenamiento al que eran sometidos los menores; los ancianos —
especialmente aquellos que no asistieron a las escuelas- mantienen la oralidad como medio
primordial de comunicacion (Caniguan y Villarroel, 2001:23). En la actualidad hombres y
mujeres se han dedicado a la escritura contemporanea, como novelas, poesia, que
mayoritariamente poseen inspiracién y contenidos Mapuche, de su cosmovision y su
vinculo con la naturaleza (CONADI, 2009). Esto deja entrever, que si bien no permanece la
esencia tradicional de la oralidad Mapuche, hay esfuerzos de determinadas personas en
mantener la oralidad como algo vivo (Carrasco, 2000; Garcia y Galindo, 2003; Relmuan,
1997; Loncon, 2002; Paillan, 2002; Aldunate y Lienlaf, 2002; Chihuailaf, 2008)
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Todo lo anterior, permite mantener un equilibrio entre la persona y la naturaleza,
entendiendo que somos parte de ella. De este modo, se puede alcanzar una vida integra que
incluye todos los aspectos de la vida. Estas manifestaciones es preciso darselas a conocer a
las futuras generaciones, para mantener el equilibrio y no afectar el transcurso normal de la
vida en la naturaleza. La forma de expresar estos conocimientos se ha hecho ancestralmente

a través del Mapuzugun.

5.2.1 Forma de aprendizaje Mapuche.

La cultura mapuche posee su propia forma de construir conocimiento, el cual se
desarrolla en una relacion dinamica de los sujetos en la dimensién psicoldgica, social y
cultural, en procesos activos de cognicion en la relacién sujeto y objeto, donde se pone de
manifiesto el ejercicio de la razon (Quilaqueo, Quintriqueo y Cardenas 2005; Quintriqueo,
2010). En este proceso, el adulto ayuda a dirigir y organizar el aprendizaje de los nifios y
nifias, los cuales se desarrollan a través del inawentun —imitacion- y el azimkantun —
jugando a hacer-, principios basicos que corresponden al aspecto procedimental; una
recreacion de actividades, oficios, roles. En este proceso los nifios y nifias estan
desarrollando el Kimkantun —jugando a aprender- que constituyen la base de los
aprendizajes y construccion de conocimiento en la cultura mapuche (Quilagqueo, 1999). Los
adultos (padre, madre, kimches) tienen una participacion activa en este proceso, en tanto
son los modelos que se imitan, y poseen los conocimientos para guiar la construccion de
conocimiento de todos los nifios/as. Durante todo este proceso ocurre el gulhamtun —
aconsejar- el cual se define como “un modo de organizar y transmitir el conocimiento a las
nuevas generaciones” (Quintriqueo 2010:54); es un método netamente oral, que permite
orientar a la persona y nifios/as particularmente, en las normas socioculturales mapuche
que, como practica requiere de espacios y argumentos como la cosmovisién, normas y
valores Mapuche, uso de la lengua por quienes asumen esta tarea, principalmente los
padres, abuelos, y personas adultas en general (Quilaqueo, 1999).
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Lo anterior, se fundamenta en la teoria social del aprendizaje, donde se plantea que
los conocimientos se construyen mediante la interaccion social, “las actividades
compartidas ayudan a los nifios a interiorizar las formas de pensamiento y comportamiento
de su sociedad y convertirlas en propias” (Papalia, Wendkos y Duskin, 2001:45). La
sociedad Mapuche transmite en la practica, apoyados por la oralidad, los saberes y

conocimientos a las nuevas generaciones.

5.3 Mapuzugun

El pueblo mapuche cuenta con su propia lengua, el mapudungun, lengua
eminentemente oral, que solo en los Ultimos afios ha intentado ser escrita, para de esta

manera adaptarse al nuevo contexto donde impera la escritura.

Las lenguas revisten gran importancia para sus hablantes, son el medio por el cual
se apropian de las cosas y de la realidad, el nombrar algo lo vuelve concreto y tangible, es
algo que existe para nosotros, a la vez que es algo acerca de lo cual se da a conocer
impresiones y emociones. En la sociedad mapuche “los nifios desde muy pequefios
aprendian el mapunzugun de modo natural en la interaccion cotidiana con la familia y
progresivamente con la comunidad” (Quilaqueo, Quintriqueo y Cérdenas 2005:165). El
mapudungun, permite a los mapuches expresar su entorno y conocimientos, sus
sentimientos y saberes, explicita a cabalidad su pensamiento, no asi el castellano, que no
siempre posee los términos adecuados para expresar lo que ellos desean (Caniguan y
Villarroel, 2001:31).

El mapuzugun adn continda siendo valorado por la comunidad, no obstante, solo se
reproduce en ciertos espacios. En los espacios publicos —especialmente en sectores
urbanos- el mapudungun no existe, se omite hablar dicha lengua producto de la
discriminacion. Los ancianos que manejan el mapuzugun como primera lengua, intentan
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con grandes dificultades hablar el castellano al asistir a oficinas publicas o al comercio,
saben que no les entendera si hablan en su lengua y lo que es peor adn, se les mirara en
menos y se les reprochara “el no saber comunicarse”. Sin embargo, si nos cambiamos de
escenario y somos participes de algin ceremonial tal como el gillatun, veremos como el
mapuzugun revive, los hablantes se comunicaran principalmente en su lengua, aqui el
castellano sera el idioma extrafio y mal visto (Caniguan y Villarroel, 2001:33). De aqui que
en la actualidad el uso del mapunzugun, en el contexto de la comunidad, esta fragmentada
en grupos generacionales, y en su pérdida influye, entre otras cosas, la ubicacion
geografica, donde la lejania de la urbanidad incide en la mantencion de esta lengua, no
obstante, en la actualidad, los medios de comunicacion masivo también estan afectando
significativamente la practica de ésta. Una excepcidn a esta regla es el sector Txuftxuf, que
a pesar de la cercania con el medio urbano, se destaca por la practica del idioma en las
generaciones jovenes y nifios (Quilaqueo, Quintriqueo y Cardena, 2005)

A pesar de la mantencion de su ldgica y coherencia interna, la reduccion de espacios
en los que se habla la lengua ha incidido también en la pérdida de ella (Quintriqueo, 2004).
Junto a este proceso de pérdida de palabras, se produce paralelamente la integracion de
nuevos vocablos, se vuelve necesario incorporar conceptos de cosas que hasta entonces no
eran nombradas ni existian dentro del mapuzugun. Palabras propias del castellano se llevan
al mapuzugun, para de esta manera aprender la realidad de su propia lengua; por el
contrario, también términos del mapudungun se castellanizan, todo en pos de lograr una
mayor comprension en un dialogo con una cultura que se ha impuesto (Caniguan y
Villarroel, 2001:33). Por otra parte, se ha buscado en las ultimas décadas diversas formas
de escritura del mapuzugun a fin de mantener vigente la lengua para las futuras
generaciones, una de las complejidades en esta materia, ha sido la unificacion de criterios
para contar con un solo tipo de grafemario, esto es atribuible fundamentalmente a las
diferencias territoriales, variacion que obedece a los procesos de conformacion de las
sociedades y a los patrones de relaciones sociales que alli se fueron desarrollando (UTEM,
2008). Ademas hay hablantes que consideran que la cultura mapuche es de suyo oral, y
resulta obvio que dichas personas no pueden ver la unificacion de la escritura como un
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objetivo prioritario. Conjuntamente se dice que la decision de qué norma adoptar para la
escritura del mapuzugun les compete a grupos influyentes de hablantes nativos que deseen
escribirlo, y los consejos de los especialistas no pretenden mas que posibilitar tomar

mejores decisiones (Zufiiga, 2001:264).

El mapuzugun, en la actualidad, no posee la vitalidad y fuerza de antafio, sin
embargo, aln se encuentra presente en los mas ancianos. En los adultos, si bien hay muchos
que no tienen un manejo fluido de la lengua, hay quienes pueden comprenderla, aungue no
necesariamente hablarla. Estos dan lugar a sub categorias en el dominio del mapuzugun, el
monolinglie mapuzugun, bilinglie mapuzugun-castellano, bilingle pasivo (entiende y no
habla mapuzugun) (UTEM, 2008).

En el caso de los menores, se estan haciendo esfuerzos y programas para insertar el
mapuzugun dentro de la ensefianza escolar, de manera de integrar la lengua a un espacio de
desarrollo del que son participes la gran mayoria de los nifios mapuche (Caniguan y
Villarroel, 2001:33). En este marco surge la implementacion del Programa de Educacion

Intercultural Bilinglie del Ministerio de Educacion (1992).

5.3.1 Programa de Educacion Intercultural Bilingte

El programa de Educacién Intercultural Bilingiie (en adelante PEIB), surge a partir
de las demandas de organizaciones mapuche en torno a una educacion pertinente,

fundamentada en diferentes normativas legales e institucionales que la posibilitan.

La creaciéon de este programa se justifica en que nifias y nifios Mapuche y no
Mapuche ingresan a la escuela dotados de conocimientos y experiencias previas adquiridas
en su proceso de socializacion familiar (Quintriqueo, 2010). Sin embargo, y considerando
la obligatoriedad de la escolarizacién en Chile, se produce un quiebre cuando los nifios y
nifas provienen de culturas diferentes a las dominante. Se plantea que el proceso de
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escolarizacién, y mas especificamente el ejercicio docente se proyecta como “un transmisor
cultural: un dispositivo exclusivamente humano tanto para la preproducciéon como para la
produccién (...) toda educacién es intrinsecamente una actividad moral que articula la
ideologia o ideologias dominantes del grupo o grupos dominantes” (Bernstein, 1994:73-
75). Por lo tanto, la practica educativa escolar en contexto de diversidad cultural, tiene un
caracter homogeneizante, donde la cultura dominante busca una nivelacion cultural de

todas las personas que habitan el territorio.

La incorporacién de los nifios Mapuche al sistema escolar, trajo consigo la pérdida
progresiva del marco cultural educativo que posee la cultura Mapuche. Al respecto, Quidel
(2002), plantea que, la actividad de la escuela en la comunidad mapuche, durante el tiempo,
se perciben consecuencias en nifios, jovenes, personas adultas y ancianos Mapuche con una
crisis de identidad, la que se revela en una baja autoestima, en un fuerte abandono y en
algunos casos, rechazos a sus propios conocimientos, a sus creencias, a sus formas de vivir,
pensar, creer y ser (Cayulef et.al, 2004; Quintriqueo, 2010). Por lo tanto, el proceso de
escolarizacion con ausencia de saberes y conocimientos Mapuche interviene e interfiere en
la educacion de los nifios y nifias a través del discurso y acciones que realizan los docentes,
los cuales logran inhibir las concepciones de mundo [diferentes a la occidental], y
obstaculizan el modelo de formacion de los nifios cuyas familias pertenecen y se reconocen

pertenecientes a culturas diferentes a las dominantes (Quintriqueo 2004).

Frente a esta situacion, y respondiendo a demandas de los pueblos originarios, se
desarrolla el enfoque intercultural en educacion, dirigido a escuelas con alta poblacion de

alumnos indigenas.
El concepto Interculturalidad se basa en las relaciones que se generan entre dos

culturas en un espacio y situaciones determinadas y con propdésitos también definidos. La

educacion intercultural, es entendida como “un enfoque de la educacién que orienta

73



procesos educativos escolares de nifios mapunche y no mapunche®, en concordancia con
sus concepciones y aspiraciones socioculturales, para generar una relacion de dialogo, de
respeto e igualdad con los otros, potenciando las diferencias entre los actores (alumnos,
profesores, padres y miembros de la comunidad) con el objeto de mejorar el desarrollo
social y cultural, tanto de la sociedad mapunche como no mapunche” (Quintriqueo,
2002:14). Asi, la perspectiva intercultural en educacion se orienta hacia una educacion

pertinente y significativa a la realidad sociocultural del alumnado.

En Chile, el Programa de Educacion Intercultural Bilinglie surge con dos propdsitos
“el mejoramiento de la calidad de la educacion en contexto mapunche y el fortalecimiento
de los procesos de identificacion y enculturacion de la nuevas generaciones [mapuche]”
(Quilaqueo 2005:40). En este contexto, la escuela y, familia-comunidad son los actores que
tienen como mision la revitalizacion del conocimiento propio de la cultura a la cual

pertenecen los alumnos, en este caso del Mapuche kimin.

Este enfoque sienta sus bases en la promulgacion de la Ley indigena 19.253, y por
diversos planteamientos emanados tanto del Ministerio de Educacion de Chile, como de

otras instancias que se describen mas adelante.

La Ley Indigena en su Art. 28, letra b sefiala “el establecimiento en el sistema
educativo nacional de una unidad programatica que posibilite a los educandos acceder a un
conocimiento adecuado de las culturas e idiomas indigenas y que los capacite para
valorarlas positivamente”. Junto con lo sefialado en el Art. 32, “(...) en las areas de alta
densidad indigena y en coordinacion con los servicios u organismos del Estado que
correspondan, desarrollara un sistema de educacion intercultural bilingte a fin de preparar a
los educandos indigenas para desenvolverse en forma adecuada tanto en su sociedad de

origen como en la sociedad global” (Ley Indigena, 1993).

2 Se incorpora el concepto “mapunche” respetando lo planteado por los autores. Este concepto sélo se
encontrard en citas textuales.
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Frente a esta situacion, el curriculum nacional abre la posibilidad de descentralizar
la educacion, al plantear en sus principios “respetar los elementos que son comunes o
caracteristicos de la cultura nacional y la pluralidad de opciones de vida que se expresan en
nuestra sociedad y, por otra parte, abrir la oportunidad a cada establecimiento educacional
para impartir una ensefianza que sea mas significativa para el estudiante en lo personal y de
una mayor relevancia y pertinencia social y cultural” (MINEDUC, 2002:1). A partir de lo
anterior, las escuelas quedan facultadas para elaborar planes y programas de estudio
propios considerando su entorno social y cultural, donde se pretende incorporar, las
particularidades socioculturales presentes en la socializacién familiar primaria de los nifios

y nifas.

Asi también, en el punto N° 6 de su declaracion de principios, el curriculum cita el
derecho humano fundamental como base de sus lineamientos “...los seres humanos nacen
libres e iguales en dignidad y derechos...” (MINEDUC, 2002:1). En contexto de
diversidad, la “igualdad” para los nifios y nifias de origen mapuche esta en que se respeten
sus conocimientos en los diversos &mbitos y se instruyan a los nifios y nifias de acuerdo a

las necesidades que la sociedad mapuche y no mapuche requieren.

Ademas se considera, la Convencion Internacional de los Derechos del nifio que, en

el &mbito de la educacion, sefiala lo siguiente:

e El nifio gozara de todos los derechos enunciados en la Declaracion, los cuales seran
reconocidos sin excepcion alguna, ni distincion o discriminacion por motivos de
raza, color, sexo, idioma, religion, opiniones politicas o de otra indole, origen
nacional o social, posicién econdmica, nacimiento u otra condicion, ya sea del

propio nifio o de su familia.

e El nifio tiene derecho a recibir educacién, que sera gratuita y obligatoria, por lo
menos en las etapas elementales; esta deberd fomentar su cultura general,

permitiendo —en condiciones de igualdad de oportunidades- el desarrollo de sus
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aptitudes y su juicio individual, su sentido de responsabilidad moral y social; todo

lo anterior, con miras a forjar un ser humano integro y util.

e El nifio debe ser protegido contra las practicas que puedan fomentar la
discriminacion racial, religiosa o de cualquier otra indole. Debe ser educado en el
espiritu de comprension, tolerancia, paz y amistad entre los pueblos y con plena
conciencia de que debe consagrar sus energias y aptitudes al servicio de sus
semejantes (MINEDUC, 2005:20).

Lo anterior, plantea la necesidad de reconocer a las personas indigenas en general,
como poseedoras de una realidad social, historica y cultural diferente a la nacional, y en
este contexto, trabajar en pos de la realizacion espiritual y material de todas las personas del

pais considerando sus particularidades socioculturales.

El Ministerio de Educacion también sefiala que “el caracter intercultural implica
configurar un curriculum adecuado a las particularidades socioculturales de los educandos,
adaptando las metodologias de la educacion formal al proceso de socializacion primaria del
nifio y de la nifia indigena” (MINEDUC, 2005:34). Por lo tanto, los contenidos, las formas
de abordarlos y las estrategias de aprendizajes debieran ser coherentes con la cultura del
nifio que, en la realidad local hace referencia a la consideracion de conocimientos, saberes,

y estrategias de aprendizaje-ensefianza del Mapuche kimin.

El PEIB, de acuerdo a la Revista Cuadernos Interculturales, sefiala que, “pensada en
la poblacién no indigena permite que se aborden conocimientos propios de las diferentes
culturas indigenas no prejuiciados” reconociendo el valor de ello, lo que en definitiva
contribuye en la creacion de sociedades mas tolerantes, donde el respeto y valoracion sienta
sus bases en el conocimiento de la cultura del otro. Por lo tanto, en el ambito escolar, la
diversidad cultural debiera considerarse como una posibilidad de enriquecer el quehacer

pedagogico y aprendizajes de los educandos, reconociendo a la otra cultura como valiosa y
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digna de aprecio; un recurso pedagdgico que permite, al mismo tiempo, interactuar con

personas de culturas diferentes (Hevia e Hirmas, 2003).

Los estudios, en relacion a la implementacion del PEIB indican que, las politicas
educativas en Chile no han alcanzado los objetivos para el tratamiento de la diversidad
cultural, se plantea que las intenciones al respecto “coexisten de modo mas o menos
conflictivos con las politicas de “integracion” que el estado disefid durante los siglos XIX'y
XX para controlar a las diferentes culturas del territorio nacional” (Sir, 2008:29). Lo
anterior, particularmente se refleja en el comportamiento de la institucion escolar
caracterizada por un rechazo, negacion, indiferencia e intenciones de integracion de la

diversidad cultural.

Una de las principales falencias en la implementacion de este programa dice
relacién con la falta de materiales didacticos pertinentes para abordar contenidos mapuche
y, muy especialmente, la carencia de valores fundamentales que sustentan el sistema
educativo mapuche en este proceso (Cafiulef, 2002). Por otra parte, que el programa esté
dirigido s6lo a la poblacion indigena, hace suponer que recae en ellos la responsabilidad de
lograr una sociedad pluralista (Sir, 2008), y que esté siendo llevado a cabo por organismos
educativos oficiales, esta relegando la implementacion de este programa al aprendizaje de
ciertos contenidos indigenas, particularmente la lengua, una desventaja debido a que
debiera considerar también las formas de construir y aprender el conocimiento indigena, y
mapuche en particular desde la légica cultural propia (Sir, 2008; Quilaqueo, Quintriqueo y
Cardenas, 2005; Quintriqueo, 2010). Lo anterior, no se considera dado que el Programa de
Educacion Intercultural se esta realizando en un contexto en que la sociedades indigenas en
general se encuentran en desmedro sociopolitico, sin participacion ni consulta por cuanto
éste viene diseflado e implementado desde el nivel central, en este caso, Ministerio de
Educacion (Sir, 2008).

La implementacion del PEIB en la actualidad, se identifica casi exclusivamente con

la ensefianza del mapuzugun en las escuelas. Asi también, en “intervenciones asociadas a
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algin evento cultural importante, como por ejemplo el Wetripantu (Afio Nuevo Mapuche) o
alguna manifestacion tradicional local, oportunidad en las cuales, en ocasiones, se
consideran a los agentes culturales de las comunidades, como el longko o la machi” (Sir,
2008:67). De acuerdo a la cuenta plblica de la Araucania 2011, 130 escuelas de la region se
encuentran incorporadas al programa, y segun la institucionalidad, ello ocurre con el
propodsito de “evitar la pérdida de la lengua mapuche entre las nuevas generaciones”
(Cuenta Publica, 2011). Por lo tanto, desde las instituciones vinculadas se masifica
implicita y explicitamente que el PEIB existe para efectos de ensefiar la lengua mapuche,
omitiéndose contenidos educativos, cosmovision, formas de construir conocimientos, entre
otros. El uso de la lengua con ausencia de lo anteriormente mencionado se reduce a
traducciones del conocimiento occidental (Quintriqueo, 2010). Todo lo anterior, hace
reflexionar sobre la necesidad de una evaluacién cualitativa profunda, acerca del disefio e
implementacion del PEIB, por organismos externos, que cuenten con profesionales que
dominen el ambito propio de la Educacion Escolar, EI Mapuche kimin y dominen el

mapuzugun.

5.4 La musica Mapuche

La musica forma parte de la oralidad Mapuche. Corresponde a toda aquella
expresion verbal dada a modo de canto, que incluye composiciones tales como el il o canto

mapuche (Caniguan y Villarroel, 2001:22).

Segln un estudio realizado por la CONADI, no existiria una palabra en mapuzugun
que designe directamente a la musica, sin embargo, los mapuche poseen el término
ulkantun, derivado de Ul que se define como una cancion con texto y que, por lo tanto,
congrega a todas las expresiones musicales vocalizadas. Asimismo, el mismo concepto de
ulkantun designa el acto de cantar, ya sea en contextos profanos como divinos o rituales,

mientras que ulkantufe corresponde a la designacién de cantante (CONADI, 2009).
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La sociedad Mapuche ha distinguido ancestralmente la practica del llkantun de
otras expresiones asociadas a lo poético. De Augusta (1991) plantea que observaba en los
Mapuche una clara distincién de ello, en tanto los cantos se caracterizaban por sus
argumentos y diccion particular. La Unica expresion de poesia en la cultura se dice era
manifestada a través de los cantos, no obstante se diferencia totalmente de lo que se concibe
como poema-poesia desde occidente dado que no posee simetria en los versos, ni un ritmo

pronunciado e uniforme (De Augusta, 1991).

En este contexto, el (il es catalogado como un relato poético expresado a través del
canto, permite manifestar los sentimientos por parte de quienes lo cantan y lo trasmiten
emotivamente a quienes lo oyen. “Es similar a la poesia, pero cuenta con una melodia que
lo acompafia. No hay traduccion literal de la poesia; segin Ayllapan: la poesia en castellano
seria el canto para nosotros” (Caniguan y Villarroel, 2001:36).

5.4.1 Caracteristicas del Ulkantun.

A diferencia de occidente, la musica y los cantos mapuche son improvisados, pues
no estan pauteados ni estructurados, “aunque en algunas ceremonias, como los gillatun,

puede cefiirse a determinadas estructuras y légicas propias del ritual” (CONADI, 2009:97).

El tlkantun, -0 accion de cantar-, se pone en practica en un ambiente de confianza,
necesario para que surja y emanen los sentimientos, recuerdos u otras emociones que el
cantor quiera expresar. “Por eso es importante la relacion que se genera entre el Ulkantufe y
sus oyentes, ya que el primero solo va a cantar si se siente comodo en ese espacio”
(Caniguan y Villarroel, 2001:36).

El canto mapuche también diferencia estilos a través del tiempo, “reconociendo los
kuifike-tlkantun o cantos antiguos, mas ligados a la tradicion, y los we-llkantun o cantos
nuevos. Estos temas pueden ser interpretados con o sin acompafiamiento de instrumentos”
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(CONADI, 2009:97). Asi lo reafirma Caniguan y Villarroel: “Normalmente cuando se
practica el Ulkantun no se utiliza instrumentos musicales; la sola presencia de la voz del
ulkantufe es capaz de atraer y cautivar la atencion de los oyentes. Justamente alli radica la
importancia del {l, ya que son sus tematicas, lo que trasmite, lo que lo vuelve significativo,
por lo que resulta sumamente importante conocer el mapudungun para asi lograr apreciar al
ul en su integridad. Antes de comenzar a cantar, al tlkantufe piensa la idea que quiere
trasmitir, la melodia y ritmo que utilizara para ello, asi como también, la forma emotiva en

que expresara aquellos sentimientos” (Caniguan y Villarroel, 2001:37).

Las tematicas de la musica y el canto mapuche son muy variadas, pero el repertorio
se desenvuelve entre dos aspectos y cumpliendo también dos funciones: lo ritual ligado a
aspectos religiosos, formales y curativos; y lo recreativo, ligado a aspectos individuales,
ceremoniales y festivos, de caracter aparentemente mas informal. Ademas, este repertorio
es multifuncional, pues puede ser usado para rituales ligados al ambiente natural, a
expresiones dancisticas, a practicas de sanacion, y a representaciones cosmogoénicas,
miticas o poéticas, indistintamente (CONADI, 2009).

En relacion al surgimiento del (l, se puede sefialar que existen al menos dos tipos.
“Por una parte, se encuentran aquellos Ul espontdneos que se crean en el momento, y que
hacen referencia a pensamientos o sentimientos que el Ulkantufe esta viviendo en ese
instante. Por otra parte, existen Ul que se trasmiten en el tiempo y que cambian cada vez

que se interpretan” (Caniguan y Villarroel, 2001:37).

El Gl es un elemento propio de la cotidianidad del Pueblo Mapuche, “se encuentra
intimamente ligado a las labores diarias, acompafia el trabajo, los quehaceres del hogar y
los momentos de entretencion. Es parte de instancias ceremoniales y rituales. Es el canto
que surge y nace de cada instante, cargado de emociones y sensaciones, trasmite lo que
acontece en el momento, ayuda a quitar las rabias y las penas, a dar alegrias y a recibir a las
visitas. Esta en todo espacio y momento presente, solo depende de que alguien lo vuelva
real a través de la sonoridad” (Caniguan y Villarroel, 2001:45).
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5.4.2 Los instrumentos musicales Mapuche.

Los instrumentos Mapuche se usan ya sea en la vida diaria o ceremonial, para
musicalizar los cantos y las danzas que practican desde tiempos inmemoriales, y algunos de
ellos fueron incorporados o influidos a partir del siglo XVI por instrumentos occidentales
como el violin, el clarin o la guitarra (CONADI, 2009:98).

Muchos instrumentos musicales replican los sonidos de la naturaleza, “de hecho,
con la salvedad de algunos de factura metélica, la materialidad de la mayoria de los
instrumentos mapuche proviene directamente de la naturaleza o entorno inmediato.”
(CONADI, 2009:98). Para la construccién de un instrumento musical se necesita establecer
una profunda relacion con la naturaleza y su entorno, “se debe obtener permiso previo de la
naturaleza, de los newen —fuerzas-, y protectores o Gen que gobiernan los elementos
naturales. Esto se logra a través de una rogativa o jijipun” (Avendafio E., Millaman R.,
Melillan C., Brevis G., 2010:17).

Dentro de los principales instrumentos Mapuche se destacan:

Kultxug, es una especie de timbal o tamboril de origen precolombino, de una sola
membrana. Se utiliza para eventos ceremoniales o rituales presididos por un(a) machi,
quien hace sonar tanto los objetos en su interior como su superficie. Ademas, es uno de los
instrumentos mas ligados a la identidad mapuche. El kultxug representa la cosmovision o la
propia forma de entender el Universo mapuche. Efectivamente su semi-esfera equivale a la
mitad de este gran espacio (CONADI, 2009:100). En este instrumento se encuentran
representadas las dimensiones espaciales del universo Mapuche, “las dimensiones del
espacio, las cuatro identidades territoriales Mapuche, correspondiente a los cuatro lados de
la tierra (Hernandez A., Quidel J., Duran T., Navarro X., Alvarado M., MOP Chile,
2009:20).
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1. Kultxug, instrumento de base concava de madera, cubierto de piel de caballo o chivo.

Entonces estos dibujos simbdlicos, sumados a los objetos depositados al interior del
kultxug, conforman una verdadera sintesis del mundo conocido, ya sea material 0
inmaterial, y representa el equilibrio entre ellos, para que el orden rija en todo el Universo.
A través de este contacto el/la machi puede ejercer como intermediario entre estas
entidades espirituales y los seres humanos. La o el machi toca su kultxug segin su propio
ritmo, e incluso puede elevar su espiritu hasta entrar en trance, mediante el cual puede
viajar a otras dimensiones y lograr expresiones de gran contenido poético (CONADI,
2009:100).

Txutxuka, es el instrumento
aeréfono mapuche mas destacado, que
procede de épocas precolombinas, y es
uno de los mas grandes en Chile en su

tipo, aunque existen también variaciones

de menor tamafio a los que se les
denomina pichi txutxuka. Para su
ejecucidn, este largo instrumento debe ser apoyado en el suelo, y es tocado por los hombres
(CONADI, 2009:101).
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Pufullka, es una especie de pito,
silbato o flauta corta, por lo general de

madera, sin aeroducto u orificio para

obturar y con un solo orificio por arriba,
mientras que su parte interior esta cerrada.
Se tocan en ceremonias tradicionales de rogativa, como el gillatun, y Ganicamente lo hacen
los hombres (Ibid.).

Nolkifi, es una pequefia trompeta,
similar a una txutxuka, pero elaborada en
forma curva, con un cuerno de caprino en
su punta y, al revés de la txutxuka, se toca
aspirando fuertemente, lo que genera un
sonido agudo. Se usa especialmente en
ceremonias especiales como la instalacion
de un rewe o el machiluwin o iniciacion
de un (a) machi (Ibid.).

Kull-kdll, es una especie de corneta o
trompeta curvada y sin boquilla.
Tradicionalmente se ha utilizado para convocar a
reuniones importantes, para comunicarse de una

ruka a otra y frente a la llegada de los

espanoles, se le dio una connotacién bélica
(Ibid.).
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Kunkikawe, todavia se usa, y corresponde a un arco
doble con una sola cuerda, como una especie de violin. Genera
un sonido débil y quejumbroso, aunque se usaba principalmente

con fines recreativos (Ibid.).

Waza, es una especie de maraca, que
consiste en un cuerpo de calabaza ahuecada
rellena de semillas, pequefias piedras o pepas
secas, (que se sacude produciendo

esencialmente un ritmo mondtono, cuya

simultaneidad o repeticion genera efecto en

la conciencia, por lo que se usan principalmente por el/la machi en sus ritos (Ibid.).

Kazkawilla, es una sonaja configurada por un
conjunto de cuatro a seis cascabeles de bola; de hecho su
nombre es una adaptacion en mapuzugun de la palabra
castellana cascabel. Al estar en la mano con que el/la

machi golpea el kultxug, su sonido emana tanto de esa

percusion o por sacudimiento como cuando las mueven las
llankan o bailarines que también las usan. Por lo tanto, el
uso de estos instrumentos se asocia a mantener la

direccion de diversos ritos religiosos (Ibid.).
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Txompe?, es un pequefio instrumento elaborado en una
laminilla de metal, ya sea de acero o hierro de alambre,

con una lengieta flexible en el centro y que sobresale

hacia arriba por lo que, al ser pulsada con los dedos y
entrar en contacto con el aire, vibra y suena. Genera
melodias monocordes pero sugerentes, por lo que esta asociado al tema amoroso, asi lo

hacen sonar tanto solistas femeninos como masculinos (Ibid.).

5.4.3 Danza Mapuche

La danza tradicional Mapuche es denominada purun, es una costumbre practicada
por los mapuche tanto en la vida cotidiana como ceremonial, permitiendo un nexo entre los
seres humanos y el mundo espiritual o superior, por lo que su funcién mégica también
adquiere un papel fundamental como muestra de la fe y de la cosmovision mapuche.
Existen diversos tipos de danzas Mapuche, entre las que se distinguen aquellas con un
sentido individual, familiar y comunitario (CONADI, 2009:106).

% Imagenes extraidas del sitio de internet,
http://picasaweb.google.com/102011336061478365975/InstrumentosMusicales#
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MANIFESTACIONES Y PRACTICAS ECONOMICAS MAPUCHE

Uno de los temas centrales que mueven a la sociedad y su gente ademas de la
religion, la concepcion de mundo, las ideologias, entre otras, es la economia, dado que esto,
permite caracterizar a determinados pueblos y desde alli explicar sus principales practicas

sociales, culturales y politicas.

La caracterizacion del pueblo Mapuche como sedentarios, ha sido uno de las
diferencias que han tenido diversos autores y cronistas que han escrito sobre la vida del
Mapuche antes, durante y después de la llegada de los espafioles. Esta contradiccion ha sido
fundamentada por unos y otros en base al analisis de los restos fosiles, mas los elementos
y/o herramientas que han encontrado en las tumbas de antiguos Mapuche en la region de la
Araucania. Estudios arqueoldgicos han sugerido que a mediados del primer milenio de
nuestra era, grupos con economias recolectoras, poseedores de una tecnologia ceramica, se
establecieron en el valle longitudinal y en la pre-cordillera del centro-sur de Chile. Con
posterioridad, aparecen en el valle y costa del sector meridional de esta region restos
arqueoldgicos que evidencian la existencia de pueblos con actividades agricolas muy
elementales (Aldunate, 1996).

Se dice que hasta mediados del siglo XIX, la cultura Mapuche mantuvo una
economia predominantemente recolectora y horticola, complementada por la ganaderia, con
un patron de asentamiento disperso y caracterizado por una gran movilidad (Aldunate,
1996:111). Este proceso culmina con un sedentarismo forzado a través de la entrega de
titulos de dominio a las familias, tras la colonizacion e independencia de Chile, “es
solamente después de este confinamiento forzado que ellos se transforman en verdaderos
campesinos” (Zavala, 2008:41). Una de las probables causas de la movilidad inicial del
Mapuche puede deberse a la variedad climatica y de los suelos que habitaban en aquellos
tiempos, situacion que se mantiene hasta nuestros dias, siendo el espacio fisico el que
otorga determinadas caracteristicas a su economia. Por consiguiente, “seria posible

86



interpretar el grado limitado de las practicas agricolas en los mapuche pre-hispanicos, no en
términos de “un retraso” o de “un mal conocimiento” de las técnicas agricolas, sino mas
bien en términos de una eleccion tecnoldgica hecha en un contexto ecolégico particular”
(Zavala, 2008:41).

Por otra parte, se analiza las consecuencias del sedentarismo, sefialando que “la
obligada sedentariedad impuesta, junto con determinar un empobrecimiento de esta etnia,
ha producido una disminucion de la importante actividad ganadera y ha determinado un
mayor énfasis en las labores agricolas, siempre limitadas por la potencialidad de los suelos
y la extrema pequefiez de las posesiones familiares” (Aldunate, 1996:112), extrafiando
viejos tiempos en donde la abundancia de flora y fauna en la region predisponia de una rica
dieta para quienes habitaban estas tierras. Evidencia de ello, es una carta escrita sobre la
region de Cautin que dice, “es todo un pueblo en una sementera, préspera de ganado como
la del Per(; abundosa de todos los mantenimientos que siembren los indios para su
sustentacion, asf como maiz, papas, quinoa, madi, agi y frisoles”** (Latcham 1924:30). Este
dato deja entrever que la cultura Mapuche tenia conocimientos de agricultura, ademas de la

produccidn ganadera, previo a la llegada de los espafioles.

Un elemento que define la economia del pueblo Mapuche mas alla del contexto
socio-historico, es la caracteristica que le otorga el espacio en el que habita, tal como se ha
mencionado en el apartado de las Identidades Territoriales, la costumbre de la cultura, es
utilizar los recursos naturales existentes en su medio para los fines que sean necesarios;
sociales, politicos y culturales, dandole un uso responsable a los principales productos
existentes en la tierra. En este sentido, el territorio Lhafkenche destaca su economia y
sobrevivencia a través de los productos que extrae del mar, “la extraordinaria riqueza de
peces, moluscos y algas del litoral de la Araucania y sus recursos forestales costeros han
caracterizado el poblamiento humano de este sector desde el Arcaico hasta hoy” (Aldunate,
1996:113). Los testimonios de los primeros espafioles que conocieron la region, resaltan la

arraigada adaptacion maritima de sus habitantes, conocedores de la recoleccion y pesca de

2 Carta fechada en Concepcion el 25 de Septiembre de 1551.
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orilla y en botes, con anzuelos, redes y arpones, todos ellos fabricados con productos del
bosque nativo. Se habla también de la pesca nocturna usando antorchas y de la pesca
submarina por sumergimiento (Aldunate 1996, Hilgert 1957 y Marifio de Lobera 1960).
Extrayendo principalmente kollof, lua lua, luche, piure, entre otras algas que sustentan la

alimentacion del territorio Lhafkenche.

El cacique Pascual Cofia en uno de sus relatos cuenta, “también nos dirigiamos al
mar a recoger lo que bota. Diversos mariscos comestibles se encontraban alli: collofes
(cochayuyo) con sus troncos o huiltes, y ademas lua y luche. Ademas buscabamos erizos,
jaibas, apancoras, machas, changayes, caracoles del mar y los choritos dalle maico. A

orillas de los rios hay camarones y adentro, los llamados choros de rio” (Cofia, 2000:46).

Hoy, la recolecciéon de las algas marinas, tales como lua lua, ha adquirido una
importancia fundamental para los Ihafkenches, pues existe un poder de compra nacional e
internacional de estos productos por su utilidad en la alimentacién, medicina e industria
(Aldunate, 1996). Este contexto ha llevado a las familias en su plenitud a formar parte de la
recoleccidén de los productos, siendo la pesca actividad realizada fundamentalmente por los
hombres, la recoleccion de mariscos y algas es actividad en donde intervienen mujeres y
nifios, aprovechando las bajas mareas (lbid.). También hay unas pefias mar adentro, en
cuyo costado hay piures. “Cuando ya no hay olas (sino baja mar), los hombres entran hacia
esas rocas y arrancan los piures pegadas en sus costados. En el mismo sitio hay choros y
locos. Todos estos mariscos echaban en su huilla. Lleno éste, los mariscadores lo sacaban a
la playa y lo entregaban a sus mujeres que esperaban alli. Luego los hombres se internaban
de nuevo al mar, llenaban como antes sus huilales y los llevaban a sus mujeres que
clasificaban segun la especie los diversos mariscos (Cofia, 2002). Una vez terminada la
seleccion, regresan a casa a preparar el almuerzo familiar. Esta practica de recoleccién de

algas y mariscos del mar, se mantiene vigente, pero en menor cantidad.

Por su parte, los territorios Nagche y Wenteche comparten ciertas similitudes en las
tierras que habitan, caracterizada por la predominancia de rios y valle. “Esta region de
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Chile es considerada un territorio de importante potencialidad agricola. De acuerdo a las
descripciones de cronistas del siglo XVI, era ésta una zona de gran densidad demografica y
los asentamientos mapuche, compuesto de familias extensas, con un patron disperso, se
ubicaban en las riberas de los numerosos rios que cruzan estos territorios (Ibid.). Destacan
también en esta zona, la existencia de bosques con arboles como el peumo, avellano,
especies como la pitra, murta, luma, entre otros de los cuales es posible extraer variados

frutos y hongos comestibles (Sepulveda 2005, Aldunate 1996).

La utilizacion de los bosques excede al proceso alimenticio, es también de
relevancia para apoyar la medicina de la cultura Mapuche. “Gran parte del sotobosque era
requerida para curar diferentes dolencias y la taxonomia vernacula mapuche alude muchas
veces al efecto terapéutico especifico de cada planta, al que siempre va unido el vocablo
colectivo lawen, que significa medicina. Estas plantas eran generalmente preparadas e
ingeridas como infusiones o aplicadas directamente en el lugar de la dolencia” (Aldunate,
1996:114). Practica que se mantiene hasta nuestros dias, la cual serd descrita en un apartado
exclusivo de medicina tradicional Mapuche.

En Gltimo término, la utilidad de los bosques, se justifica en la construccion de la
Ruka —casa tradicional Mapuche-, la fabricacion de utensilios de cocina como platos y
cucharones, asi como las esculturas funebres y las imagenes sagradas que presiden las
grandes rogativas (Ibid.). En la actualidad podemos ver diversos elementos y tallados en
madera nativa que forman parte de la artesania Mapuche, constituyendo una forma de
ingreso econdmico para quienes trabajan este producto.

Al igual que los demas territorios los Pewenche tienen también sus particularidades,
dada principalmente por el pewen —araucaria-. Aldunate cita a Montaldo (1974), quien
sefiala que, “los arboles femeninos de esta especie producen un promedio de veinte a treinta
grandes conos que, al madurar, expulsan alrededor de trescientas semillas o pifiones

denominados —gulliw-, cada una de ellas de tamafio mayor que una almendra” (Aldunate,
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1996:116). La importancia de este producto, radica en la sustentabilidad alimenticia que

otorga a las familias que habitan en la zona de la Cordillera de los Andes.

Estudios etnogréaficos actuales, han sacado a la luz una notable sobrevivencia de esta
economia recolectora, y a la vez han permitido comprender la estrecha relacion que existe
entre esta actividad econdmica y aspectos ideoldgicos y de organizaciéon social de los
pewenches. A fines del verano y después de la cosecha en las huertas, ya han madurado los
pifiones. En esta época, toda la familia extensa se traslada de los asentamientos bajos,
donde habitan permanentemente, a las pinaderias; alli se construyen sus viviendas
transitorias u ocupan instalaciones preexistentes. Residen durante tres meses en este sector,
donde toda la familia cosecha los pifiones, pastorea el ganado que ha llevado consigo y
recolecta hongos, hierbas medicinales y lefia para el invierno. Se provoca la caida de los
pifiones con lazos o piedras y en la recoleccion intervienen todos los miembros de la
familia. En primavera se vuelve al pewenmapu a recolectar los frutos caidos durante el
invierno. Al parecer, en esta temporada, la actividad es menos intensa y se realiza de modo
mas informal (Aldunate, 1996; Bragg, 1984; Gonzalez y Valenzuela 1979). Una de las
técnicas de almacenamiento y conservacion del pifion, son los depdsitos subterraneos
construidos bajo cursos de agua, garantizando su larga conservacion. Otras formas la
constituye la deshidratacion de las semillas por medio del calor o fabricar hilados de
pifiones pelados dispuestos a modo de bolas, las que se secan, ahiman al fogén y luego se
cuelgan para asegurarles una buena ventilacion (Aldunate, 1996; Zavala 2008). Estas
técnicas de almacenamiento y conservacion del pifion se mantienen vigentes en territorio

Pewenche.

En el ambito cognoscitivo los pewenches interpretan las formaciones boscosas de
araucarias como su propia sociedad. Distinguen claramente las especies femeninas, que dan
frutos, de las masculinas, y se les asignan las correspondientes denominaciones de domo
pewen?® —araucaria mujer- y wentxu pewen o araucaria macho. La fecundacién aneméfila —

a través del viento- es también entendida como un proceso sexual, en que pinos de ambos

% Se utiliza la “d” en la denominacion de domo, respetando el dialecto propio del sector territorial Pewenche.
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Sexos se ponen en contacto subterraneo a través de sus raices, 0 aéreo; por medio de los
loros cordilleranos. De esta forma, cada bosque de araucarias es una agrupacion familiar
extensa llamada lofpewen, equivalente al lofche o familia mapuche (Aldunate, 1996:117).
De aqui se desprende la importancia de las ceremonias religiosas que se realizan arriba en
la cordillera, junto a los bosques de Araucaria, dando vida y salud al pueblo Mapuche
Pewenche.

Durante la segunda mitad del siglo XVIII, los Pewenches mantienen relaciones
comerciales con los espafioles de Chile y de Mendoza, ofreciendo ganado como chivos,
ovejas y productos textiles, cuya materia prima, fue extraida de estos mismos animales.
Ademas permutaban pifiones con los territorios Lhafkenche, Wenteche y Nagche,
adquiriendo productos horticolas y agrarios que no se daban en la cordillera (Zavala, 2008).
Esta relacion comercial, aun perdura, manteniendo los Pewenche su caracteristica de

recolector y ganadero.

Ademas de la particularidad de los territorios, también hubo, y persiste hasta hoy,
similitudes de practicas econdmicas, como las relacionadas con el trabajo en madera y
textileria. Ruiz refiriéndose a los oficios del pueblo Mapuche, sefiala: “él trabaja bateas,
platos y cucharas de palos, vasos de astas, cestos o canastas de toda calidad; teje riendas,
jaquimas, cinchas, collares y otras muchas piezas para las monturas. La india hace platos,
ollas y cantaros de greda comun; teje mantas, carolas, chafios y todo lo demas que se ofrece
para el vestido de la familia. Estas manufacturas o productos de su industria las reservan
para su uso, y el sobrante para permutarlo o venderlo en los pueblos de la linea. Con estos
tejidos abastecian ante a casi toda la republica, como sucedia con los chafios y mantas que
se exportaban de la Araucania” (Ruiz, 1902). Similar situacion se vive hoy, en donde el
mercado central de Temuco es uno de los puntos mas visitados por extranjeros con el

proposito de obtener algun trabajo realizado en la Araucania.

A modo de sintesis, las comunidades Mapuche en la actualidad poseen una

economia de subsistencia, basada en una agricultura cerealera, el cultivo de hortaliza y la
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ganaderia, la venta de excedente es sélo esporadica. Por otra parte, el componente forestal
que se visualiza predominante en la region de la Araucania, al igual que la produccion
agricola y pecuaria esta destinada prioritariamente al autoconsumo, las ventas de productos
del bosque es ocasional y consiste principalmente en lefia, carbén, rollizos para chips y
estacas para cercos. Algunas familias han comenzado a comercializar hongos, hojas de
plantas medicinales y ramillas para arreglos florales (Sepulveda, 2005). También se han
incorporado al comercio e intercambio productos de los oficios Mapuche tales como, lana,
tallados en madera, joyas, entre otros. De esta manera, adquieren recursos econémicos para

adquirir productos alimenticios y vestuario para la familia.

6.1 Wiziin kiizaw: alfareria Mapuche

La cultura Mapuche tiene profundas raices alfareras. La primera cerdmica conocida
en la region ha recibido el nombre de pitrén y esta fechada en el s. VIl d. C. Se trata de una
industria de muy buena calidad técnica que presenta diferentes formas: cantaros
asimétricos, ollas y jarros. En general, son mondécromos, de preferencia negros, pero
también los hay decorados con pintura resistente o por reserva. Posteriormente aparece la
pintura roja o negra sobre fondo blanco. Desde hace quince siglos reproduce
principalmente estos tres tipos de vasijas: los jarros asimétricos, cuyo representante mas
conocido es el ketxometawe o jarro pato, cuya forma imita al pato ketxo; el metawe o jarro
simple con un asa, y la challa u olla con cuello estriado y dos asas laterales. Las
representaciones antropomorfas, aunque menos abundantes, también estan presentes desde
las primeras manifestaciones alfareras (Aldunate, 1996). Por otra parte, “los trabajos de
rescate y analisis realizados en los sitios rescatados en el By-Pass de Temuco permitieron
agregar tres nuevas variedades: pichi-metawe, botellas con asas de suspension y decoracion
modelada en el cuerpo de la pieza, ademas de jarros simétricos con modificaciones en el
labio formando un sector” (Adan y Mera 2011:11). Otros investigadores suman

informacion, sefialando que, “en diversos sitios y culturas, el desarrollo de la alfareria esta
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ligado con el descubrimiento y uso del fuego” (Esposito, 2008:133). Esto Gltimo, da cuenta

de la necesidad del fuego para darle durabilidad a los productos elaborados.

El ketxometawe muestra la manera de nidificacion del ave representada en esta
forma alfarera, consiste en que el macho prepara el nido y luego lleva a la hembra a
depositar los huevos en él (Aldunate, 1996). Esto es muy
significativo, ya que la alfareria es actividad
esencialmente femenina y ademas estos cantaros han
sido encontrados principalmente en tumbas de mujeres,
esta afirmacion tiene relacion con otra tarea
caracteristica de las mujeres Mapuche, la de cocinar
(Espésito, 2008). Esta condicidn femenina es enfatizada

a veces colocando pequefias protuberancias en forma de

mamas al pato representado y/o adornos en el pecho del

jarro que representa la blusa de la mujer.

A pesar del fuerte tradicionalismo en la conservacién de antiguas formas, los
mapuche son audaces en la creacion de nuevos tipos de cantaros. Usando la misma forma
asimétrica de los jarros pato, representan también a otros pajaros, gallinas, perros y
caballos, y otras formas alin mas imaginativas. Otro rubro de la alfareria es el utilitario,
para el cual elaboran platos, tazas, pipas, y grandes cantaros para preparar y contener el
mudai o chicha y otros liquidos, como los menkuwe, feiwén, keliiwe y el mesheg (Joseph
1931; Aldunate, 1996). Considerando que toda cultura es dinamica, es posible que sus
creaciones varien a través del tiempo, sin embargo, existe entre los mapuche un intento por
conservar algunos objetos de relevancia cultural, uno de ellos es el metawe (cantaro)
(Hernandez et. al., 2009:20).

Correspondiente al proceso de elaboracion de los cantaros, existe todo un ritual
asociado a la extraccion de la arcilla y greda. Antes de extraerlo se realiza una oracion,
donde se pide que el trabajo salga bien, que las piezas no se quiebren y que sean duraderas.
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Soélo las mujeres trabajan la arcilla, si una mujer tiene su ciclo menstrual, no debe realizar
ningun objeto, porque la sangre hara que este se arruine. Tampoco es bueno que una
persona con “mala sangre” mire a la alfarera, mientras elabora sus piezas, ya que
seguramente las hara quebrar (Esposito, 2008:135-136). En nuestros dias, se mantiene esta
practica de manera difusa en las comunidades Mapuche, pero cobrando mas relevancia en

la ciudad.

El conocimiento ceramista Mapuche, se transmite generacionalmente, sélo asi la
alumna puede conocer todos los pasos técnicos, la factura manual, lo implementos, los
materiales y el aprendizaje estilistico que implica sus alfareria tradicional (CONADI,
2009:113).

6.2 Cesteria Mapuche

La cesteria Mapuche posee un claro sentido utilitario destinado a actividades
cotidianas, sin dejar de lado los conceptos de estética y creatividad, que lo complementan.

Ademas, su tejido tupido permite el lavado de los alimentos (CONADI, 2009).

Debhido al medio ambiente natural de la zona

"
."\..' iy

centro sur del pais, con mas lluvia, cursos de aguay . = e

Wy

zonas lacustres, los cesteros Mapuche han contado

siempre con recursos directos para su trabajo, como el o

chupon, la pita, el foki y el coirdn, entre otros. Con —

ello, se elaboran kulko —recipiente hondo para los granos-, chiini —contenedor de granos
extendido-, pilwa —bolsas- y otro tipo de contenedores y objetos para el transporte, muy
ligados al resguardo de los productos agrarios y a los trabajos del campo, en especial granos
y semillas, como el mote, trigo, gulliw. Destinados a la recoleccion de estos productos, son
elaborados los llepi, que son extendidos cestos redondos, grandes aplanados y de una trama
muy firme, resistiendo grandes cantidades de productos, ademas sirven para aventar o
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cernir semillas (CONADI, 2009). Dependiendo de la forma que se le da al producto, el
trabajo se inicia con un fondo determinado, es decir, si un objeto de forma redonda, se
forma un anillo para comenzar. En cambio, las piezas ovaladas o cuadradas se inician con
un espiral (Esposito, 2008). Tal vez, sea esta precision en la confeccion de algunos

productos que atnen a hombre y mujer en su desarrollo.

A diferencia de otras practicas, la cesteria es tarea de varones como de mujeres,
aungue dentro de la misma actividad suelen tener areas determinadas. La ensefianza de la
cesteria forma parte de un conocimiento tradicional, que se transmite generacionalmente de
adultos a menores, a partir de la observacion e imitacion de los gestos de los mayores
(CONADI, 2009; Esposito, 2008). En la actualidad se registra un nutrido conjunto de
cultores de esta expresion artistica, tanto en las comunidades tradicionales como en las
grandes urbes del pais, y especialmente en sus ambientes universitarios y artesanales, donde
se estudian y elaboran diversas réplicas como obras de arte y destinados a la decoracion
(CONADI, 2009). La cesteria es una actividad que sigue vigente, pese a que las masivas
plantaciones de pino y otras especies no autoctonas constituyen el principal impedimento
de las comunidades Mapuche para continuar con ella, debido a la escasez de su principal
materia prima, el foki (Esposito, 2008:140). Todo lo anterior, da cuenta de dos realidades

que convergen en torno a la permanencia de la cesteria Mapuche en el tiempo.

6.3 Tallado y Escultura Mapuche.

Los Mapuche han practicado el tallado de la madera nativa desde épocas
precolombinas, y han hecho de sus trabajos un verdadero arte, que se expresa tanto en
elementos utilitarios, como vasijas 0 cuencos, como también en aquellas obras de caracter
escultdrico, y piezas de instrumentos musicales (CONADI, 2009:108). Las principales
materias prima que destacan en los trabajos son la madera y la piedra, de las cuales
describiremos los principales productos confeccionados como asimismo el uso que se le ha

dado.
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Entre los elementos funcionales Mapuche tallados en madera se pueden distinguir

los wampo —canoa-, que antiguamente usaban para pescar, navegar en los rios, mar y
sepultar a los muertos. También se hacia herramientas de caza y defensa como el likay —
especie de boleadora-, muy propia de las areas ligadas a la Patagonia, las flechas, las
antiguas mazas 0 macanas y las lanzas o picas. Sobresale también el

wanku — banquillos-, realizados de una sola pieza de madera que los

talladores Mapuche crearon para reemplazar los cueros que utilizaban

primariamente para sentarse en el suelo. Otros elementos tienen un

rol ceremonial, tales como el kollon, kultxin, el rewe, los chemamll

que entran en la categoria de esculturas (CONADI, 2009). Estos son

mas personalizados que los elementos de uso domeéstico y/o utilitario

y los podemos ver en distintos espacios ceremoniales o de

significancia cultural, un ejemplo, son los chemamdill levantados en

el Cerro Nielol de Temuco, que representan a las cuatro divinidades de la cultura Mapuche,
realizados por el creador mapuche Cristian Collipal, los cuales fueron restaurados el
presente afio dado que habian cumplido con su ciclo natural, con recursos del Consejo

Nacional de la Cultura y Las Artes.

Hoy se sigue trabajando de manera similar la madera, sin embargo, las piezas
corresponden a creaciones modernas: platos, cucharas y cucharones, fuentes y bandejas.
Algunas de ellas incorporan decoraciones en forma de animales, como las fuentes con
forma de gallina o pato. La madera a utilizar en los trabajos, son principalmente el rauli y el
coigle, por su ductilidad, firmeza o resistencia a la lluvia y al frio (Esposito, 2008). Madera
que también ha disminuido por la escasez de bosque nativo, predominando las plantaciones
artificiales.

Por su parte, el tallado en piedra, tanto su proceso creativo como la obra resultante
se encuentran absolutamente ligados a las creencias y al modo de vida del pueblo Mapuche,
que representd en estos materiales diversas tematicas, como la importancia de la familia y
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el sentido de jerarquia que existia y que aln existe en la sociedad Mapuche. El toki kura'y
las clavas resultan altamente atractivas en la actualidad, las clavas son bastones de mando
realizadas en basalto y con disefios simbélicos, que sirven como antiguo simbolo de poder,
representatividad y dignidad social. A su vez, el toki kura que significa “lider de piedra”,
corresponde a un emblema de poder que lo utilizaba el toki principalmente en tiempos de
guerra, por lo tanto, es un elemento caracteristico de género masculino (Ibid.). Posee la

forma de un hacha circular que posee una abertura redonda mas pequefia.

En la actualidad, los artesanos Mapuche emplean hacha y azuela, esta Gltima un tipo
de hacha de mango corto y en angulo agudo con respecto a la hoja. Las clavas actuales y
que pertenecen al arte contemporaneo, presentan diferencias en razén que algunos artistas
plasticos crean y recrean a partir de estas piezas objetos de arte Unicos bajo el sello
particular de nuestros dias. Asi es posible encontrar clavas no confeccionadas en piedra
necesariamente y si algunas piezas realizadas como esculturas que emplean distintas
técnicas como la del aluminio fundido (Ibid.). Esto hace presumir sobre la transformacion
del tallado como practica tradicional.

6.4 Rutxan Kizaw, trabajos en plata

La presencia de la plateria en el pueblo Mapuche, se remonta al siglo XVIII
“cuando los primeros riitxafe®® comenzaron a fundir monedas y a trabajarlas mediante
distintos implementos como el martillo para dar forma a diversas joyas de uso femenino”
(CONADI, 2009:84).

El origen de la plata es de tipo mitoldgico, en donde se “cuenta la leyenda que la
plata surgié a partir de las lagrimas que la Luna derram6 cuando el Sol, su marido, quiso
bajarla de un solo golpe del horizonte. Asi, estas lagrimas de plata llegaron a la tierra
siendo acogidas en el seno de este pueblo” (CONADI, 2009:85).

% Artesano en plateria Mapuche
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Este mineral representa la energia del cosmos y tiene un valor ritual para la cultura

mapuche, ya que constituye un metal luminoso, al que atribuyen rasgos protectores y

curativos. Para ello, la plata incluso proporciona proteccion y fertilidad a quien la utiliza.

De este modo, goza de una carga valdrica positiva, percepcion y creencia contraria a la que

tienen del oro (Ibid.). Es por ello que mantiene su vigencia y relevancia hasta nuestros dias.

Entre las piezas mas destacadas de la plateria Mapuche, se encuentran las

siguientes:

Yuwulkowi es el nombre que reciben los anillos confeccionados por los primeros
plateros Mapuche que realizaban en forma muy sencilla como cinta. Algunos tienen

por adorno un pequefio ensanche para un grabado diminuto.

Los chaway son los aros con los cuales las mujeres mapuche adornan sus orejas Yy,
segun su forma, se clasifican en chaway-txapel, chiinkiiz chaway, chaway-upul y
chiinkiiz chaway modernos. Hace ocho siglos los usaban igualmente hombres y
mujeres.

Los txarilogko o cintillos corresponden a joyas de plata que las mujeres mapuche
llevan en su frente a modo de adorno. En un principio éstos eran las cintas con
pequefias clpulas de metal. Después se utilizaron cintas de lana cubiertas con
monedas de la época. Los txarilogko tal y como los conocemos hoy estan
confeccionados con cadenas de plata y pequefios medallones que cuelgan por medio
de eslabones. Estos colgantes, dependiendo del estilo que el rutxafe desea resaltar
en la pieza, pueden ser por completo lisos o contener adornos diminutos, como
pequefios circulos y puntos (Ibid.).

Txarilongko -atado a la cabeza-, junto con los aretes y el prendedor “tupu” son los
adornos mas tradicionales del ajuar femenino mapuche. “De variados y diversos
disefios, rodea la cabeza sobre la frente. Estd compuesto por eslabones en cadena de
donde penden medallones elaborados a partir de monedas antiguas de plata. La
mayor 0 menor riqueza y complejidad de la prenda da cuenta del estatus de poder y

riqueza de su portadora” (Hernandez et. al., 2009:26).
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Gutxowe, es el adorno de las trenzas y de la cabeza, compuesta por una larga cinta
de lana o cuero. “Una de las caras esta recubierta parcial o totalmente por pequefios
cuencos de plata. Con las cintas se envuelven las trenzas de arriba hacia abajo y la
parte media, mas ancha, cubre el dorso de la cabeza. Existen diversos disefios de
glitxowe que varian segun la ubicacion geografica de las comunidades” (Hernandez
et. al., 2009:27).

Ademas existe otra categoria, la de los colgantes menores, entre ellos se encuentran:
Los Cholloll o campanillas, corresponden a pequefios conos de plata unidos a las
piezas mayores mediante eslabones en letra “S”, aunque existen campanillas en
forma de cencerros; todas ellas producen un caracteristico sonido que acompafa a
las mujeres mapuche al caminar y en el desarrollo de sus ceremonias. (CONADI,
2009:86)

Las cruces, disefiadas por los orfebres mapuche, “se caracteriza por tener el mismo
largo en sus cuatro extremos y en ocasiones disponen una forma trapezoidal u
ovoidal en la parte que se hace la base. La cruz cuadrada se Ilama kalilche”
(CONADI, 2009:86).

Las medallas, de presencia muy marcada en siglos anteriores, por las monedas de
plata que eran utilizadas y estaban en circulacién. “Son redondas en su mayoria,
pero también las hay en forma de elipse. Estas pueden tener decorados o grabados o
ser simplemente lisas. En tanto, las monedas empleadas eran aquellas que se
encontraban en circulacién y tenian, por lo general, menor valor. Estas piezas se
usaban especialmente en el txarilogko, entre los cuales, los géneros podian llevar

hasta treinta y cuatro monedas” (Ibid.).

Otra variedad la componen los elementos pectorales:

Maimantu, “era el nombre con el que antiguamente se denominaba a aquellas
piezas que conocemos como pectorales denominados sukil o sikil”. Los tipos de
sikil son; de tubos, sikil de placas y sikil akucha o de tres cadenas.
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e Txapelakucha corresponde a aquellos pectorales de una sola cadena que sujetan
una cruz, que pueden tener diferente forma; y al igual que los sikil rematan su
composicion en colgantes pequefios de flores y cruces principalmente.

e Kilkay, es una pieza ornamental que utilizaban las mujeres mapuche para colgar al
pecho, collares que se adosaban a la vestimenta por medio de prendedores.

e Keltatuwe o prendedores que sirven para sujetar el chamal.

e Tupu o punzones tienen la funcion de un alfiler de ropaje, siendo las primeras
(ancestrales) simples agujas de cobre. En su parte superior, contienen una

perforacién que permite colgar de ellos el txapelakucha (Ibid.).

Ademas de joyas de plata, los riitxafe confeccionaban los aperos, “algunas monturas
o chilla tenian placas de metal decorativas. Las riendas o witxantukuwe portaban anillos.
Los cabezales o frenteras de cadenas para los caballos podian tener o no colgantes. Los
estribos 0 istrupu contenian argollas labradas en su parte superior y estaban decoradas de
distinta forma, eso si, eran completamente de plata. Las espuelas o ispuela destacan porque
tenian una cadena conformada por eslabones planos para asegurar este dispositivo al pie.
También desarrollaron multiples herrajes y otros implementos de caballeria, tales como las
witxantukuwe o riendas, las kafishatu o cabezadas y los ketxel piyifia o frenos” (CONADI,
2009:88) Entre los elementos utilitarios, se destaca “mates, bombillas, tapas y cuchillos, a

los que incorporaban parte de su estética y disefio” (Ibid.).

Las mujeres “visten con sus joyas en ocasiones especiales y con caracter ritual y
ceremonial. Ademas, se atribuye las alhajas a una suerte de poder protector que espantaba a
los espiritus del mal y que incluso podia favorecer la fertilidad” (CONADI, 2009: 87). De
este modo, existe un elemento metafisico asociado a estos aspectos magicos-religiosos,
segun los expertos, que se atribuyen por ejemplo a la iconografia utilizada por medio de
figuras y signos presentes en su cosmovision, ya fueran colgantes, grabados o incisos en las

placas (Ibid.).
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6.5 Textileria Mapuche

El arte textil Mapuche es una de las expresiones mas antiguas de este pueblo. Se
plantea que “la prenda textil se establece en un medio artistico valido e imprescindible para
representar un espacio e identidad cultural, pasando a formar parte de una poderosa red de
relaciones sociales y simbélicas que hacen posible la vigencia de una cultura determinada”
(Alvarado 1998:43). Respecto de esta practica se plantea que “antes de la llegada de los
espanioles a América, los mapuche tejian con lana sobre telares. Utilizaban para ello la lana
de los camélidos (guanacos y llamas)” (Esposito, 2008:63). Llegando a la actualidad a

través de bellos objetos y vestuarios, tanto utilitarios como rituales (CONADI, 2009:89).

El arte textil Mapuche considera ciertas acepciones necesarias para comprenderlas.
Es un artefacto, una obra mecanica que requiere de un proceso productivo que articula
principios operativos especificos. Asi también, tiene un propdésito de producir determinados
efectos estéticos, y son elaborados “segln arte” en tanto este proceso se guia por “el
conocimiento y sabiduria de la especialista” (Alvarado 1998:44).

Tres son los dominios del textil Mapuche: tejidos para el vestuario, para la vivienda
y tejidos para el caballo. Siendo la primera categoria donde mejor se expresan las
propiedades del textil como adomo y diferenciador social (Hernandez et. al., 2009:36).

Su practica se ha preservado a través de generaciones de mujeres que han recibido
este conocimiento oralmente por parte de otras antiguas tejedoras, como una manifestacion
del crucial rol. “La actividad textil fue, y es, una actividad exclusivamente femenina. Las
mujeres desarrollaron técnicas de hilado, de tejido en telar y de tintura por medio de
especies vegetales. Con paciencia y cuidado, sus manos producian vestidos, abrigos y
prendas de uso ritual, destindndose basicamente al autoconsumo familiar” (Espésito,
2008:64).
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Este papel fue asignado a la mujer ya desde el mito fundacional mapuche segun el
cual Ullcha Zomo, la primera mujer, recibio el don de tejer de Llalin Kuze, una vieja
arafia conocedora del tejido en la naturaleza. Ademas, las tejedoras debieron dedicar sus
fuerzas y tiempo en las labores complementarias para adquirir las materias primas del
tejido, tales como la lana a través de la crianza de animales; o la obtencién de tintes
naturales, mediante la recoleccion en la naturaleza que las rodeaba, todo durante las

estaciones del afio que lo permitian (CONADI, 2009).

En las comunidades, la trasmision oral de estas técnicas se desarrollaba, como todas
las actividades de su vida en perfecta armonia con la naturaleza. Para todas sus tareas, entre
ellas el tejido, debian necesariamente acompafar los ciclos de la vida y las estaciones: asi
como habia un tiempo para la esquila, también debian esperar las distintas épocas en que la
naturaleza les brindara los diversos colores para sus tejidos (Mastandrea, 2007:14).

Por todo ello, el tejido representaba una actividad femenina conectada con diversos
conocimientos tradicionales que eran celosamente guardados para ser trasmitidos en forma
oral en dos formas de ensefianza: “una al interior de la familia, donde su aprendizaje partia
tempranamente y pasaba a la hija directamente de su madre, como también de otras
referentes adultas, como abuelas, tias o hermanas mayores, asegurandose la continuidad
generacional. La otra forma consistia en tener una guia directa por parte de una maestra
tejedora, la que recibia algun pago, corrigiéndola paso a paso. Su aprendizaje especializado
culminaba cuando la alumna lograba confeccionar una prenda especifica, de hecho muchas
tejedoras poseian una cierta destreza en algun tipo de pieza en especial de su preferencia”
(CONADI, 2009:90-91). Con todo, habria otra forma de ensefianza que Espésito, la
denomina “practica escondida”, que consiste en ensayar en el telar de la madre o en
pequerios telares improvisados, que ellas mismas construyen en lugares en donde no las ven
(Esposito, 2008:64).

El aprendizaje del telar entonces responde a los sistemas de ensefianza aprendizaje
tradicional Mapuche, basado en la imitacion; “las ancianas y mujeres adultas son el
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referente de las mujeres jovenes en la proyeccion de ésta practica” (Wilson, 1992:7), que

responde al principio educativo Mapuche, sefialado en apartados anteriores.

6.5.1 EI Witxal Mapuche

En el proceso de elaboracion de una prenda intervienen varios aspectos propios de
la creatividad femenina, que van mas alla de la aplicacion de ciertos conocimientos
técnicos. Ancestralmente el proceso de elaboracion se realizaba pensando en la persona que
utilizara la prenda (Painequeo, 2011). Asi también, era particular la técnica, el disefio, los
colores que es parte del ejercicio mental previo de las girekafe —tejedoras en telar- apoyado
con los conocimientos que forman parte de la memoria individual y colectiva de las

mujeres mapuche (Wilson, 1992).

La principal herramienta de las tejedoras era el Witxal —telar vertical-, que
materialmente se arma con firmes varas de arboles nativos, coigie, alerce, luma, koliwe,
walle o lingue, cuya base se sujetaba en el suelo, la parte superior en el techo al interior o
exterior de la ruka, pues podian transportarse. La estructura del Witxal la conforman “un
marco rectangular de cuatro palos cruzados en angulo recto, amarrados en las junturas por
torzales o cuerdas de junco trenzado o fiocha, o por tiras de tejido o de lana, sin uso de
tornillos ni clavos, y otros componentes designados en mapuzugun” (CONADI, 2009:91).
En esta estructura se prepara la labor para tejer, adecuando su posicion al tamafio y
apariencia que la tejedora ha pensado dar. Cada tejedora ha adoptado su propia técnica de

teflido y manejo de colores y dando a la prenda su sello personal.

Segun Hernandez, destacan especialmente las prendas tejidas en técnica fimin y el
tefiido de amarras txarikan, conocido en América como técnica ikat. En cada una de sus
prendas la gurekafe —tejedora-, aplica su conocimiento y creatividad resultando de ello una
muestra de su experticia y una acabada expresion de su cultura (Hernandez et. al.,
2009:36).
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Entre las herramientas que se debe usar para elaborar la trama en el Witxal se
encuentran: “el glirewe, una paleta con forma de hoja de cuchillo redondeado en las puntas,
con un borde delgado y otro mas grueso, y hecha de pesada madera, por lo general de luma,
usada para apisonar o apretar el tejido golpeandolo cada cierto tiempo; y el plirampawe,
una suave tablilla, por lo general de alerce, que ayuda a ir separando las hebras de la trama.
También se reconocen el tonowe, una pequefia vara con puntas, a veces de sauce, destinada
a estirar el tejido; y la cafiuela, un coliwe en que se enrolla la lana para tejer” (CONADI,
2009:91)%.

El procesamiento de lana en la textileria mapuche se ejecuta mediante una serie de
etapas y manejos técnicos que deben ser correctamente ejecutados y que conforman un
largo proceso (CONADI, 2009:92). El que se puede subdividir en: la esquila, lavado,

cardado, tefiido, hilado y finalmente la madeja (Wilson, 1992).

Pese a tratarse de una cultura sin escritura, la textileria Mapuche constituye un
verdadero lenguaje simbolico y estético, “a través del cual las tejedoras han podido
expresarse y contar historias, tanto de una persona como de un pueblo entero” (CONADI,
2009:93). En los tejidos se observan, lineas quebradas, de triangulos, de cuadrilateros, de
espirales, sin embargo, para el pueblo Mapuche estos dibujos son representaciones de su
experiencia, “el triangulo sin base sera wili waka -la pezufia de vaca-, el triangulo completo
se convertira en estribo istipu; el rombo pequefio sera ge waka -0jo de vaca-; el cuadrilatero
mayor kichiw choike -parte posterior del avestruz-, la espiral serd un simple gancho,
chokiv” (Mastandrea, 2007:18).

Ademas se destacan otras figuras tales como: Wangdilen: estrella, Kipulwe: disefio
de formas de garfio que se asocia a una serpiente, Peinecillo: simbolo de tierra sembrada,
Llallin kushe (arafa): leyenda de origen del hilado y Afilinka: simbolo de una planta

usada con fines médicos y decorativos (Hernandez et. al., 2009:38).

%" Complementar conceptos con Vocabulario del texto “Textileria Mapuche” de Angélica Wilson, 1992.
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Estas figuras antropomérficas estilizadas, simbolizarian a los antepasados y con

ellos el linaje. “Es por eso que en cada grupo o familia habia disefios caracteristicos que los

representaban y que se repetian en sus tejidos trasmitiendo su apellido” (Mastandrea,

2007:19). También se puede encontrar en el trazado de las lineas, una preparacién para el

viaje que deberian realizar después de la muerte hacia el mundo de los espiritus ancestrales,

“ya que esos dibujos laberinticos representaban el camino a recorrer, al que sélo sortearian

con éxito si lo conocian con antelacion” (Mastandrea, 2007:19).

6.5.2 Vestimenta Tradicional Mapuche.

El vestuario de la mujer Mapuche esta constituido por su kiipan —vestido-, Ukilla —

rebozo- el txariwe —faja-.

Kipam —chamal-, es una especie de vestido o saya principal, conformada por un
extenso pafio de lana cuadrado, por lo general, negro o azul oscuro, que envuelve el
cuerpo, y cuyos largos pueden variar entre la rodilla hasta los tobillos (CONADI,
2009:95).

Ukulla, es una prenda de fina elaboracion, que se usa a modo de capa, chal o
echarpe. Su tamafio es grande pues puede llegar hasta los tobillos. También es
negro, se prende en el cuello y esta orillado por cordones o tiene bordes azulados,
verdes o fucsia. Sélo es usado por las mujeres adultas (CONADI, 2009:95).
Txariwe, es una faja que, se caracteriza por su complejidad técnica y la riqueza de
sus disefios y colores; tiene una funcion utilitaria y decorativa, para cefiir la cintura
femenina por encima del vestido. Son disefiadas con profusion de simbolos de
fertilidad: lukutuwe (el orante arrodillado), rayen (flor que simboliza la
fecundacion)” (Hernandez et. al., 2009:36).

Mientras tanto, la vestimenta tradicional del hombre Mapuche esta compuesta

principalmente por el txariichiripa, faja que sujeta los pantalones en la cintura y la manta
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llamada makuf, la prenda masculina principal y el textil mapuche por excelencia”
(Hernandez et. al., 2009:36).

6.5.3 La tintura en la textileria Mapuche

Los colores de las lanas utilizadas en la textileria Mapuche, se encuentran
principalmente en la naturaleza, “las fiimikafe obtienen esta gama de colores de tinturas
proporcionadas por la naturaleza, en especial las especies botanicas, hojas, flores, frutos,
diferentes hierbas, cortezas y raices” (CONADI, 2009:94).

Flor de aroma, aji,
pica-picay matico.

: Barbade hualle,
Fruta de maquiy cascarade cebollay
mora. hoja de pitra.

Barro, hojas de
eucaliptusy hollin.

Cascarade boldo,

Hojasde duraznoy
hojasde nogal.

pellin, pitay raiz de
maqui.

Hojas de duraznoy
pasto

Cascarade lingue,

barro gredoso, nalca
quintral y maqui.

Aserrin alerce,
aromo, cascara de
linguey hualle.

Fig. 3.- Colores obtenidos de productos naturales. Disefio propio, realizada con informacion
de datos bibliograficos (Hernandez et. al., 2009).
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ALIMENTACION MAPUCHE

Tal cual mencionamos anteriormente, un aspecto central en la cultura del pueblo es
el “kiime mogen”, considerando como base el mantenimiento del equilibrio con la
naturaleza y todo lo existente en ella. Este bienestar se busca también a traves de los
alimentos, los cuales son seleccionados de acuerdo a las necesidades de las familias de cada
territorio. “La biodiversidad de semillas y plantas presentes en los agroecosistemas, asi,
como también, frutos y plantas medicinales de los bosques, han contribuido a una
alimentacion que expresa la diversidad cultural y la biodiversidad en una interdependencia
reciproca y respetuosa de hombre y naturaleza” (Sepulveda, 2005:4). Es asi, como se
comprende la permanencia de una agricultura minoritaria o de subsistencia, cultivando lo

necesario para vender — permutar y para el consumo de la unidad familiar.

La alimentacién Mapuche integra productos silvestres que se producen y recolectan
en determinadas épocas del afio como las nalcas, diguefies, camarones, changles, por
nombrar algunos. Se reconoce que la zona sur es una de las mas ricas en bosques
endémicos, espacios ideales para el crecimiento de hongos y algas silvestres aptas para el
consumo. Sin embargo, la constante destruccion del bosque nativo que ha afectado al
territorio en los Gltimos afios ha significado la pérdida de la biodiversidad que en él alberga
y como consecuencia de aquello, la destruccion de la cultura Mapuche en el ambito
alimentario (Sepulveda, 2005). Pese a ello, el pueblo Mapuche se resiste a perder sus
comidas que constituyen parte de una cultura viva. A continuacion entregamos algunos
relatos sobre la antigua forma de alimentarse del pueblo Mapuche, para luego relatar cémo

esta la situacién en la actualidad.

107



7.1. Historia de la alimentacion Mapuche.

La base de la sustentacion tradicional Mapuche era la produccién horticola de
pequefa escala y la recoleccion de frutas y otras especies silvestres. En toda la zona existio
una agricultura sencilla en los claros de bosques y vegas donde cultivaban papa, quinoa y
algunos cereales y hortalizas (Sepulveda, 2005:16). Ademas se habla de uno de los
manjares que se consumia, Ruiz haciendo referencia a ello, cuenta de “un manjar llamado
flachi que los indios suelen obsequiar a sus huéspedes, porque es un plato muy usado entre
ciertas gente de la frontera, que dicen ser muy sabroso; y consiste en recibir la sangre
caliente de un cordero en una fuente donde se echa una buena dosis de sal, aji, cebolla,
perejil y hasta pimienta y clavos de olor cuando los hay. Al cabo de un rato que se deja
reposar, esta sangre se cuaja y se sirve por tajadas (Ruiz, 1902:19). Esta costumbre se
mantiene hasta hoy, siendo la época de cosecha la instancia propicia para disfrutar de un
buen fachi. Otro fiachi, es el de bofes, se hace introduciendo por la degolladura del cordero
una gran cantidad de sal y aji molidos que hinchan espantosamente el vientre del animal.
Abren después el cordero, que ha ido espirando poco a poco, sacan los higados y se los
comen como si estuvieran cocidos (Ruiz, 1902:19), a este tipo de alimento se le conoce
actualmente como apol, siendo una de las formas de aprovechar al maximo las entrafias del

animal.

Otros productos caracteristicos, es el pebre y el miiltx{in, que se consumian durante
todo el afio, acompafiando otros alimentos. Para hacer el pebre se utiliza un mortero de una
piedra redonda en el cual se muele aji con sal y agua caliente, agregandole a veces aceite,
vinagre o limon, cebolla, ajo y cilantro. Estos ultimos ingredientes son incorporados s6lo
cuando se dispone de ellos. El txapi —aji- acompafia casi todas las comidas Mapuche y es
servido en el mismo mortero. EI miltx{in, también conocido por pan de piedra, consiste en
trigo cocido y machacado en la piedra, se masa como una suerte de lulo y luego se ingiere
(Montecino, 2003).
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Desde tiempos pasados el pueblo Mapuche identifico las diferencias estacionales,
reconociendo que ciertos alimentos son predominantes en determinados ciclos del afo.
Durante el invierno se sembraban diversos productos para el sustento familiar, se sembraba
un poco de trigo, otro poco de cebada, de arvejas, linaza, maiz, habas, porotos, papas; solo
poco entraba de cada especie; los antiguos tenian poca préactica en esos trabajos. Llegada la
época de la cosecha, se recogian todos estos productos. Acabado los productos de la
cosecha, la gente buscaba en los campos lo necesario para mantener a los miembros de sus
familias. Buscaban diferentes yerbas, como yuyo, llamado también napor, la yerba mora, la
yerba buena, que tiene también el nombre coleu o menta, los cardos, las nalcas y los
rizomas del helecho ampe (Cofia, 2002). Con estos productos se preparaban principalmente

sopas o caldos.

Al acercarse la cosecha, cuando ya hay productos verdes, las mujeres iban a recoger
sus habas y arvejas; llevaban consigo canastos y chaiwes. Los llenaban y volvian después
alegremente a sus casas. En su ruca desgranaban las habas traidas y las ponian al fuego en
una olla grande, llena hasta arriba; alli las hacian hervir. Cuando estaban bien cocidas, las
sacaban con la olla del fuego y las echaban en un gran cernidor (Cofia, 2002:45). Por su
parte los nifios disfrutaban de las frutas que crecian en la quinta, ya que era tradicion que
cada familia tuviese su quinta con variedad de frutos para disfrutar en tiempos de brotes,
cosecha y también para guardar. Pascual cuenta referente a la quinta, “mi padre tenia un
gran manzanal; habia toda clase de manzanas y cargaban mucho, alli soliamos dirigirnos
con otros nifios, para proveernos de manzanas dulces nos fijdbamos en los arboles andando
de uno al otro. EIl que nos gustaba por la abundancia y por la madurez de los frutos, lo
vareadbamos con palos. También tirAbamos a veces con trocitos de madera o subiamos
gateando al arbol. Mientras que gritdbamos “van a caer mas”, sacudiamos las ramas
cargadas. Entonces llovian las manzanas y nosotros mascabamos y comiamos a todo gusto”
(Cofia, 2002:36-37). El uso de la quinta se mantiene, teniendo hoy en dia mayor variedad
de frutos, producto de la mezcla con el mundo occidental. Asi como también se trata de

mantener la variabilidad de alimentos que existieron en tiempos pasados.
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7.2 La cocina Mapuche en la actualidad.

La cocina es un conjunto de técnicas, ingredientes y preparaciones que, asociados a
representaciones y creencias especificas dan origen a una comida particular y, a una serie
de practicas relativas a la preparacion y el consumo. La cocina mapuche existe, porque se
piensa y se come constantemente, se mueve, se transforma al ritmo de su gente (Aguliera,
2007). Ademas responde a las condiciones del tiempo, es decir, el tipo de comida que
consume el Mapuche, tiene directa relacion con la época del afio del cual se trate,
comenzando por el Pukem —poca de lluvias- que marca su inicio con el We txipantu, luego

viene el Pewiin, Waliig y Rimigen.

1.- Pukem 4.- Rimiigen

. Tiempo derastrojo
Tiemp o delluvias e,
o descanso

—1

. 3.- Walii
2.- Pewiin g
Tietng o dehrotes Tiempo de cosecha
I ’ o abundancia

Fig. 4.-Ciclos del afio de acuerdo al calendario Mapuche.

En cada uno de los ciclos se expresa una alimentacion caracteristica que combina
productos cultivados y silvestres. Generalmente en tiempos de lluvias los alimentos a
consumir son las sopaipillas, miltxtin —catuto-, millokin —pure de legumbres-, chancho
ahumado, cazuela de gallina, piskii —variedad de granos cocidos- y korri —sopas-,

dependiendo de la abundancia de la cosecha. En tiempos de brotes es caracteristico
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consumir habas, arvejas, diglefie (hongo), nalca (tallo silvestre), hierbas del campo (yuyo,
cuye, vinagrillo, romaza, cardo), hortalizas verdes y primores de papas y legumbres. En
tiempo de cosecha o abundancia, se consume el cordero asado, porotos verdes, variedades
de porotos granados y secos, chicharo, garbanzo, lenteja, se recolectan frutos silvestres
como los chupones del bosque, zarzaparrilla, michay, boldo, maqui y avellanas. También se
hace la harina nueva de trigo, chuchoca de maiz, se cosechan choclos, tomates, aji, arvejas,
se hace chicha de manzana, muday de trigo y/o pifién, se consume ademas kinwa y caco —
mote-. Por ultimo, en tiempos de rastrojo los alimentos caracteristicos son las papas en
diversas preparaciones, porotos, arvejas, chicharos, pan dulce, tlo lo -brotes de kila del
monte-, changles, gargales, murta y membrillos. Todo esto manifiesta la estrecha
interdependencia entre naturaleza y familia Mapuche, producto de esta relacién surge la
vida la cual permite la recreacion y construccion de la diversidad de valores culturales,

espirituales y su relacién con el espacio territorial (Sepulveda, 2005).

Por otra parte, se mantiene la preparacion de alimentos como la tortilla de rescoldo,
pan cocido al calor de las cenizas. La harina utilizada para las tortillas es de trigo, con el
cual se hace locro y mote, que ademas de consumirse ampliamente es comercializado en el
mercado local. También se ha reivindicado la cazuela. “Una cazuela es mas Mapuche segln
la carne que se utilice y con qué se espese el caldo. Si es con tiikiin -locro de trigo-,
flnttlka -harina cruda- o chuchoca es mas Mapuche que si es con fideos, cabellos de angel
0 arroz. La carne de ave de campo es mas Mapuche que cualquier otra” (Aguliera,
2007:21).

Hoy en dia, la alimentacién de las familias Mapuche, da cuenta a cabalidad de la
adaptabilidad de la cocina, de las adopciones producto del contacto con otros pueblos y de
las resistencias culturales. La posibilidad de “mapuchizar” un plato es la mejor muestra,
quiere decir, que quien cocina transforma el alimento y lo dota de una identidad
determinada. Siendo asi, la cocina Mapuche se hace diariamente, podemos acceder a
recetarios Mapuche tradicionales, pero eso no significa que la cocina Mapuche comience y
acabe alli. La cultura Mapuche vive a través de su gente, no es en absoluto estatica, sino
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que se reinventa de manera constante (Aguliera, 2007). Este afan de reivindicacion cultural
de lo Mapuche ha llevado a la recuperacion de ingredientes cuyo origen territorial es la
Araucania. Aguliera citando a Ivanovic (2004), sefiala que se ha rescatado el merkeén,
vinagrillo, hierbas medicinales, cedron, diferentes hongos: digliefies, changles y
champifiones silvestres. Semillas de porotos recuperados por curadoras de semillas, quinoa,
trigo mote, castafas, pifiones y avellanas (Ibid.). A la luz de estas recuperaciones, se puede
inferir que, independiente de la escasez de ciertos productos, la cocina tradicional Mapuche

busca la manera de mantenerse vigente.

En la cultura Mapuche, la alimentacién va mas alla del d&mbito fisiolégico de
necesidad de ingerir alimentos para tener las energias necesarias con el propdsito de
concretar las actividades diarias, incorpora ademas, una instancia de salud fisica, social y
mental, que fortalecen la integralidad de las personas. En el ambito especifico de la salud,
la nutricion, juega un rol fundamental. Todas las culturas buscan mantenerse en buen
estado a través de una dieta equilibrada, la que construyen con los alimentos que estan en
su entorno, los cuales pueden recolectarse o producirse. Los alimentos que se comen ahora
no tienen newen y por eso ahora la gente sale “con la sangre mas débil” (Jelves y Nanco,
1999).

La "comida mapuche" se ha convertido en la region de la Araucania, en una “oferta
gastronémica extendida desde los programas etno turisticos en los que la funcién de cocinar
la cumplen las propias mujeres mapuche en sus lugares de origen preparados para dicha
actividad, pasando por la oferta de "coctel mapuche” que implica la preparacion de
alimentos propios, pero transformados por una estética capaz de subsanar la brecha cultural,
hasta la denominada "comida étnica" ofertada por los mas exclusivos recintos de hosteleria
de la region, que han descubierto en la cocina mapuche una alternativa de incorporar lo
exotico en sus menus” (COTAM, 2003:1386).
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CONCEPCION DE SALUD/ENFERMEDAD EN LA CULTURA MAPUCHE

El conocimiento Mapuche se caracteriza por ser holistico e integral. En este sentido,
la salud se concibe como el equilibrio de la persona, el bienestar en los estados econémico,
social, personal, familiar, territorial (Alvarez, 2005). En este contexto surgen los conceptos
Kumelkalen. El término kiime hace referencia al bien, bueno; la particula el hace referencia
al ubicar o situar al estado que se hace referencia; la particula ke hace referencia a
periodicidad del estado, es decir, se lleva un tiempo considerable en ese estado, y la
particula len, hace referencia al sujeto que manifiesta el estado. Esto es algo que emerge en

los pentukun (Quintriqueo, 2010).

Para referirse a los estados positivos de salud, se encuentran los conceptos
kiimefelen, que hace referencia a un buen estado en el &mbito espiritual, Kiimelen hace
referencia a un buen estado integral, Tremolen hace referencia a un buen estado en el
ambito fisico (Alchao, Cariman, Nanculef y Saéz, 2005). Por consecuencia, los mapuche
kutxan -concepcion de enfermedad- es producto de un desequilibrio personal que involucra
los aspectos antes mencionados, o por una trasgresion contra los newen y gen —fuerzas que
rigen los distintos espacios y formas de vida- del wall mapu, los cuales se manifiestan

como dolencia fisica y/o espiritual.

5.1. Mapuche lawentuwin: sistema de salud Mapuche

La sociedad Mapuche como cultura particular y organizada posee su propio sistema
médico. Las nociones de salud y enfermedad, estan relacionados directamente con la forma

de concebir el mundo, la cosmovision mapuche y el sentido otorgado desde el mapuche
gillafimawin -religion Mapuche- (COTAM, 2003).
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Como todo sistema médico existen lawenkiwiigeye chi pu mapuche -agentes
médicos mapuches-. Entre ellos se destacan los/as machi, quienes tienen facultades de
diagnosticar y someter a tratamiento tanto enfermedades del &mbito fisico como espiritual.
Por otra parte, estan los Nentuforrofe, personas con conocimientos para tratar dolencias y
extraer piezas dentales. Los Gitamchefe, son personas con conocimientos para arreglar
torceduras y quebraduras quienes ayudados por plantas medicinales logran la mejoria de
estas enfermedades. Los Pifefielchefe, son mujeres con conocimientos sobre cuidados del
embarazo y estan capacitadas para recibir a los recién nacidos con sus respectivos cuidados.
Los partos de las mujeres Mapuche siempre son partos normales debido a que las
pufefielchefe, como algunos varones que también tienen ese conocimiento, acomodan con
masajes la posicion del feto para nacer por la via normal. Y los Lawentuchefe quienes
poseen conocimientos sobre las plantas medicinales y sus propiedades, para indicarlas a
quienes padecen dolencias asociadas (Diaz, Pérez, Gonzalez y Simon, 2004).

En este grupo ademas, adquiere un rol relevante el/la machi. Al respecto, Guevara
(1913) sefiala que la concepcion de enfermedad se atribuia a causas sobrenaturales o a la
intervencién de agentes invisibles, cuyo diagnostico y tratamiento médico formaban un
conjunto de practicas magicas, por medio del machitin, que era llevado a cabo por un
hombre o una mujer con el nombre de machi. Las/os machi “son intermediaria/os entre los
mapuche y lo espiritual, siendo llamadas a su profesion mediante una combinacion de
experiencias de enfermedades cronicas espirituales, en las cuales van a experimentar
estados de trance, suefios y visiones” (Bacigalupo, 2000 citado en Saizar & Brandi,
2002:69).

Para someter a tratamiento enfermedades mapuches se parte con el procedimiento
de diagnostico realizado por el/la machi. Esto se lleva a cabo a través del pelotun:
diagnostico a través del kompa pilli —trance-, realizado exclusivamente por la/el machi. El
Inarumen, diagndstico realizado a través de la observacion de los objetos del paciente como
ropa y la orina. ElI Ulutun, diagnostico realizado a través de una pequefia ceremonia
realizada en el lugar donde habita el paciente (Nanculef, 2005).
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Una vez realizado el diagnostico existen dos pasos a seguir dependiendo del
resultado. Por un lado, se recomienda preparar e ingerir medicina mapuche cuando la
enfermedad es de un tratamiento breve y sencillo. Y por otro, cuando la enfermedad es méas

compleja, se recomienda la realizacion de alguna ceremonia como el machitun.

Mackenna (1932) entrega antecedes en relacion a los sistemas médicos hasta inicios
del siglo XIX. En ello destaca la medicina indigena y las extraordinarias facultades
curativas de la herbolaria nativa (COTAM, 2003). Los mapuche lawen son elementos
extraidos de la naturaleza que sirven para tratar algin tipo de dolencia tanto fisica como
espiritual (Alvarez, 2005). De esta manera se encuentran los Karike lawen -remedios
verdes- referido principalmente a vegetales y hojas de plantas medicinales, ejemplo, hojas
de foye con agua para la tos; los Folil lawen —raices- referido a lar raices que son utilizadas
como medicina, ejemplo, la raiz de perejil machacado con semillas de cilantro molida para
las infecciones urinarias. Los Trolif lawen —cortezas- tal como corteza de triwe como
contra. Los Pele, fotra lawen —barro- aplicados a dolores musculares; los Ko lawen —agua-
referido a las aguas que se extraen de diferentes lugares usados como medicina, tal como el
witrunko —agua extraida donde el agua es correntosa- para que los nifios desarrollen su
vocabulario. Los Kullifi lawen —animales- referido al aporte de algunos animales como
medicina para curar alguna enfermedad. Por ejemplo, colocarse pulseras trenza de cola de
caballo para alejar fuerzas negativas (COTAM, 2003).

Todas estas medicinas segun su denominacion son extraidas de Mawizantu -bosques
nativos-, de Menoko —pantanos, espacios con fango-, de Lil —quebradas-, de Mallin -
espacios donde hay agua en invierno-, del Lelfun —el campo abierto-, de los Pitrantu -lugar
donde existe gran cantidad de pitra y agua que en verano no se seca-, de los Wigkul —cerros,
y de los Leufii —rios- (Nanculef, 2005).

Por otra parte, se procede con alguna ceremonia, la cual se aplica cuando las
enfermedades son de orden espiritual y dependiendo del nivel de afeccién de la persona o la
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comunidad se diagnostica. Estas ceremonias son el gillatun o Kamarikun, cuando existe un
desequilibrio en la armonia de la comunidad en general, malas cosechas, sequia,
inundaciones, etc. (Quintriqueo, 2010). El Lefpe Gillatun es una ceremonia similar al
gillatun en forma, pero mas pequefia y se realiza por algin motivo en particular, por
ejemplo, cuando hay escasez de agua, por un temblor o terremoto (Huaiquilaf y
Huaiquilaf, 2009). EI Llellipun, es similar a una oracion que se realiza en las mafianas con
agua, con muzay, o una vez terminado algun pizku, o kako —mote- con el vapor se agradece

y se pide por la mejoria de alguna enfermedad presente en la familia (Nanculef, 2005).

Existen otras ceremonias en las cuales se trata alguna enfermedad espiritual en
particular, como el Zatun y el Glltun, esta ceremonia es realizada por machi, quienes a
través de varios procesos y medicina alejan el mal que ha contraido el paciente. Como esta
ceremonia es realizada en la casa de los pacientes se suele realizar también Fiichotun,
donde se queman diversos elementos indicados por el o la machi y con el fitrun —humo-

alejan los wezake newen —fuerzas negativas- (Ibid.).

Existen otras ceremonias que son mas complejas y poco conocidas dado el caracter
personal que adquiere, ellas son el Mitrim Lonko, el Mitrim Palli, Matrim Aztun,
ceremonias realizadas para que al paciente le “llegue” su espiritu, la sabiduria, los
conocimientos para que se manifieste su enfermedad y pueda realizarsele un diagnéstico y

adecuado tratamiento (Nanculef, 2005).

8.2 Clasificacion de los Mapuche kutxan.

Las enfermedades mapuches se clasifican segun su origen. De esta manera nos
encontramos con las siguientes enfermedades:
e RE KUTXAN: Enfermedades naturales como: aliq kutxan —fiebre-, chafo —resfrio,

kaichi —diarrea-, el embarazo, la menstruacion.
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e MAPU KUTXAN: Enfermedades que se producen por transgresiones a espacios
donde existen gen o duefios espirituales y productos de manifestaciones a personas
que cumpliran roles importantes en el pueblo mapuche. El kishu kutxan
enfermedades propias de quienes serdn agentes médicos y agentes tradicionales
mapuche, el txafentun, el perrimontun referido al encuentro o visiones con
diferentes gen (Kraster 2003, COTAM 2003)

e WESHA KUTXAN: Enfermedades producidas por acciones de terceras personas, y
son el ilel, fufapuen, ififitun, son enfermedades adquiridas a través de la
alimentacion.

e WE KUTXAN: Enfermedades modernas de las cuales también las personas
mapuche se enferman, como es la Diabetes, Hipertension, cancer, VIH sida. Estas
enfermedades en ocasiones son tratadas con éxito desde la medicina mapuche,

siempre se que sean diagnosticadas con tiempo (Kraster, 2003).

Estos conocimientos, producto del contacto con la sociedad occidental, han sido
negados. Particularmente la concepcion de salud y enfermedad mapuche junto con algunas
practicas de sanaciéon fueron descritas por espafioles, influenciadas por la cosmovision
judeo cristiana (siglos XVI y XVII), por cuanto si bien, hay registros que hablan de la
relevancia otorgada al uso de las plantas medicinales, se descalifican las dimensiones
espirituales de la practica y pensamiento mapuche relativo a la salud, principalmente a
través de la “satanizacion” tanto de algunas enfermedades como de su proceso de
recuperacion (Alvarez, 2005:78).

En consideracién a lo anterior, en las Gltimas décadas, la coexistencia de Pueblos
Originarios en el pais ha sido cada vez méas visualizada por el Estado chileno, que ha
derivado en la generacion de Politicas Publicas orientadas a la entrega de servicios con
pertinencia cultural y a dar respuestas a las necesidades que las organizaciones demandan
para fortalecer sus propios recursos socioculturales y ambientales. En este contexto el
Ministerio de Salud ha generado instrumentos legales para la incorporacion del enfoque
intercultural en territorios con concentracion de poblacion indigena, los que se han visto
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fortalecidos con la ratificacién y entrada en vigencia del Convenio 169 de la OIT, que
mandata a los estados a incorporar en la institucionalidad publica, el enfoque de derechos
en aquellas acciones que afecten su calidad de vida e integridad como Pueblos Originarios
(Ministerio de Salud, Norma 16, 2006).

Una de las lineas estratégicas fundamentales, sugiere la formacion y capacitacion
para contar con equipos de salud capaces de respetar, comprender y responder
apropiadamente a las propuestas y necesidades de las comunidades y organizaciones
indigenas ligadas al tema de la salud en los diversos territorios de la region, enfatizando los
procesos de fortalecimiento de la identidad cultural, los recursos de la comunidad y los
perfiles epidemioldgicos especificos. En este contexto, se asume el mandato del Ministerio
de Salud que sefiala que la induccién en salud intercultural, debiera ser una instancia
obligatoria para todos aquellos profesionales que se incorporan al sistema de salud publica,
desempefidandose en areas donde reside poblacion mapuche, poseedora de un sistema
cultural propio (Ministerio de Salud, Norma 16, 2006).
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SITIOS DE SIGNIFICACION CULTURAL MAPUCHE

Los sitios de Significacién Cultural Mapuche, es una categorizacion relativamente
nueva, habiendo pocos trabajos referidos al tema. Dentro de los antecedentes recopilados,
se define como “un tramo determinado de tierra, donde convergen al menos dos de las
cuatro energias esenciales del universo mapuche, esto es Tierra, Agua, Aire y Fuego. Este
tramo de tierra constituye un centro energético vital en la cosmovision mapuche, son
espacios hierocéntricos, “sagrados”, confabulados para normar el equilibrio de la
naturaleza, de tal manera que su afectacion, también afectara a la persona, a la familia, a la
comunidad y al entorno social del pueblo Mapuche. Los sitios de Significacion Cultural,
estan relacionados unos de otros, de tal manera que constituyen una cadena ecosistémica
que en su espacio debe concentrar al menos unos dos kilometros de “centro energético”, o
espacio de afectacion directa. Para el mundo mapuche, en cada uno de estos sitios hay un
“GEN”, un duefio espiritual del espacio, que vela por el respeto y proteccion de dicho
sitio” (Nanculef, 2005:2).

Para comprender la actual situacion en que se encuentran los sitios e hitos sagrados
y/o festivos de las comunidades Mapuche de la region de La Araucania, es preciso realizar
un recorrido historico que permitié llegar a esta categorizacion. En la época del gobierno
militar, el Decreto Ley 2.568 del afio 1979, reforma la ley N° 17.729 de 1972, la cual fue
promulgaba por el presidente Salvador Allende, provocando la cancelacion “de pafios
comunitarios Mapuche Illamados “Titulos de Merced” a titulos privados, dando inicio al
proceso denominado: subdivision de las comunidades o radicaciones indigenas”
(MINEDUC; CONADI; CERC, 2010:8). Lo anterior, hizo que sélo se reconocieran los
terrenos de uso comunitario como “canchas de futbol, escuelas, postas de atencion
primaria, cementerios y algunos otros centros ceremoniales —los cuales habian sido donados
por los antiguos comuneros y autoridades tradicionales — pasaron a propiedad del Servicio
Agricola Ganadero (en adelante SAG), de acuerdo con el Decreto Ley 1.939 de 1977”
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(MINEDUC et. al, 2010:8). De esta manera, el SAG administrd estos sitios y, en varios

casos, los transfirid a instituciones y organismos publicos o personalidades juridicas.

Posteriormente, llegado el gobierno del presidente Patricio Aylwin, y con el
compromiso adquirido en el pacto de Nueva Imperial en 1989, “los predios fueron
traspasados al Ministerio de Bienes Nacionales, con el fin de devolverlos a sus legitimos
duefios” (MINEDUC et. al, 2010:9).

En el afio 1998, el Ministerio de Bienes Nacionales, realiza el traspaso a la
Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena (CONADI), los cuales se han encargado de
catastrar y regularizar la inscripcion de forma gratuita, “pero este acto de reparacion y

justicia no ha sido del todo expedito por el alto nimero de predios a transferir” (Ibid.)

Respecto a los monumentos nacionales de los indigenas de Chile, se encuentran
bajo la tutela o proteccion del Estado de acuerdo a la Ley N° 17.288 de Monumentos
Nacionales quienes plantean en su articulo N°1 “son monumentos nacionales y quedan bajo
la tuicion y proteccion del estado, los lugares, ruinas, construcciones u objetos de caracter
historico o artistico; los enterratorios o cementerios u otros restos de los aborigenes, las
piezas u objetos antropo-arqueoldgicos, paleontoldégicos o de formacion natural”
(MINEDUC, 1991). La ley faculta a un drgano administrativo denominado Consejo de
Monumentos Nacionales, dependiente del Ministerio de Educacion, y siendo apoyados por
entidades civiles y militares para desarrollar su labor. “Respecto a los monumentos
nacionales de los pueblos indigenas, a partir del aflo 2001 se ha creado un area de
Patrimonio Cultural Indigena” (MINEDUC et. al., 2010:12). Asi, se han materializado los
esfuerzos para conceptualizar y proteger los complejos religiosos y ceremoniales de los
Pueblos Indigenas.

Dentro de los sitios de especial significacion cultural para el pueblo Mapuche, se

encuentran aquellos que surgen “naturalmente y que obedecen a su topografia de los
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terrenos y a la existencia de lo que se denomina energias acumuladas, y también, hay

espacios creados por la propia comunidad” (Rebolledo, 2007:1). Entre ellos se encuentran:

9.1 Los gillatuwe

Los Gillatuwe son espacios comunitarios, donde se realiza principalmente la
ceremonia del Gillatun. “los Gillatuwe son templos sagrados de ritualidad, abiertos al
cosmos y dispuestos a la mirada del Wenu Mapu o espacio sobre natural” (Nanculef,
2005:17). El lugar se caracteriza por ser una explanada, libre de arboles y arbustos, y su
orientacion esta dispuesta de oriente a poniente, “en el centro del mismo se ubica un objeto
Ilamado “rewe”, que en algunas regiones puede ser una escultura de madera o un arbol
frutal” (MINEDUC et. al., 2010:17).

9.2 Los pilkoll aliwen

Estos eran especies de figuras humanas, troncos calados en su interior, donde se
colocaban los mensajes en clave, bajo la escritura de KIPU, que era un cordel grueso de
lana, y segun los nudos, tipos, formas y cantidad entregaban un mensaje secreto a los
Ulmenes y Lonko, en los tiempos de Guerra. Se dice que los Pilkoll Aliwen, tenian en su
interior, serpientes venenosas, por lo que cualquier persona no se atrevia a introducir su
mano para retirar el Kipu, con el mensaje a costa de ser mordido. De este Patrimonio
material, ya nadie habla, son muy pocos los Mapuche que ain se acuerdan del rol y la
figura de los Pilkoll Aliwen. So6lo en el sector costero, ain perviven ciertas historias que se

cuentan al respecto (Nanculef, 2005:17).
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9.3 Los Menoko

El Menoko es un lugar de tierras bajas donde confluyen vertientes y aguas lluvias
conformando pequefios pantanos, “como las aguas provocan un ambiente de mayor
humedad crecen en sus orillas plantas y hierbas que son utilizadas para la practica
medicinal” (MINEDUC et. al., 2010:18). Por otra parte, son denominados 0jos de agua, “en
verano se ponen pantanosos, y estan habitadas por deidades tutelares denominados GEN.
Los Gen cuidan a los Menoko, y cuando se enojan, suelen irse del lugar. La lectura de los
Gen, constituye un elemento fundamental en el respeto a los espacios hierocéntricos
mapuche, pues ello, permitié no contaminar el territorio mapuche, por mas de 10 mil afios”
(Nanculef J, 2005:18).

9.4 Los eltun

Los Eltun son los Cementerios ancestrales Mapuche, donde se sepultan a los
muertos. “Todos los Eltun o cementerios mapuche estan orientados de Este a Oeste, y las
sepultaciones siempre se realizan con la cabeza del muerto hacia el Mar Pacifico, y los pies
hacia el Este. Las sepultaciones se hacian en hileras de hasta 12 muertos en una fila
separados en mas o0 menos 1 metro uno del otro. Las Umas o Wampo eran de madera
nativa, y se incluian en él, las herramientas que poseia el difunto. Se les incluia también
alimentos tipicos mapuche, bebidas y muchas de sus pertenencias, para que el viaje a la

dimension cosmica fuera siempre bien aprovisionado” (Ibid.).

9.5 Los kuel

Los Kuel —monticulo- “son elevaciones de tierra hechas en forma artificial, con
tierra traidos de lugares diferentes, se cree que los traian de los Meliwitxan mapu, es decir
de los cuatro puntos principales de la tierra (Nanculef, 2005:19). Los Kuel tienen que ver
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con la estructura organizacional del territorio Mapuche, corresponden a macro obras que
expresan una trascendencia sagrada y colectiva. Construidos doscientos afios antes de la
llegada de los espafioles (siglo XIV y XV), estos monticulos eran lugares sagrados que
representaban esquematicamente a los grandes volcanes de la Cordillera de los Andes.
Desde estas verdaderas piramides de tierra se pueden distinguir los cuatro puntos
cardinales, asi como amplias vistas de los valles. Su valor religioso habria sido mayor, pues
estos grandes timulos tenian un uso funerario, destinado al entierro de algunos lonko y
caciques importantes de antiguas épocas. De acuerdo a estudios promovidos por la
CONADI se ha contabilizado 300 kuel, distribuidos en el valle de Lumaco y en Purén
provincia de Malleco (CONADI, 2009).

9.6 Los txayenko

Referido a un lugar donde existe una caida de agua, la que al caer sobre su lecho
emite un fuerte ruido. “Se llaman normalmente Txayenko, todas las cataratas de agua,
saltos y saltillos que indican un poder y facultad especial del KO —agua-. El agua es el
segundo elemento que constituye energia en el sistema cosmico, y solo cuando
convergen las cuatro energias, tierra, agua, airey fuego, entonces hay vida humana
(Nanculef, 2005:19).

9.7 Los cerros txeg-txeg
El “Txeg-Txeg en si es la Tierra misma, esta representada en cada comunidad por el
cerro mas alto de la localidad, se asocia al newen, -fuerza-, que permite la creacion

mapuche en la comunidad. Su relevancia proviene del relato sobre el origen del pueblo

Mapuche. “Txeg-Txeg son cerros donde se inicié la vida, y donde a partir de tierra firme se
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instalé el hombre (Nanculef, 2005:20). Es la teoria del origen Mapuche por excelencia,

segln los relatos de autores occidentales y algunos Mapuche?.

9.8 Los lilh

Son riscos producidos por fendmenos sismicos y/o erosién de la tierra. “En los Lihl
se genera una flora muy particular, por el sistema de riego a goteo que en forma natural se
produce. La nalca, por ejemplo, su Unico habitat lo constituyen los Lilh. Enredaderas
como el Pinza Lawen, la Flor de la culebra, el Mifilwe, el Chiii-Chifi. La flora de un

Lihl cambia, seglin su orientacion y la direccion del viento (Nanculef, 2005:20).

9.9 Los kinantu

Los Kunantu son humedales, su importancia radica en la presencia de la kiina —
ratonera-, “que constituye la principal materia prima para la confeccion de la Ruka
mapuche. Los Kiinantu estan casi extinguidos, debido a las fumigaciones que se realizan en
las comunidades para eliminar otras malezas, por lo que la gente reclama, que ahora ya no

hay Kiina para construir ruka” (Nanculef, 2005:21).

% Piam de Txeg Txeg y de Kay Kay: “Alla en el mar, en lo mas profundo vivia una gran culebra que se
llamaba Cai Cai. Las aguas obedecian las 6rdenes del culebrén, y un dia comenzaron a cubrir la tierra. Habia
otra culebra tan poderosa como la anterior que vivia en la cumbre de los cerros. EI Txen Txen aconsejé a los
Mapuche que se subieran a un cerro cuando comenzaran a subir las aguas. Muchos Mapuche no lograron
subir el cerro y murieron transformandose en peces. El agua subia y subia, y el cerro flotaba y también subia y
subia; los Mapuche se ponian los cantaritos sobre las cabezas para protegerse de la lluvia y el sol; y decian:
Cai Cai Cai; y respondian Txen Txen Txen; hicieron sacrificios y se calmé el agua, y los que se salvaron
bajaron del cerro y poblaron la tierra. Asi nacieron los Mapuche” (CONADI; Licanco Consultores, 2007:18).
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9.10 Arquitectura Mapuche

Dentro de la arquitectura Mapuche lo mas caracteristico es la ruka -vivienda
tradicional Mapuche-, de forma ovalada y con gran superficie, pudiendo superar incluso los
200 mts. cuadrados. La ruka, constituye uno de los elementos arquitecténicos mas
representativos de la concepcion del mundo mapuche: ella simboliza el Nag Mapu, es el
espacio representativo de la relacion con el espacio natural que permite el encuentro y
participacion comunitaria del lof (Hernandez et. al., 2009:20), se puede decir, que la ruka

es una expresion tangible de la cosmovision Mapuche.

Las formas registradas de ruka son muy variadas: las hay de planta rectangular,
eliptica y circular. Es muy probable que hayan existido diferencias sustanciales entre
habitaciones de diferentes localidades, aunque este hecho es cada dia mas dificil de
pesquisar, ya que la construccion de la ruka tradicional se encuentra en desuso. Las
viviendas mas tradicionales estan revestidas (paredes y techo) con una gruesa capa de kiina,
que constituye proteccion contra las lluvias y un inmejorable aislante térmico. La kiina es
atada en manojos, son fijadas al fuerte armazén de madera de roble pellin y hualle, hasta
cubrirlo por completo. Hoy se cubre solamente el techo de esta manera y los muros
laterales se revisten de listones de madera. Para amarrar los troncos en el armazén, asi
como también los manojos de pajas, se usa el Foki —especie de enredadera-. La ruka
tradicional tiene una sola entrada abierta hacia la salida del sol, orientacién que expresa la
preferencia cosmoldgica mapuche por el puel mapu, lugar donde moran las deidades. No
tienen ventanas. En su interior, a los costados se disponen las camas vy al centro el kitxal —
fogon- (Aldunate, 1996). En la actualidad podemos ver algunas ruka moderna asentadas
generalmente en los sitios de relevancia cultural de las comunidades de la regién, ya que las
antiguas, han sido reemplazadas por las viviendas de tipo occidental con otras
caracteristicas, pero que para muchos Mapuche sigue recibiendo el nombre tradicional de

ruka.
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La ruka: casa tradicional Mapuche.?®

# Imagen extraida de la pagina de Medicina Veterinaria de la Universidad de Chile, a propésito de un
proyecto que tiene entre otras cosas, fines de rescate cultural Mapuche. Para mayor informacion visitar la
pagina http://www.veterinaria.uchile.cl/?_nfpb=true& pagelLabel=notVeterinaria&url=46169
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ENFOQUE METODOLOGICO.

El Estudio Diagnostico del Desarrollo Cultural Mapuche, regién de la Araucania, es
de tipo cualitativa y cuantitativa; ya que por un lado se pretende profundizar en una
conceptualizacion propia desde el Mapuche Kimiin sobre Patrimonio Cultural y a su vez

identificar aquellas manifestaciones, actividades y/o practicas en riesgo de pérdida.

El caracter cualitativo del estudio, se adquiere al buscar la descripcion de datos
presentes en la memoria colectiva e individual, de personas Mapuche respecto del
Patrimonio Cultural Mapuche. La metodologia cualitativa se refiere en su mas amplio
sentido a “la investigacién que produce datos descriptivos: las propias palabras de las
personas, habladas o escritas, y la conducta observable” (Taylor y Bogdan, 1994:20). El
ambito descriptivo, busca conceptualizar el patrimonio cultural Mapuche, develar aquellos
que se encuentran en riesgo y generar estrategias de salvaguardia y promocion a las nuevas

generaciones.

Mientras tanto el caracter cuantitativo, se da en la busqueda de indicadores que
reflejen la permanencia y/o pérdida de las manifestaciones, actividades y /o practicas del
Patrimonio Cultural Mapuche, que se describen a continuacion:

e Principales manifestaciones, usos y/o expresiones Mapuche vigentes:
referida a las principales manifestaciones, usos y/o expresiones que se

mantienen vigentes o se practican a nivel comunitario, familiar y personal.
¢ Nivel de participacion en practicas y manifestaciones de la cultura Mapuche:

referida a la regularidad con que la comunidad, la familia y la persona

participa o practica alguna manifestacion cultural mapuche.
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e Percepcion de la ensefianza —aprendizaje del mapuzugun: referente a la
opinion personal del uso y practica del mapuzugun en la familia, escuela y

en las instituciones publicas en general.

e Conocimiento de politicas y programas que promueven la cultura Mapuche:
referente al nivel de conocimiento por parte de los encuestados de los

programas de fomento y apoyo a la promocién cultural mapuche.

e Identificaciéon de los principales factores de riesgo para el desarrollo del
patrimonio cultural Mapuche: referente a los factores internos y externos que

afectan o entorpecen el desarrollo cultural mapuche.

e Identificacion de instancias e instituciones propicias para la transmision y
proteccion del patrimonio cultural mapuche: referente a identificar cual o
cuales son las entidades responsables de la transmision del patrimonio

cultural mapuche a las nuevas generaciones.

El enfoque cuantitativo: “usa la recoleccion de datos para comprobar hipétesis con
base en la mediciébn numérica y el analisis estadistico, para establecer patrones de
comportamiento y probar teorias” (Hernandez, 2006:5). Los resultados de este proceso,
seran de utilidad para focalizar recursos humanos y materiales segun sea pertinente, en las

areas de mayor riesgo de pérdida del Patrimonio Cultural Mapuche.
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10.1.- Participantes.

Este estudio se realizara en el contexto de cuatro identidades territoriales, a saber,
Pewenche, que abarca las comunas cordilleranas, territorio Wenteche que abarca las
comunas del borde del rio cautin, el territorio Nagche comprendiendo las comunas del
sector del Valle de la Cordillera de Nahuelbuta, y el territorio Lhafkenche abarcando las

comunas del sector costero de la regién de la Araucania.

En este estudio se utiliza la técnica de muestreo no probabilistico por cuotas,
también denominado en ocasiones “accidental”. Se asienta generalmente sobre la base
de un buen conocimiento de los estratos de la poblacion y/o de los individuos mas
representativos o adecuados para los fines de la investigacion. Mantiene, por tanto,
semejanzas con el muestreo aleatorio estratificado, pero no tiene el caracter de
aleatoriedad de aquel. En este tipo de muestreo se fijan unas cuotas que consisten en un
nimero de individuos que relnen unas determinadas condiciones (Bar, 2011). Esta
técnica del muestreo permite centrar el foco en contextos y actores que se relacionan
directamente con el objeto de estudio, de tal forma de identificar fehacientemente

aquellas practicas que estan en riesgo de pérdida principalmente.

El criterio de inclusion de la muestra considera a personas vinculadas al
conocimiento mapuche local, practicas y manifestaciones propias de la cultura, integra a
hombres y mujeres mayores de 18 afios reconocidos y sugeridos por la comunidad y/o
los encargados de programas vinculados a la poblacion mapuche de los municipios por

sectores territoriales, pertenecientes a sectores urbanos y rurales.

La primera muestra estuvo compuesta por personas Mapuche, hombres y
mujeres, con destacada trayectoria en el ambito comunitario y académico (8 personas),
ellos participaron del “Encuentro de Especialistas de la Cultura Mapuche”, actividad
realizada el dia Jueves 21 de Julio. Luego se realizaron encuentros territoriales en donde

se convocO a las personas que reunian las siguientes caracteristicas: miembros de
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familias y comunidades mapuche, kimches, poseedores de saberes y conocimientos en
torno al patrimonio cultural mapuche, destacados cultores de alguna expresion
tradicional, hablantes del mapunzugun. En estos espacios de encuentros territoriales,
entre Wenteche, Lhafkenche, Nagche y Pewenche, se pretendid trabajar las estrategias
de salvaguardia del patrimonio cultural mapuche utilizando como instrumentos de
recogida de informacion el analisis FODA (cualitativo) y la aplicacién de encuestas

(cuantitativo) de forma individual a cada uno de los asistentes.

10.2.- Registro y recoleccion de datos.

La recoleccién de informacion se realiz6 de la siguiente manera: por una parte, se
utilizo la técnica del niitxamkan. Este procedimiento se refiere a “una narracion, relato o
conversacion que hace referencia a hechos, experiencias, etc., que las personas o la
comunidad consideran como veridico y se ubican en algunas dimensiones del espacio y
tiempo remoto lejano o cercano” (Quilaqueo, 2005:78). La conversacion fue guiada en
relacién al contenido a indagar, patrimonio cultural mapuche, los desafios y estrategias

de salvaguardia del patrimonio en riesgo.

En el medio comunitario se aplicaron entrevistas semiestructuradas y semidirigidas
a kimches en mapuzugun en tanto, Cayulef, Huaiquilaf, Heunupi, Painemilla, Paillaco y
Saavedra, citan a Jara, quien menciona que “la lengua es el principal elemento, por un lado,
cultural y de identidad de los pueblos y sociedades, y por otro, es la maxima expresion y
capacidad desarrollada por los miembros de los diferentes pueblos (Cayulef, et.al., 2004:11)
(Ver anexo Pauta de entrevista). De lo anterior, deriva la necesidad de plantear las
entrevistas en mapunzugun para quienes les resulte mas facil expresarse en su lengua, dado
que ella constituye el mecanismo para la comunicacion y transmision de saberes y
conocimientos mapuches entre los miembros de las familias, en tanto hablantes de la misma

(Quilaqueo, Quintriqueo y Cardenas, 2005). Este mismo elemento constituyd la base de la
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comunicacion que se llevo a cabo con las personas de comunidades, cultores mapuche para

dar a conocer los alcances del presente estudio.

La entrevista consiste en obtener informacion mediante una conversacion con el
entrevistado (Sierra, 2001) donde el contacto entre el investigador y la fuente de
informacion permite que éste guie la conversacion en relacion al objeto de estudio
(Quivy y Campenhoudt, 1998). La entrevista se define como “una técnica cuyo objetivo
es obtener informacion de forma oral y personalizada, sobre acontecimientos vividos y
aspectos subjetivos de la persona como las creencias, las opiniones, los valores, en
relacién con el objeto de estudio” (Bisquerra, 2004:336). El caracter de semiestructurado
se establece en tanto el entrevistado no responde a una pauta rigida, sino a orientaciones
que el entrevistador proporciona en torno al objeto de estudio, que a la vez le otorga el
caracter de semidirigida.

Desde el punto de vista metodoldgico, el desarrollo de las entrevistas en el medio
comunitario se llevo a cabo considerando los referentes sociales o dimensiones formales
de la cultura mapuche, para la toma de registro con relacién a espacio, tiempo e
informacion, de los hechos, donde el primer referente observable es el lenguaje, en este
caso, el mapuzugun. Los contenidos se relacionan con los saberes y conocimientos del
patrimonio cultural mapuche, develar el patrimonio en riesgo y plantear estrategias de

salvaguardia del mismo para proyectarlo a las nuevas generaciones.

La informacion obtenida de los encuentros y las entrevistas semiestructuradas en
mapuzugun, fueron transliteradas al castellano. En este proceso se escribe la informacion
en la misma ldgica en que los kimche lo expresan en su discurso con relacién a los temas
de estudio. Para estos efectos, y con el proposito de agilizar la obtencion de los insumos
para el analisis de la informacidn, se contrataron los servicios de un equipo de personas
para apoyar en la transcripcion de la informacion levantada durante el periodo que durd
el trabajo de campo.
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El criterio de seleccion de estas personas tuvo como principal requisito dominar
la lengua mapuche hablada y escrita. Como la mayoria de la informacién se levantd en
mapuzugun, fue preciso contar con personas de apoyo que ademas de hablar el
mapuzugun, dominen la escritura del mismo utilizando el grafemario Azumchefe
(CONADI). Personas con estas caracteristicas son las nuevas generaciones vinculadas a
la formacién académica con enfoque intercultural, motivo por el cual, las personas de
apoyo son estudiantes y profesionales de la carrera de Pedagogia Intercultural en

contexto Mapuche.

Por otra parte, considerando que las entrevistas fueron aplicadas a personas
contactadas por algun vinculo de amistad o sugeridas por personas relativamente
conocidas, con acuerdo de palabra, caracteristico del protocolo cultural mapuche, el cual
estd siendo complementado con un yewiin —agradecimiento con alimentos-, en cuyo
depdsito de confianza acceden a compartir sus conocimientos. Para poder mantener el
trato de confianza con los entrevistados se respetaron las normas culturales de relaciones
sociales mapuche fundamentada en el valor de la palabra empefiada. No obstante, a las
personas que fueron entrevistadas se les solicitd una carta de consentimiento para
efectos de autorizar el uso de su imagen en el video documental como producto del
presente estudio diagnostico, en dos copias; una quedard en poder de la persona
entrevistada, y la otra en poder del equipo investigador para ser entregado como insumo

al Consejo Nacional de la Cultura 'y las Artes.

10.3.- Procedimiento analisis de la Informacion.

El analisis de la informacion se realiz6 a través de analisis de contenidos. Este se
concibe como “una técnica de investigacion destinada a formular, a partir de ciertos
datos, inferencias reproducibles y validas que puedan aplicarse a su contexto”
(Krippendorf, 1997:28). El andlisis de contenido opera en dos fases: primero con la
produccidn de significados mediante construccion de un sistema jerarquico de categorias
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que deriva de la combinacién del método de comparaciones constantes y el analisis por
unidades tematicas (Quivy y Campenhoudt, 1998), donde las categorias relevadas se
relacionan con las frecuencias de significados culturales respecto del Patrimonio
Cultural Mapuche presentes en el discurso tanto de los encuentros como de las

entrevistas.

10.4.- Difusion de Resultados.

Todo proceso a realizar dentro del estudio se registrd a través de imagenes
fotograficas, videos, audio y cuaderno de campo, que permiten tener una clara evidencia de
los testimonios, reflejando las condiciones en las cuales se lleva a cabo el terreno
investigativo. A partir, de esta recopilacion, se realizd un documental de 30 minutos de
duracién, el cual contempl6 las practicas tradicionales del Pueblo Mapuche en todas sus

formas (ver anexo 2).

En el desarrollo del documental se podra escuchar las voces de quienes viven y
fomentan la Cultura Mapuche, escuchando tlkantun —canto mapuche-, el sonido del kull-
kull, observar algunas practicas que son parte del patrimonio cultural Mapuche como el
Mapuzugun y a su vez las visiones que tienen las personas Mapuche con respecto a su

Patrimonio Cultural.
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PRESENTACION Y ANALISIS DE RESULTADOS.

Uno de los objetivos planteados por el equipo ejecutor del estudio, fue en primera
instancia, indagar sobre la definicion de Patrimonio Cultural Material e Inmaterial, desde el
pensamiento y conocimiento Mapuche. Patrimonio, desde la definicion planteada por
UNESCO [2003] hace mencion a creaciones humanas, y se subdivide en tangible e
intangible. Sin embargo, desde la perspectiva Mapuche, los elementos que implican
patrimonio, considera ademas de lo que menciona en la definicion de UNESCO, todos los
espacios naturales, y no establece esa diferencia entre material e inmaterial, por cuanto los
objetos (material) carecen de sentido y significacion a no ser por los conocimientos

(inmaterial) que ellos transmiten.

En este contexto, y con el propésito de dar pertinencia y sentido a la conversacién
de las entrevistas en profundidad y los encuentros territoriales, el trabajo se inicié con un
encuentro de conversacion con especialistas en cultura Mapuche de la region. Participaron
personas Mapuche (ver lista de asistencia en anexo), con trayectoria académica y laboral
vinculada a la tematica. Este encuentro se realizd con el propdsito de tener una
aproximacion a la definicion de Patrimonio Cultural Mapuche. Desde este encuentro
inicial, se intenta dar respuesta a, ;,qué es el Patrimonio Cultural desde el mundo
Mapuche?, ;como se entiende este patrimonio? a fin de dar sentido y necesidad de
salvaguardia del mismo. Las conclusiones emanadas de este encuentro indican, que el
Patrimonio Cultural Mapuche tiene su origen en la cultura misma, por ello, la presentacion

de los resultados se organiza en:
1.- Memoria cultural, base del patrimonio del pueblo mapuche: dice relacién con el

conocimiento de la realidad ancestral y actual de la sociedad y cultura Mapuche presente en

la memoria social e individual de personas Mapuche.
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2.- Base conceptual: se refiere a la conceptualizacion de Patrimonio Cultural visto desde la

perspectiva occidental y desde el conocimiento Mapuche.

3.- Componentes del Patrimonio Cultural Mapuche: dice relacién con los principales
elementos, actividades y manifestaciones sociales, culturales y espirituales relevados por la

muestra como parte del Patrimonio de la cultura Mapuche.

4.- Escenario social, cultural, politico y econémico que configuran riesgo para el desarrollo
del patrimonio cultural mapuche: se refiere a la realidad actual en que se encuentra la
sociedad Mapuche particularmente asociado al contacto con la cultura occidental, que

configuran riesgo para la transmision y proyeccion del Patrimonio Cultural Mapuche.

5.- Principales componentes del Patrimonio Cultural Mapuche en riesgo: se refiere a
aquellas expresiones, elementos y manifestaciones de la cultura Mapuche que se encuentra

en riesgo de pérdida.

6.- Propuesta de indicadores de linea de base del Patrimonio Cultural Mapuche en riesgo,
que reune la sistematizacion del andlisis FODA levantado en cada uno de los encuentros,
ademas de la informacion levantada a través de las encuestas. Todos estos datos
complementan y dejan en evidencia el Patrimonio Cultural Mapuche en riesgo de pérdida.

En sintesis, la informacion levantada en terreno relne aspectos cualitativos,
mediante la realizacion de entrevistas en profundidad y el analisis de Fortalezas,
Oportunidades, Debilidades y Amenazas (en adelante, FODA). Mientras tanto, los datos
cuantitativos se extraen de las encuestas aplicadas, posterior al didlogo y reflexion con los
participantes de los encuentros territoriales, realizados en Padre las Casas, Puerto Saavedra,
Galvarino y Lonquimay, correspondientes a las identidades territoriales Wenteche,
Lhafkenche, Naqche y Pewenche, respectivamente. Las entrevistas se realizaron en
diversos sectores. Las personas entrevistasdas fueron seleccionadas considerando su nivel

de conocimiento Mapuche, con edades superiores a 45 afios, considerando que, desde la
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perspectiva Mapuche, la sabiduria y conocimientos esta directamente asociado a la edad de
las personas; a mayor edad, mas conocimientos. Los entrevistados fueron personas
destacadas en algun rol u oficio que los hacen reconocidos en sus respectivos sectores, los
cuales fueron diferentes al lugar donde se realizaron los encuentros, pero si perteneciente al
mismo territorio, con el propésito de intentar ser representativos con la muestra ** (Ver base

de datos entrevistados).

El mapa “Contexto de realizacion del estudio diagndstico del Desarrollo Cultural
Mapuche, region de la Araucania (pagina siguiente) posee las referencias geograficas de
ubicacion de los entrevistados y de los lugares donde se realizaron los encuentros
territoriales. No obstante, los participantes de los encuentros fueron personas de diferentes

lugares, cercanos a la comuna donde se llevaron a cabo los encuentros.

Con todos estos antecedentes, se identifican las principales practicas en riesgo de
pérdida, describiendo aquellos aspectos que puedan dificultar la puesta en valor de las
mismas, levantando una propuesta con indicadores criticos que puedan ser utilizados como
linea base, que oriente el disefio de planes y programas del Consejo Nacional de la Cultura

y las Artes.

% Por ejemplo: el encuentro territorial Pewenche se realizo en Lonquimay, y las entrevistas a personas del
sector de Melipeuco y Curarrehue.
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Contexto de realizacién del Estudio Diagndstico del Desarrollo Cultural Mapuche
Regidén de la Araucania

Encuentro Territorial

Territorio Lugar Comuna sector
16 |Wenteche Centro Cultural Padre Las Casas |Urbano

Sede Social, Comunidad Nahuelcoy Huilinao,
Sector Collilewfu Chico

17 |Lhafkenche Puerto Saavedra |Rural

18 [Nagche Centro Cultural Galvarino Urbano

19 [Pewenche Casas de Acogida Pewenche Lonquimay Urbano

PERQUENCO

19

A LONQUIMAY

LAUTARO

s

VILLARRICA CUR'IAARREHUE

CARAHUE

TEODORO SCHMIDT

GORBEA

Tabla de Entrevistados

~ N TatoFuncion Territario e e Leverda
1 [sose viriman imene Wateche [ Kovaive oo y
2 [inires Curiche Cogko Wentcche [Ragiinlenta o vl
3 [DoralizaMilaten Rep Legal Asociacion Indigena i | Weateche |Rospita [Noa. Tmperial A Encuentro Territorial
& [ o Rep Taller Pu Rexate Plaeria Thafkenche [DAS Caraiue
5 [Ross Coyupt pescadors Ariesanat Liafkenche [Romupalii Huapi faste X Entrevistados
py —— ——— Sy, po—— rucro [ ] coMUNAS
Pucrio

7 [rgustin Painenaovasquer [Artesmoen Cesterta (Chupon Lhafkenche |Collleuts Chico Huapt =
8 [Juana Coilla Callileo [Artesana en Cesteria Nagche  |Ramquilco Bajo |Galvarino
5 |Cormen Neiculo Lapiar__[Cikantute Nagehe_|Chol Gl Crbano Chot Chot
10 [Sivia Painiqueo Paiiaueo[Ariesania Tetit Vapuche Wenteche [[Lamuco Bajo vitcan
11 [Clorings Fusiuioorates [Tavatate Pevenche|Comunidad Jcinto et Sector Saveive [Velipeuco

EP— ] 1:1.500.000
1z ot Logko de Kamarikun Pevenche. |Comunidad Jacinto et Sector Saveive [Vietipeuco

Presidens Taller Laboral Gast Comunidad Francisco Cumiqui. S ector Pusla
13 [Baith Comiquir Martingy [Freoienia Tatler Laboral - Gastronomico) | Comunidad Francisco Cumiquir. Sector Pualal e 0 15 30 60
Rayen Kimey Baio

14 L Catteue Fresidente deTa Commima om0 0% | | Comunidad Juan de Dies Ancamil P— I N T Y Y Y
15 [rancisca e —— [ —— raren Kilometros
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1.- MEMORIA CULTURAL, BASE DEL PATRIMONIO DEL PUEBLO
MAPUCHE.

Uno de los aspectos centrales de este estudio es indagar en la historia del pueblo
Mapuche, pues a través de ella se sustenta el actual escenario de la cultura en todas sus
dimensiones. Como se ha mencionado en la primera parte de este texto, la historia da
indicios de que el pueblo Mapuche, tuvo desde antes de la llegada de los espafioles, su
propia forma de comprension del mundo, ésta vision si bien se ha mantenido hasta ahora,
no ha estado ajena de transformaciones producto del contacto con la cultura occidental.
Como la cultura Mapuche se ha destacado por transmitirse de forma oral, se ha buscado
rescatar esta oralidad, mediante entrevistas en profundidad, en donde se dialog6 con las
personas, sobre la percepcion y conocimiento que tienen sobre la vida antigua (50 afios
atras 0 mas) y como ven la vida del pueblo Mapuche en la actualidad, todo desde su
realidad local. Por ello, tendremos en este apartado dos aspectos a considerar, por una parte,
recuerdos de como se vivia antiguamente, y por otra, como es la vida en la actualidad,

desde la l6gica del Mapuche kimiin y del Mapuche rakiztiam.

Los antecedentes histdricos, particularmente referido a la composicion territorial, se
encuentran presente en la memoria individual de los entrevistados. La procedencia familiar
constituye la base de la proyeccion de la familia, y determina, de uno u otro modo, las

caracteristicas que identifican a cada una.

“lo mas antiguo los fundadores de ahora, el que vino aca, porque el wigka
lo hecho para aca, llego el primer Juan Lefigir Koilla pigefuy, ese es el
fundador de acd, el primer mapuche que llego, ese era cacique, y de ahi
como €l era muy buena persona, no lo alcancé a conocer, creo que toda la

gente que andaba emigrando, venga para aca yo tengo campo [decia]. Y asi
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hacia llegar mucho mapuche que llegaban aqui, llegaron los mapuche, de

alla estan los wigka...” (EP.9)*".

En este contexto, el asentamiento territorial -mapunliiwlu che- es una caracteristica

particular del sector cordillerano, dado los extensos territorios desocupados de antafios.

Espacio en el cual fueron asentadas las familias que, por intereses del estado, tuvieron que

ser removidos de sus territorios de origen. De esta forma se les agrupd en reducciones de

una forma arbitraria, obligandolas a vivir de un modo artificial y aceptando los patrones

organizativos de los dominadores (Bengoa, 1999; Villalobos, 1982). El relato que sigue,

recuerda algunos episodios de esta parte de la historia y la entereza por parte del pueblo

Mapuche en mantener su cultura:

“Tiyuw ta Chol-Chol, Quepe, ka chewchi ta kipalhu, fey zewmagelu cancha
de aviacion, Makewe, entonces miilekefuy ta kifie fucha wenxtu, ahi estan
todas las familias, habia un viejito que parecia gringo, y hay otro también
que llego de alla, y no sé quien mas... Parra sera (...) me converso un viegjito
de kifiekawifi , y era de alla, y dice que él tenia ocho afios cuando hicieron
la cancha, y dicen que ellos eran pobres, pobres, y helicoptero mew yegey ta
tiyew”(EP.10).

Traduccion: (Alla de Cholchol, de Quepe, y de varias partes mas... cuando
se hizo el aeropuerto de Maquehue, entonces ahi dicen que habia un
anciano, ahi estan todas las familias, habia un viejito que parecia gringo
[dicen], y hay otro también que llegd de alla, y no sé quién mas... Parra
sera (...) me conversé un viejito de Kifiekawin, y era de alla, y dice que él
tenia ocho afios cuando hicieron la cancha, y dicen que ellos eran pobres,

en helicopteros los llevaron alld).

31 EP codificacion correspondiente a las entrevistas en profundidad realizada en forma personal a cultores y

autoridades ancestrales Mapuche. Para mas detalles ver anexo CODIFICACION de la muestra.

139



Este conocimiento del territorio también se refleja en los relatos respecto de las
caracteristicas del espacio geografico, conocimiento que ha sido transmitido a través de los

relatos que se generan al interior de la familia:

“Lhafken milelu chi iyaqgel, pegelay ta, (...), fey ta siempre feypikelu ta che,
Ihafken kuifi minha weza manso gekefuy, ta wiilla ta felewelay, rume
weraley Ihafken willa, kuifi ta naweza mufietukefuy ta lhafken mew ta pu che,
Ihewfii reke mulekefuy...”” (EP.4)

Traduccidn: (los alimentos que se extraen del mar ya no se encuentran (...)
siempre lo decia la gente, el mar antes era muy tranquilo, ahora ya no es
asi, esta muy malo el mar ahora, antes las personas hasta se bafiaban las

personas en el mar, era como rio...)

El asentamiento de familias Mapuche es una caracteristica que se releva en algunos
sectores territoriales de la actual regidon de la Araucania, la migracién ancestral llevo a
poblar espacios geograficos desconocidos, y en ellos construyeron nuevamente lo que
dejaron en sus lugares de origen adaptandose a las nuevas caracteristicas geograficas. Los
conocimientos que poseen las familias respecto de su origen territorial y familiar, es una
caracteristica que se destaca, junto con ello, el conocimiento, respecto de las caracteristicas
de relaciones sociales Mapuche, del kuyfi —antes-, un aspecto en el cual se evidencian los

cambios con las nuevas generaciones.

1.1. Caracteristicas de las relaciones sociales Mapuche

En la sociedad mapuche, las relaciones sociales es un aspecto que caracteriza a las

familias. La afectividad hacia la familia, amigos, y personas en general determinaba el nivel

de respeto que se manifestaba en el &ambito de las relaciones sociales.
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“Los viejos antes llevaban otra vida, otros ejemplos otras ideas, llevan una
mentalidad muy sana si, entonces entre ellos habia mucho respeto. Poyewlin
—demostraciones de afecto-, yamuwiin —demostraciones de respeto-, pefiiwln
-demostraciones de hermandad (entre hombres)-, lhamgenkawiin -
demostraciones de hermandad (entre personas de sexo opuesto)- decian los
mapuche, habia respeto (...) aungque no sean familia pero se trataban como
familia igual tener un respeto hacia un amigo, como si fuera un familiar mas

porque eso era una idea mapuche” (EP.7)

Indistintamente del lazo sanguineo que unia a las personas, el trato social fue de
hermandad, de afectividad que se manifestaba en el saludo, en preguntar por el estado de
salud de la otra persona —pentukuwiin-, como accion social y educativa intencionada para
articular el saber y el conocimiento en relacién a los temas y preocupaciones relevantes
para la familia y la comunidad (Quintriqueo, 2010). Lo anterior, ocurria en las visitas —
witxankontuwiin- entre personas, familias y amigos, tanto al interior como fuera de la

comunidad:

“yo conoci cuando llegaban los pefii, pepaeyu Celestino Txekaman,
chumechi wiinmaymi, matetuayu apuen piwigu, gitxamkaygu kitxal pule,
gelay ta tele kom, fey txipapay ta muzay, fey fantepun antii, amutuan anay

pigun, minaweza mafumkefuyifi ta kuyfi”’(EP.9)

Traduccién: (yo conoci cuando llegaban los hermanos®, te vine a ver
Celestino Trecaman decian, ¢como has amanecido? Vamos a tomar mate se
decian, conversaban cerca del fogon, no habia television. Salia muday, y ya

avanzada la mafiana ya me voy se decian, eso se agradecia mucho antes).

% E| término pefii es una denominacion de caracter social y/o sanguineo usado exclusivamente entre varones.
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Lo anterior, gira en torno al valor fundamental de la formacion de la persona en la
cultura Mapuche: el respeto. Este valor, junto con la afectividad, se manifiesta en los

diversos ambitos de la vida social.

“Antiguamente los mapuche se apreciaban y se respetaban mucho, se decian
pefii, lamgen, donde por los lugares que uno fuera, se respetaba, se
estimaban, se visitaban a los familiares, habian alimentacién muy sana,
como asado, mote, mullokifi —bolitas de legumbres cocido-, katuto, se
cocinaba el poroto y el trigo cocido se dejaba en los kiilko y se comia por
pufiado, asi era antiguamente, habia yuyo se preparaba comidas con esto,
con mote, se le agregaba huevo, cilantro asi se comia y todo era muy

sabroso y sano” (EP.8)

Las relaciones sociales en el ambito intra e inter territorial, es una caracteristica
propia de la cultura Mapuche. Se relevan las préacticas del saludo, del pentukuwiin —
preguntar por el estado integral de la persona, la familia y la comunidad-, el visitarse entre
parientes y conocidos. Estas acciones evidenciaban el tipo de formacién personal recibida e
incidia en la imagen que proyectaba del linaje familiar al cual se pertenecia. La forma de
demostracion del respeto y afectividad esta asociada a la atencion ofrecida al visitante, en

este caso, atencion en alimentacién, muy valorado en las relaciones sociales Mapuche.

Todo lo antes expuesto, da cuenta de que antes de la llegada de los colonizadores y
del establecimiento de Chile como republica independiente, el pueblo Mapuche, tenia una
Unica visién de mundo, distinta a la de aquellos que llegaron a estas tierras. Primaba en
aquel entonces el equilibrio y el respeto entre las personas y el entorno natural. Situacion

que se fue transformando paulatinamente, mediante el contacto con la cultura occidental.
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1.2.- Situacién actual

La realidad actual de la sociedad y cultura mapuche, se reconoce como distinta a la
realidad que los informantes conocieron. En primer lugar, se identifica el contacto con la

cultura que llego al territorio con otras costumbres, con otros conocimientos:

“Cuando llego Cristébal Colon aqui, ya los mapuche estaban aqui, (...)
largaron todos los carceleros cuatreros, delincuentes y asi otros tantos mas
y llegaron aqui en nuestras tierras. Por eso, existe la maldad, se ensuci6 la
mentalidad mapuche, cuando llegaron esas razas y ahi estamos nosotros,
petu miley ta mapuche zugu, welu tafii inagealh ta mulhelhay, afi reke ka
famechy., la gran mayoria habla en winkazugun y por eso se esta
terminando, eso va avanzando, pero tenemos que ensefiarles las nuevas

generaciones”(EP.7)

Traduccion: (...Por eso existe la maldad, se ensuci6 la mentalidad
Mapuche, cuando llegaron esas razas y ahi estamos nosotros, ain esta la
lengua mapuche, pero para que se continle no hay, pareciera que se ha
acabado, la gran mayoria habla en castellano y por eso se esta terminando

€so...)

El relato anterior, esta presente en la memoria de las personas Mapuche
entrevistadas, para fundamentar la transformacion de la sociedad Mapuche en el &mbito
cultural, politico y social en general. De esta manera, dan a conocer diversos cambios que
ha sobrellevado la cultura a través del tiempo, marcando explicitamente un antes y un

después en practicas tan elementales, como por ejemplo, la alimentacién:

““Los antiguos que duraban tanto, porque comian katuto, (...), pero lo que el
mapuche, lo que comia era de la tierra, hoy dia usted siembra el trigo, le
pone salitre, le pone abono, fertilizante, cuantas cuestiones, ¢es puro como
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los antiguos? no po, ninguna clase de lo antiguo le ponia fertilizante,
entonces ahi estd la cosa, alimento puro (...), tenia molino, sacaba tres
clases de harinas, arenilla y afrechillo, entonces toda esas cosas trae
vitaminas, y hoy en dia no pu, hoy en dia, té, café, Kuaker, de todo artificial,

se viene cuanta enfermedad” (EP.10)

La alimentacion Mapuche, es identificada como el factor principal que permite el
bienestar de salud en las personas antiguas, evidenciado el promedio de afios de vida que

era muy superior al actual:

“Ahora hay enfermedades como la Diabetes porque no se come estos
alimentos, pero ahora se come arroz, tallarines, porque ya no se hace mas
ese tipo de comidas. También han ido desapareciendo el yuyo, debido a que

se utiliza herbicida en las siembras de trigo que matan las plantas™ (EP.8)

Esto también, pone en riesgo la cultura, pues la escasez de productos para mantener
la alimentacion Mapuche es cada vez mas evidente. De acuerdo a antecedentes historicos
(Guevara, 1913) se plantea que la alimentacion Mapuche estaba compuesta “junto a todos
los recursos cultivados, (...) por especies muy variadas de plantas silvestres, como yuyo,
romazas, berros, renuevos de quila, bulbos, hongos, tubérculos” (Sepulveda2005:6). Sin
embargo, la realidad de la regidn se destaca por una “constante destruccion del bosque
nativo en Chile, [lo que] significa perder la biodiversidad que en el alberga y como
consecuencia de ello, la destruccion de la cultura, a través, del sistema de conocimientos
mapuches. Esta destruccion del bosque nativo, reflejada en la destruccion de ecosistemas
boscosos, esta asociada a la destruccion de muchas especies que viven en comunidades
ecoldgicas” (Sepulveda 2005:4). La constante destruccion del bosque nativo y del
ecosistema en general, ha afectado al territorio en los Ultimos afios, cuya principal
consecuencia es la pérdida de la biodiversidad, por tanto, la destruccién de la cultura

Mapuche en el ambito alimentario
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Siguiendo con la realidad actual, se destaca la lengua Mapuche, como uno de los
principales componentes que han disminuido su practica. EI mapuzugun, se considera
indispensable para la transmision de conocimiento y légica de pensamiento Mapuche, y en
ausencia de ella, se presume una pérdida progresiva de la base cultural del pueblo. En otras
palabras, la desaparicion de un lenguaje, uno de los bienes mas preciados de una cultura,
significa la pérdida irreparable de todo un sistema Unico de conocimientos, tecnologias, e
ideologias, creado por una sociedad a lo largo de milenios para domesticar su ambiente
(Instituto de Estudios Indigenas, 1998). El relato que sigue, demuestra que cuando no se

tiene conocimiento del mapuzugun, se dificulta la comunicacion entre las personas:

“fantepun inchifi, hola como estay, piwikewiii, que feo yo le dije a los
vecinos, asi estamos ahora en este mundo” (EP.9) (en la actualidad nosotros
“hola como estay” nos decimos, qué feo yo le dije a los vecinos, asi estamos

ahora en este mundo)
En la actualidad, la mayoria de los jovenes carecen del dominio de este idioma,

mientras que los adultos, también estan incorporando el castellano en las conversaciones

cotidianas.
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2.- BASE CONCEPTUAL.

Al intentar levantar informacion desde las comunidades sobre lo que es el
Patrimonio Cultural para las personas Mapuche, surge la primera problematica. Dentro del
conocimiento Mapuche, no existe 0 no se ha expuesto la necesidad y/o utilidad de este
concepto, de ahi el interés del equipo de investigadores, de buscar un concepto o alguna
frase que permita consultar a las personas sobre aquello que interpreta o reconoce como
parte de su “Patrimonio”. Para insertarse y analizar la problematica, se retoman algunas

definiciones expuestas en capitulos anteriores.

2.1 Definicién de Patrimonio Cultural.

La definicion de Patrimonio Cultural, es una aproximacién que se hace desde el
conocimiento occidental. Tomando en consideracion los fundamentos de la UNESCO que
consideran patrimonio, los monumentos, los conjuntos y los lugares de valor cientifico y
universal excepcional (UNESCO, 1972), una vez ampliada esta conceptualizacion, se
incluye dentro del Patrimonio, la musica, los juegos, la lengua, entre otras practicas que no
son tangibles, denominando a este grupo de elementos y/o practicas, Patrimonio Cultural
Inmaterial (UNESCO, 2003). Sin embargo, los cuestionamientos apuntan a que desde la
I6gica indigena operan un sinnimero de factores, por tanto, “el énfasis materialista del
patrimonio ha conducido a la proteccion instrumental de las “cosas”, pero no de las “ideas”,
y aun menos de las cosmovisiones relacionadas al patrimonio” (Instituto de Estudios
Indigenas, 1998:49). Por este motivo, llegar a una definicion de Patrimonio Cultural
Mapuche, parte por analizar el concepto:
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2.2 Patrimonio Cultural Mapuche

“Patrimonio cultural y todo lo que podamos definir, estan definidos desde la
I6gica y la estructura del castellano y esa es altamente distinta, y distinta
estructurada, y en ese sentido (...) quedamos corto en tratar de
conceptualizar, creo que el mundo mapuche no conceptualiza, no existe el
concepto, y esa es una gran diferencia en el poder traspasar una

informacion de un lado a otro” (EE.4)

Hay que partir, por considerar la diferencia de racionalidades que operan al
momento de conceptualizar y categorizar ciertas practicas, manifestaciones, elementos que

forman parte de una cultura y mirarla bajo el mismo parametro en otra, en este sentido:

“el patrimonio no es simplemente la reproduccion, la conservacién de lo
que el hombre ha creado, sino que el patrimonio desde el punto de vista
como Yo lo entiendo, desde un punto de vista indigena, es la preservacion, el
cuidado de todo lo existente, no solamente de lo que ha elaborado el hombre
(...) la existencia de un menoko — pantano- para mi es un patrimonio, la
existencia de una fuente de agua un wiifko —vertiente-, también es
patrimonio, porque la relacién que existe en el mundo o comunidad
indigena para fuentes de agua, para menoko, mallines, para sitios
especiales, es necesario mantenerlos, preservarlos, porque nosotros vivimos
en relacion con ellos y eso es un asunto que viene desde mucho tiempo
atras”(EE.6)

En este sentido, se plantea que, aquello considerado patrimonio desde la mirada
occidental podria no comprender el mas amplio sentido de la vida para la cultura Mapuche.
Dado que, “el patrimonio cultural y ancestral de un pueblo, no puede ser restringido sélo a
la produccion de objetos materiales. Valor patrimonial también tiene la lengua, las
creencias y la ergologia asociada a ellas, la percepcion del entorno, y la relacion que se
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presenta entre los entes que coexisten en un mismo lugar” (Instituto de Estudios Indigenas,
1998:49).

Por otra parte, la definicién de Patrimonio Cultural existente, también se clasifica
en material e inmaterial, distinguiendo basicamente lo tangible de lo intangible. Sin
embargo, lo anterior, es muy complejo observarlo o clasificarlo en una cultura que se ha

caracterizado por ser integral.

“Hablar de patrimonio material e inmaterial creo que sigue siendo
insuficiente y sigue siendo insuficiente porque en el fondo no se recoge las
expresiones que tiene particularmente el pueblo mapuche vy estas
expresiones tienen algo y esa es la gran diferencia de la construccion que
puede hacer otro tipo de sociedad, probablemente hallan influencias salgan
nuevas creaciones pero las expresiones de la cultura mapuche son Unicas y

yo diria y vuelvo a decir, creo que hay que ahondar bastante mas” (EE 4).

“Desde el punto de vista del Estado, todo esta sesgado, es decir, tenemos
aqui una cosa el bosque nativo, que el sistema de agua, el sistema de tierra,
que va por otro lado, el tema de las plantas medicinales, el aire también, lo
ven desde otro punto de vista, para nosotros es todo uno, porque no puedes
vivir con una cosa sin que tengas que hacerte cargo de las otras cosas, 0
sea, el agua, el aire, la tierra, es todo uno, asi como nosotros las personas™
(EP.14).

En la cultura Mapuche, existen objetos, simbolos, elementos que cabe en la
definicion de Patrimonio Cultural Mapuche material, no obstante, esos objetos, elementos y
simbolos no existirian si no fuese por el conocimiento Mapuche presente en ellos. Por ello,
hablar de Patrimonio Cultural Mapuche abarca mucho mas que los alcances de la definicion
otorgada por UNESCO, incorporando a la conceptualizacion, la existencia de sitios de
significacion cultural y la cultura Mapuche en si misma.
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“Cultura es el mapuche mogen -vida mapuche-, y cuando hablamos de
patrimonio con cultura, también yo pienso que hay una interdependencia,
son ambas, para mi es todo, o sea, una cosa integral, complementario,
holistico...” (EE.3).

De lo anterior se desprende que, al definir el Patrimonio Cultural Mapuche, se habla
de la cultura en general, de la vida Mapuche. Por eso, “es habitual relacionar el patrimonio,
con el legado de quienes estuvieron antes, con los antiguos o los abuelos de acuerdo a como
sean designados por cada cultura. El vinculo con la identidad, aparece entonces como
necesario y evidente, pues tal herencia constituye la manifestacion material y viva del
origen de cada pueblo. Siguiendo con esta reflexion, la herencia de quienes nos
antecedieron, y dieron formas a las sociedades que hoy existen, son un pilar para lo
venidero, al menos dentro de las tradiciones indigenas” (lbid.). Por lo tanto, al hacer una
clasificacién entre material e inmaterial se corre el riesgo de dejar algunos aspectos
significativos fuera y eventualmente incidir en la pérdida del mismo, al no relevarlo como

patrimonio:

“salvaguardar la cultura en si y la esencia en si y el ser mapuche en si,
porque si voy a enumerar esto ¢y el resto?, ;qué pasa con el resto?,
entonces si no lo miramos como en un término global que es el ser mapuche
yo creo que ahi estamos mal yo creo que hay que mirarlo desde un contexto
mas global” (EE.7).

Por este motivo, cuando se habla de proteccion y de promocion del Patrimonio
Cultural Mapuche, se debiera abordar todos los &mbitos de la vida Mapuche, de la cultura,
del ser, y no desintegrar sus componentes dado que los saberes y conocimientos junto a su
transmision se realiza de manera integral durante toda la vida de la persona. Por ello, desde
la percepcion de los especialistas en el ambito cultural Mapuche, quienes pretendan,
trabajar en torno a la proteccion y promocion del Patrimonio Cultural Mapuche, debieran
necesariamente, desprenderse de la cultura occidental.
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3.- COMPONENTES DEL PATRIMONIO CULTURAL MAPUCHE

De 62 encuestados en la region cuyo perfil fue: ser Mapuche, mayor de 18 afios,
hombres y mujeres, ligados al ambito del desarrollo cultural Mapuche, pertenecientes a

centros urbanos y rurales de la region, los resultados obtenidos fueron los que siguen:

Dentro de las actividades, manifestaciones y/o expresiones propias de la cultura

mapuche que fueron relevados por los entrevistados, se destacan los siguientes:

3.1. ElGillatun: principal ceremonia espiritual

La ceremonia del Gillatun, en tanto actividad sociocultural vinculada al ambito
espiritual, fue relevada en el presente estudio. El 80,6% de las personas encuestadas
manifiestan participar en ceremonias espirituales, tales como gillatun o kamarikun,
constituyendo una de las instancias mas importantes de encuentro y transmision cultural en
el Lof y las comunidades. Uno de los relatos sefiala que, destaca el gillatun por sobre otras

practicas, por la pureza cultural que en este espacio se vive:

“El Gillatun, porque es una forma de vida, de ser. Lo que nos identifica

como Mapuche. Lo mas puro que queda todavia” (E. 10%).

Pese a las transformaciones socioculturales que ha vivido el pueblo Mapuche,
permanece la practica del gillatin, como una de las ceremonias que le permite mantener el
equilibrio en el ambito espiritual principalmente, el siguiente relato explica el sentido del

guillatun:

% “E” esta codificacion corresponde a las encuestas realizadas, en donde se recoge en ambito cuantitativo y
cualitativo del estudio.
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“May petu mulhey ta kamarikun, txipakey kinta mew, lof mew, feyta tachi
txipantu ta klpaley ta kamarikun, fltake kamarikun ta txipakey, tafii
gellipualh, tafii puam ta gellipun ta chaw dios mew, fii kiime felhen, tafii
newentuleal, kime amuleal, gellipukeyifi ta aliwen mew, fey ta goymalhayifi
tati”’(EP.9)

Traduccion: (si atin se practica la ceremonia del Kamarikun®, se realiza en
la kinta®, [aqui] en la comunidad, este afio se viene un kamarikun, salen
grandes kamarikun para hacer rogativas, para que la rogativa llegue a las
fuerzas espirituales, para estar bien, para fortalecernos, para avanzar bien

hacemos rogativas junto a los arboles sagrados, eso no se nos ha olvidado).

Cabe precisar que esta ceremonia adquiere un nombre diferente por identidad
territorial, producto de la geografia que cada espacio tiene, otorgando diversos matices a la
ceremonia espiritual. De este modo, en territorio Pewenche esta ceremonia es identificada
como Kamarikun, posee caracteristicas diferentes como ser realizados por gillatufe —
personas encargadas de realizar las rogativas-, aspecto compartido en territorio Lhafkenche,
y que lo diferencia de los sectores Naqche y Wenteche donde la rogativa es liderada por

el/la machi apoyada por los logko y personas ancianas de la comunidad.

En sintesis, la ceremonia del gillatun se mantiene vigente en gran parte de la region,
pese a la escasa participacion de algunas familias por estar vinculadas a algunas de las
religiones occidentales. ElI progresivo mestizaje cultural en que se forman las nuevas
generaciones ha llevado a la imposicion de saberes occidentales en el &mbito espiritual
(Quintriqueo, 2010; Huenchumilla et. al., 2005). Generandose una confusion entre las

personas con respecto a sus creencias.

% Denominacion que recibe la ceremonia socioreligiosa en el sector Pewenche que, en otros lugares se
denomina gillatun.
% Denominacion que recibe el lugar donde se realiza la ceremonia del kamarikun para el entrevistado.
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Respecto a lo mencionado anteriormente, los especialistas hacen un analisis sobre la
conceptualizacion de “religion” versus “espiritualidad”, considerando que el primer
término, corresponde a una definicion conceptual que no representa a la cultura Mapuche,

una de las reflexiones sefala lo siguiente:

“...por ejemplo, la espiritualidad no es una religion, eso hay que tener
claro, la espiritualidad la forma de vida que tuvieron y tenemos aun los
mapuche, es un estilo de vida una forma de vida en relacién con todo el
entorno natural, esa es espiritualidad, alguna gente habla de religién o
religiosidad y no tiene que ver con religion o religiosidad porque también

eso es wigka, esa explicacion es wigka” (EE.7).

Aqui se precisa una distincion entre espiritualidad y religion. La espiritualidad se
expresa como parte de la esencia del ser mapuche, del vivir como mapuche,
particularmente en lo que se refiere a la relacion de la persona con el entorno natural
(Marileo, 2011). En este sentido, la asociacion de la religion o religiosidad vinculado a la
espiritualidad Mapuche, se instala como un primer elemento transformador de la

ceremonia.

Asi también, la ceremonia del gillatun es una instancia en la cual se manifiestan
acciones que dan cuenta del significado y relevancia de las relaciones sociales para la
cultura Mapuche (Quintriqueo, 2010). En la actualidad, se destacan el yamiwin —
reciprocidad en el respeto- lo cual se manifiesta en la participacion, colaboracion, uso del
idioma, vestimentas, obediencia y respeto que debe existir entre los miembros de las
comunidades participantes. El chaliwiin —saludo protocolar- que se realiza por los
participantes de la ceremonia a los visitantes. Lo anterior culmina con el misawin -
compartir alimentos- donde se manifiesta el poyewiin —demostracion de carifio- donde las
personas atienden a los visitantes invitados especialmente para tal ceremoniay en general, a
todos quienes van colaborar (Huenchumilla, et.al., 2005:84-88). Por lo tanto, constituye
una instancia de relaciones sociales, por cuanto participan personas y comunidades
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anfitriona e invitadas y, constituye una instancia de aprendizaje en tanto participan todos
los miembros de la familia desde los mas pequefios hasta los ancianos quienes tienen la

mision de transmitir sus conocimientos a las nuevas generaciones en estas ceremonias.

3.2 Mapuzugun: Idioma Mapuche

La lengua Mapuche es considerada como el principal vehiculo de transmision
cultural, el 70% de las personas entrevistadas asi lo expresan, destacando la relevancia de
practicar el mapuzugun, para compartir las experiencias del pasado a las futuras
generaciones. La lengua es indispensable para dar sentido a todas las manifestaciones,
especialmente en la participacién de las ceremonias y actividades del pueblo Mapuche.
Trasmite el Mapuche kimin y el Mapuche rakizuam. Muchas de las personas vinculan
estrechamente ambas manifestaciones gillatun y mapuzugun, entre las opiniones

destacamos las que siguen:

“Mapuzugun y Gillatlin, ser hablante de Mapuzugun y el Gillatlin, para que

nuestros hijos no pierdan la cultura” (E. 61).

“Mapuzugun y Gillatuwe —espacio fisico donde se realiza la ceremonia del
gillatun-, para mantener nuestra lengua viva y ojala nunca se pierdan los
Gillatuwe™ (E. 53).

Como se puede apreciar los relatos apuntan a que ambas manifestaciones culturales
estan estrechamente ligadas. La relacion de la ceremonia con el mapuzugun se fundamenta
en que la rogativa se hace en mapuzugun, por ello, la participacion activa y la comprension
de cuanto se pide y se agradece en un gillatun Gnicamente se puede hacer, hablando y
entendiendo el Mapuzugun.
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Por lo tanto, lengua Mapuche, es uno de los primeros elementos que se releva como
unidad distintiva integral, por cuanto no corresponde s6lo a un medio de comunicacion,
sino que se considera como el vehiculo por el cual se transmite conocimiento y
particularmente la l6gica del pensamiento mapuche, permitiendo el aprehender la lengua en

su contexto real de uso:

“...porque en la cultura Mapuche, o en la forma nuestra se habla en
mapuzugun y la l6gica esta en mapuzugun, todo lo que es la cultura
mapuche (...) el concepto rewe por ejemplo que significa el concepto rewe
que significa este otro concepto eso solo estd dicho en mapuzugun y
aquellos que nacimos en la comunidad vivimos, vivenciamos
experimentamos el mapuzugun somos los que podemos decir esto es asi...”
(EE.7)

En la familia y comunidad Mapuche existieron diferentes instancias de interaccion
que estimulaban el aprendizaje de la lengua Mapuche y los conocimientos que alli se
transmiten. Hoy en dia, la practica del mapuzugun se ve reducida a las instancias
ceremoniales y de encuentro entre Mapuche, dandose con mayor énfasis en las personas
adultas. Los ancianos que manejan el mapuzugun como primera lengua, intentan con
grandes dificultades hablar el castellano al asistir a oficinas publicas o al comercio, saben
que no los atenderan si hablan en su lengua, ademas los miraran en menos y se les
reprochard el no poder comunicarse claramente (Caniguan y Villarroel, 2001). Esta
situacion predispone a los jovenes Mapuche a hablar el castellano como primera y
practicamente Unica lengua, para evitar ser discriminados o tener dificultades en su
desarrollo personal, ya que el mapuzugun no es valorado legalmente o no tiene un sentido
practico para la sociedad dominante. Sin embargo, los adultos mantienen su resistencia
frente a la tematica relevando el mapuzugun, para la transmisién y permanencia de la

cultura;
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“Mapuzugun, para que no se pierda la cultura y se motiven los jovenes”
(E.46).

En este ambito, las personas manifiestan la necesidad de poner en practica la
transmision del mapuzugun, principalmente en las escuelas, lugar donde concurren a diario

nifos y nifias a compartir instancias de aprendizaje con sus pares.

3.3 Medicina Mapuche

La medicina mapuche se basa en el conocimiento de los poderes curativos de
plantas y vegetales silvestres. ElI 69,4% de las personas sefialan utilizar la medicina
Mapuche cuando se sienten enfermas, promoviendo el uso de las plantas medicinales a toda
su familia. Indican que pese a la escasez de hierbas, buscan lugares en donde puedan
hallarlas para sanar diversos malestares, tanto personales, como dentro del grupo familiar.
El estar bien, en equilibrio mental, fisico y espiritual, se relaciona ademas con la
alimentacion, sefialando que una practica fortalece a la otra, es decir, una alimentacion
sana, fortifica el ser, manteniéndolo libre de enfermedades, al respecto, se extrae la

siguiente opinion:

“La Medicina Tradicional, mantener la fe en los remedios naturales, para

tener mas salud. Y una buena alimentacion” (E. 48).

La utilizacién de la medicina Mapuche, conlleva una relacion de fe y creencia en la
fuerza curativa de la naturaleza, por tanto, mientras exista fe, sanaran las enfermedades y se
recuperara el equilibrio perdido en algin momento:

*“...el afio pasado fui a donde mis hermanos que viven en otro lugar y ahi fui
a buscar algunos remedios, para cuando se enferman en la familia, les

hiervo un poco de remedio asi se van mejorando de a poco, los nifios de la
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casa no van al hospital cuando estan enfermos, yo le preparo remedio y

solos se van recuperando de las enfermedades™ (EP.13).

El uso de la medicina, si bien se ha visto potenciado a través de la creacion de
centros de salud intercultural, la gran problematica que estos espacios han tenido para el
tratamiento de las enfermedades, es la escasez de hierbas en las comunidades. La
disminucion de las tierras en manos de la poblacion Mapuche y la rapida expansion de
bosques junto a los latifundios incidié considerablemente en la diminucién de los espacios
para la obtencion y uso de recursos medicinales a especialistas médicos y las familias
(Jelvez, 2011). Esta realidad la han vivenciado las personas encargadas de promover el uso

de la medicina tradicional Mapuche, sefialando lo siguiente:

“la disponibilidad de las plantas de las comunidades, ya no es la suficiente,
la recomendable, por lo tanto aqui hay un problema grande, el ecosistema
ha cambiado, sobretodo ya no disponemos de los humedales que antes
disponiamos. Por lo tanto, cualquier ceremonia de machi, necesita plantas
de cerro de alturas, como plantas de humedales, como pasto, pasto de
pantanos. Y eso no es muy facil de encontrar, por lo tanto, el hecho que esté
cambiando el medio ambiente, es un problema para la continuidad de la
cultura mapuche y en la medicina mapuche” (EP.3).

La evidente disminucidn de las hierbas medicinales, por la abundante plantacion de
arboles artificiales y la reduccion de los terrenos, ha puesto en riesgo la practica de la
medicina Mapuche, y con ello se ve alterado el equilibrio mental, fisico y espiritual

personal y comunitario.
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3.4 Actividades socioculturales

La participacion de las personas en actividades socioculturales Mapuche es
interrogada de manera conjunta en la encuesta aplicada a los participantes del presente
estudio®. De ellos, un 61,3% sefialan participar de algin tipo de actividad sociocultural,
dado que son espacios de encuentro para compartir y estrechar lazos de amistad con la

comunidad o personas de otros Lof mapu, entre las que destacan:

We txipanti:

We txipantu corresponde al inicio de un nuevo un ciclo en la naturaleza que ocurre
en el hemisferio sur, cuyo acontecimiento es motivo de celebracion por los pueblos

indigenas en general, y Mapuche en particular.

“We Xipantu-afio nuevo- por el cambio de energia que esta ceremonia da”
(E. 35).

Esta actividad sociocultural ha cobrado relevancia en distintas instituciones
reivindicativas de la cultura Mapuche y en los establecimientos educacionales de la region,
principalmente en aquellos que tienen una alta concentracion de estudiantes Mapuche
(Nanculef, 2005). La celebracion se asocia normalmente a uno de los santorales catélicos,

especificamente a, San Juan.
Mingako.
La solidaridad en la cultura Mapuche se manifiesta en distintos ambitos. Se destaca

entre ellos la ayuda reciproca en las labores de trabajo en el campo (siembra, cosechas,

etc.), denominado Mingako.

% Ver anexo: Encuesta, en donde se considera entre las actividades sociales, el mingako, we txipantii, mafiin,
eliwin, entre otros.
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“Mingako, para trabajar mas adelantado, se avanza mas que estando solo”
(E. 42).

Antiguamente, el mingako era una practica recurrente, situacion que fue
disminuyendo con el correr de los tiempos, las razones de ellas son variadas, unos dicen
que la influencia de la iglesia afectd la relacion permanente que existia entre las familias
del lof, otros culpan al sistema econdémico que los hizo sumarse a una instancia
competitiva, mientras que algunos mencionan el sistema politico que ha atacado por

distintos ambitos, siendo uno de los mas potentes el &mbito educativo (COTAM,2003).

Mafun.

El mafiin corresponde al acto de celebracion de la unién matrimonial, evento que se
lleva a cabo como actividad culmine de una serie de pasos previos de acuerdo a las pautas
culturales Mapuche para estos efectos.

La préactica del mafiin permanece vigente aunque en menor grado que en épocas
pasadas, constituyendo parte de la espiritualidad del mundo Mapuche. De aqui que, el
inicio de una nueva familia manifestada en el matrimonio es motivo de acciones de caracter

ceremonial asociadas a reglas protocolares que sellan el inicio de un nuevo vinculo social:

“yamuwiin milekefuy ta kuify, poyewin milekey, gen pufien we kuregi tafy,
plfien, zomogeafuy, wentxugeafuy, ragifielwe tukugekey, gellipugepuy, ta
kimin inchifi ta ayin mew, txawdy ttfachi wekeche, chaw gunechen, fey tafii
femkonuwiin,ta tiifa, miley tafii aceptafiel, femayayifi ta tifa,witxanpafiyif,
kelluafiyii, epuchimage chi may, pin zugu nentukefuy llellipunzugu,

(...),entonces gen fotiim gen fiawe,mileay ta kullitun ka, mileay ta kori fey
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mew muleay, epu kawellu ka, fey mew preparawi ta fitakeche,

gillanzugupuy, fitanzuguka, ka kiime zugu llemay’’(EP.7)

Traduccion: (antiguamente existia respeto entre las personas, habian
demostraciones de afecto. Cuando recién se casaban los hijos, sean hombres
0 mujeres, se recurria a un intermediario, se hacia una especie de rogativa,
porque nos agrada, se han unido estos dos jovenes, porque las fuerzas que
nos rigen asi lo han querido, tenemos que aceptarlo, por eso vamos a
apoyarlos, ayudarlos, hasta dos veces se iba a decir eso con rogativa (...)
entonces los padres del hijo o la hija dicen que tiene que haber pago por
eso, habra comida también, dos caballos, y asi las familias se preparaban e

iban a pagar por la novia. Pues casarse es un buen asunto).

El respeto y validacion que se le otorga a la uniéon de un hombre y una mujer para
fortalecer el vinculo social, se evidencia en que las familias asuman acciones regidas por

las pautas de relaciones sociales referidas al matrimonio y el maflin particularmente.

Para que el varon, y por tanto, la nueva pareja sea aceptada por la familia de la
novia, un emisario —werken- asume como mediador junto a otra persona que asume como
intermediario —ragifielwe- quienes se encargan de que la nueva pareja sea aceptada, para
ello, se realiza una suerte de rogativa a los padres de la novia, para que finalmente acuerden
la forma y el dia de celebracion del matrimonio, ceremonia del mafiin en el cual el novio,
presenta a los padres de la novia el pago solicitado por motivo del matrimonio (Huaiquilaf,

2008; Guevara 1913). Algunos entrevistados relatan como se hace el mafiin:

“El mafiin todavia se hace, se va a pedir a la novia, se llevan caballos para
matarlo, miley ta gijaf zugu welu ka, muley ta gijafi zugulu, ka eliwkey ta
chumgechi ta poyal ta fii llalla, ta fii pufimo, fii nanig, ta fi fillka, kom ta fii

kimal fey ta ti gapifi, gapifi se llama la novia” (EP.8).
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Traduccion: (la celebracion mapuche del casamiento todavia se hace, se va
a pedir a la novia, se llevan caballos para matarlo, habia pago, asi también
habian personas que iban a hablar para que se produjera el pago y la forma
en que se le iba a agradecer a la suegra (mama de la novia), al suegro
(papa de la novia), a la suegra (mama del novio), a los cufiados de la novia,

todo eso se le ensefiaba a la novia, gapifi se le dice a la novia).

En este proceso, el giilham —consejos- es una instancia particular de la ceremonia,
momento en el cual se les indica tanto al novio como a la novia, la forma de
comportamiento que deben tener para con la nueva red de parentesco que inician. En la
actualidad, la realizacion del mafiin se ha visto disminuido sin saber los factores de ello,
pero se manifiesta una tendencia al mestizaje (Valenzuela, 2007), el cual podria ser un

factor de no realizacion del mafiin.

Elawan.

La muerte en la cultura Mapuche es considerada como un paso a otra etapa, motivo
por cual ante este acontecimiento se realiza una actividad que retne a toda la familia y la
comunidad para despedir a la persona y preparar su espiritu para el viaje a esa nueva etapa.

Esta actividad se denomina ElGwiin.

Esta ceremonia sociocultural, ain perdura en las comunidades. Del mismo modo, en
que la formacion de una familia es motivo de acciones ceremoniales, la muerte es
concebida como el paso hacia una nueva etapa, cuyo viaje se concreta desde la muerte
especifica hasta la salida del difunto hacia el cementerio.

“Elowin mew kay, kifiekemple ta feyta, ripalu zugu, pa fuera fey kiime

nentuy eluwin, fey kiime amulpulligey, ti amulhu kamapu (...) chumul wiila,
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mulepey ta eluwin, kifie anti mew, rume kiime txipay, mapuche eltwun,

poyew(n rume kiime txipay” (EP.9).

Traduccion: (los funerales mapuche en algunas partes, los que han estado
afuera hacen funerales adecuados, asi se hace una buena rogativa para que
el alma emprenda su viaje a otras tierras (...) el otro dia ocurri6 un funeral,
sali6 muy bueno, un funeral mapuche hubo demostraciones de afecto, sali6

muy bueno).

El eltiwiin, como actividad ceremonial se realiza con el fin de compartir los Ultimos
instantes de la persona en su casa. Esta ceremonia, dependiendo del sector territorial, dura
entre 3 y 4 dias. El dltimo dia el difundo es sacado al patio de su casa, instante en que la
familia y la comunidad comparten alimentos. Previo a la salida al cementerio se realiza el
amulpdlliin, una instancia en la que dos o cuatro personas realizan un relato de la vida de la
persona que se va, procurando guiar el alma, que emprenda su viaje en calma, y no mire
hacia atras (Schindler, 1996). Todo este proceso es acompafiado por familiares y amigos de
la comunidad y por personas de comunidades vecinas y/o lejanas invitadas por quienes

entran al eliwin.

Palin.

El palin es una actividad de caracter social que se realiza entre dos grupos de
personas de género masculino. Es considerado un juego en tanto posee una estructura y
reglas particulares en su desarrollo; es una actividad social en tanto es un encuentro que
surge a partir de vinculos sociales que una comunidad tiene con otra, y en su desarrollo se
generan nuevos lazos sociales entre los que se encuentran los kon (més detalle ver pagina
63) De acuerdo a los datos levantados de las encuestas, se releva que un 48,4% de las
personas aseguran gque mantienen vigente la practica de juegos y deportes Mapuche,
destacando en esta area, el palin.
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“... Palin, es una tradicion antigua™ (E. 38)

En la actualidad, son pocas las comunidades que mantienen vigente la practica del

palin como instancia de encuentro sociocultural:

“Palin niekeyif kuyfy [fey tlifa ta] gewelay, (...) (Kuify wechelelu inche ta
palikefun rumefima , wichageken petu piken, kuyfi zewma wichageken, ti
Roble Huacho pigelu gemeken , yegepaken feyta ka magelhgeken ka , kiime
palife utugeky taty, kim rakizuamgelhu, fey mew nien llemay, palin llemay
kimgen, fey nien Weny llemay kamapu , kiime palitulu ta inche, ayigey che
ka gltxamkagey mapuche kiimelkaimy pefii kellupaymi, faly palin, kiime
palife, pikenew chaf mapuche fey ta dios ta elhenew,pichy palife gen
pikefifi”’ (EP.2).

Traduccion: (antiguamente hubo palin por aqui, pero ahora ya no ocurre
(...) antes cuando yo era joven siempre practicaba el palin, me invitaban,
me invitaban mucho, iba al sector de Roble Huacho, me venian a buscar, me
venian a invitar. A los buenos practicantes del palin se les buscaba, a las
personas que tenian buenos pensamientos, por el palin me conocian, por eso
tenia amigos en otras partes, lejos, como jugaba bien el palin, por eso les
gustaba a la gente, por eso se le conversaba a la gente, lo haces bien viniste
a ayudar, el palin es valorado, eres buen jugador me decian otras personas

mapuche, asi me dejaron les decia yo).

Eran destacados quienes dominaban la practica del palin, reconocimiento que se
evidenciaba en la blsqueda del palife —jugador del palin- para ser convocado a esta
actividad, que dada su trayectoria auguraba un triunfo para la comunidad que lo convocaba
(Manquilef, 1914). En otras comunas como Curarrehue, Padre las Casas, Pucon, se esta

reivindicado la practica del palin, pero ya no de la forma ancestral, en varias comunas de la
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region se realizan campeonatos de palin, en donde participan entre 6 a 12 comunidades,
contando con premios y vestuario para diferenciar a los equipos participantes. Esta realidad,
deja de lado el real sentido del palin como ceremonia dedicada fundamentalmente a

estrechar lazos de amistad entre lof en la antigiiedad.

Awarkuzen.

El awarkuzen es un juego cuyo nombre proviene de los implementos con los cuales
se realizan: habas. Este juego es ancestral cuya practica esta practicamente en extincion.
Corresponde a una actividad con fines pedagdgicos y sociales que, en este estudio, fueron
relatados por autoridades Mapuche fundamentalmente, para transmitir el valor educativo
que ellos tenian. El awarkuzen —competencia mediante las habas-, se practicaba de forma
recurrente en las largas y lluviosas noches de invierno, en donde dos personas se aunaban

para definir quién era el mas habil en el juego:

“awar kuzenkefuy pikey [tafii chaw], inche kay kimlan, feychi awar kuzen,
ceimi kay kimneymi? feyta zoy kimiygun, fey awar kiizentukeyif, wintkefuy

feichi awkantun, amanecian...” (EP.4)

Traduccion: (practicaba el juego de las habas decia mi papa, yo no lo
conoci ese juego de habas ¢usted lo conocié? Ahora se conoce un poco mas,
se amanecian las personas jugando al juego de habas).

Con ocho habas pintadas de negro en una de sus caras cada jugador lanzaba las
habas buscando sacar cuatro u ocho habas negras o blancas; si sacaba cuatro habas de un
mismo color sumaban un kow o punto, y si sacaba ocho habas de un mismo color sumaba
dos kow (dos puntos). Como cada jugador poseia 10 kow, se daba por ganada una partida

cuando uno de los jugadores aunaba para si los 20 kow (Marihuan y Molina, 2007).

163



Asi como el awarkuzen, otros juegos han quedado en la memoria historica de los
mas antiguos en la comunidad, y otros que si bien mantienen una practica en las escuelas
rurales, se desconoce su origen, dado que poseen mixtura con juegos occidentales, como

son el txentxikawe, mas conocido como los zancos, la pallalla, entre otros.

3.5 Alimentacion Ancestral Mapuche.

Respecto a la alimentacion ancestral, s6lo el 9,7% de las personas manifiestan
preparar comida Mapuche en sus hogares, el resto estan ligados a la comida occidental,
tallarines, arroz, etc. Una de las causas de la poca predominancia de la alimentacion
Mapuche, corresponde a la escasez de vegetales, hongos, productos del mar, frutos de
recoleccidn, entre otros, que en tiempos pasados eran abundantes y formaron parte central
en la dieta del Mapuche mogen (Sepulveda, 2005). Lo anterior, fue consecuencia de la
instalacion de grandes empresas forestales y la utilizacion de quimicos altamente invasivos
para las plantas y vegetales nativas. Lo mismo ocurre en el mar, donde la utilizacion de
herramientas mas sofisticadas, la progresiva extincion de los productos, y la
implementacion de normativas legales que regulan la extraccion de productos marinos, ha

incidido en la pérdida de la alimentacion propia del sector costero.

“El camaron ha ido desapareciendo, ya no queda mucho, pero yo sigo
buscando o recolectando camarones. Antiguamente se hacia sopas, se comia
con harina tostada. Pero las personas que se dedicaban a buscar el

camarodn ya no quedan” (EP.13)

La alimentacion, como componente del Patrimonio Cultural Mapuche, esta asociada

al equilibrio en la salud:

“fey ta miley ta tifa, inchifi ta mogeleal, milekefuy ta muzay kuyfi,
mullokifi, allfiza, awar, kotxul allfiza, kotugeki ta allfiza, fey ta ikegey,
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watxolki ta flitakache. EI mejor alimento muy natural, mas o menos
hablando ochenta afios atras, lo viejos duraban ochenta, cien afios y morian
de vejez no por enfermedad (...) naportukeygin, allfizatukeygln, productos

del mar, son alimentos muy natural tienen muchas vitaminas™ (EP.7).

Traduccion: (por eso existe todo esto, para que nosotros vivamos, habia
muzay*’, habia millokifi —bolita de legumbres cocidas-, arvejas, habas,
arvejas secas saladas, se tostaban las arvejas, eso se come, los molian con
los dientes las personas antiguas. EI mejor alimento muy natural, mas o
menos hablando ochenta afios atras, lo viejos duraban ochenta, cien afios y
morian de vejez no por enfermedad (...) consumian comidas de yuyo, de
arvejas, productos del mar, son alimentos muy natural tienen muchas

vitaminas).

Se releva una gran variedad de granos que forman parte de la materia prima de
elaboracion de la alimentacion mapuche. Entre ellas el poroto, arvejas, habas; diferentes
formas de consumo tostadas, cocidas. Vegetales del campo, productos marinos formaban

parte de la dieta Mapuche (Sepulveda, 2005). En este sentido se plantea que:

“El bosque provee gratuitamente todo el afio, si hablamos de frutos le
vamos a encontrar el mes por ejemplo si hablamos de los pifiones, los
pifiones la cosecha es abril y mayo, los dihuefies son octubre, el maqui
febrero marzo, la murta la misma época marzo abril, la zarza mora, la
mosqueta son frutas de verano, los changles junio julio, o sea, todo el afio,

todo el afio distintas frutas distintos productos™ (EP.14).

De este modo las familias Mapuche varian la ingesta de alimento de acuerdo a los

productos estacionales. Mientras tanto (en épocas pasadas), aquellos productos que no

%" Bebida elaborada en base a trigo o choclo. Cabe precisar que en territorio Pewenche esta bebida es en base
a pifiones y recibe el nombre de Chavid.
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tenfan a su alcance eran obtenidos mediante Txafkintu —intercambio- con otros sectores

territoriales.

Cabe precisar que, muchos alimentos Mapuche tienen relacion con la elaboracion de
alimentos en otras culturas. No obstante, que posean una denominacién propia en

Mapuzugun da cuenta de la pertenencia de los mismos.

“Antes salia muchos pescados, se pescaba lisa, huaiquil, salia muchos
pescados, nosotros cuando pescabamos, los negociabamos, saliamos a
cambiarlos por trigo, por dinero, asi como sobreviviamos, asi fue también
como conocimos el dinero, por que antiguamente no se conocia el dinero, mi
papa salia a vender, y nosotros éramos chicos cuando igual comenzamos a
sacar pescados y negocidbamos también (... ) porque se trabajaba para tres
botes, en el cual les trabajaba y recibia pescado, cien a doscientos pescados,
tenia que hacer mingako —junta de personas que colaboraban en un trabajo
determinado-, para limpiarlos y hacerlos ahumados™ (EP.13)

Los productos marinos eran recolectados para el consumo familiar. Se ahumaban
para su conservacion y para llevarlos a otros sectores y hacer txafkintu —intercambio-,
instancia donde la gente lhafkenche obtiene productos que no se producen en sus sectores,
igual que en el sector pewenche. Ademas existen alimentos que son transversales a los

territorios, por ello, representativo de la alimentacion Mapuche en general:

““Se hacen el multxun —catuto- que le dicen, se hace la comida del locro con
harina cruda, esas cosas se hacen en las mayorias de los hogares eso si que
esta vigente es parte de la alimentacion, porque la alimentacién mas sana
que pueda haber” (EP.5)

Se destacan las propiedades preventivas de enfermedades que poseian los productos
alimenticios. Esta caracteristica puede observarse en la longevidad de los ancianos
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Mapuche en la antigledad. Cabe precisar que, la cocina Mapuche ha sufrido
transformaciones propias producto del contacto con la cultura occidental incorporandole
elementos propios asignandole una identidad particular a dichas preparaciones.

Actualmente se esta trabajando a nivel personal y colectivo la reivindicacion de la
alimentaciéon Mapuche, situacion que se vera fortalecida en la medida que se cree
conciencia respecto del valor nutricional de los productos que se pueden encontrar en la
region de la Araucania; en el ambito de la familia y la comunidad, y de las instituciones
involucradas (INDAP, CONAF, municipios, empresas forestales en general) para la

preservacion de ciertos vegetales que en la actualidad son considerados “malezas”.

3.6 Arte Textil Mapuche.

El arte textil Mapuche es una de las actividades que se relevan como parte de los
componentes del Patrimonio Cultural Mapuche. EI 48,4% de las personas entrevistadas
destacan la importancia de la préactica del telar en la actualidad®. Una de las caracteristicas
de la textileria antigua fue, lo personalizada que era la accion de elaborar una prenda de
vestir, por cuanto todo el proceso que involucraba, se realizaba pensando en las

caracteristicas de la persona que iba a utilizar dicha prenda.

“antes desde la esquila, desde el hilado, la escarmenada que se hacia, se
estaba pensando para la persona que la iba a ocupar, era uno hacia la
manta para la persona” (EE.7).

Esta caracteristica también hace referencia a la especializacion en este trabajo, por
cuanto habia personas especializadas en seguir este proceso, reconocidas por su expertis en

la materia.

% El arte textil Mapuche es una actividad propia de la mujer Mapuche, por esto cabe la posibilidad que este
porcentaje esté relacionado con la cantidad de mujeres que respondieron a la encuesta, lo cual no significa que
los varones no releven esta actividad.
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“si la gente tejia, por ejemplo, si nos vamos a esa linea o se trabajaba la
madera, era por un lado para el abastecimiento propio, pero la gente
también hacia intercambio con eso, es decir, tenia que haber ese elemento
de también satisfacer las necesidades de la vida, porque como en toda
sociedad se establece esas especialidades, y yo creo que en la cultura
mapuche también estaba la especialidad, no todas las mujeres sabian tejer y
de todas las que sabian tejer no todas sabian hacer fAimin -tejido con
disefios- , y de todas las que hacian fiimin, no todas hacian giiren makufi —

mantas tejidas en telar”” (EE.8).

La especializacion también fue uno de los fundamentos que permitia el txafkintu -
intercambio- Mapuche. Por lo tanto, la persona especializada en alguna préactica, le permitia
abastecerse a si mismo y, para obtener otros bienes ofrecia sus productos como medio de
cambio. De este modo, la produccién para el intercambio es una préactica ancestral que se
mantiene en la actualidad a pequefia escala, y en la mayoria de los casos se reemplaz6 por
la comercializacion, especialmente en el rubro del arte textil mapuche, como ejemplo,

tenemos la siguiente opinion:

“El Telar (...) ayuda a realizarse econdmicamente. Ayuda a mi familia” (E.
24).

El telar, es una de las practicas que predomina en la region, fruto de la mantencién
del conocimiento ancestral en la elaboracion y disefios propios de la cultura Mapuche.
Ademas, se ha masificado la ensefianza mediante talleres financiados por instituciones
gubernamentales (CONADI, CNCA, Universidades, ONGs y otros) como también
aquellos de iniciativa personal y comunitaria (CONADI, 2009). Sin embargo, las
creaciones de prendas con la técnica del telar, carecen de conocimientos Mapuche que se

transmiten en el ejercicio de este arte, reproduciéndose Unicamente la técnica del tejido.
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Es normal por estos dias, ver en las calles céntricas de la ciudad de Temuco, a las
flafias —mujeres adultas- vendiendo sus makin, txarilogko, entre otros productos
ornamentales, como caminos de mesa, adornos de pared, bajada de cama y una cantidad de
prendas de vestir que son entregadas incluso al extranjero por entidades mas reconocidas,
como lo es la fundacion Chol —Chol, por nombrar alguna. Por lo tanto, se puede inferir que
la practica de la Textileria traspasé el ambito del consumo y/o utilizacion familiar, ahora
constituye una forma de ingreso econdmico para las familias que trabajan la lana en
general, lo cual ha situado al Arte textil mapuche en la categoria de “artesania”,
transformacion que se refleja en el uso de las prendas que se elaboran con esta técnica. En
Gltima instancia, al igual que en tiempos pasados, el arte textil contina siendo un trabajo

exclusivo de las mujeres Mapuche.

Es importante mencionar, que todos los componentes del Patrimonio Cultural
Mapuche descritos en este apartado, corresponde a aquellos que los/as encuestados/as,
consideran como parte importante o relevante, por tanto, no retne la integralidad del
conocimiento y cultura Mapuche. A su vez aquellos expresiones que no aparecen y que
fueron considerados como parte importante del Patrimonio en la Caracterizacion del
Patrimonio Cultural Mapuche, responde en gran medida a la pérdida de este conocimiento o
la permanencia de vagos recuerdos de su practica. Entre estos, se puede mencionar el
giilam, el sistema médico Mapuche, el poyewln, entre otras, que abordaremos en las

practicas en riesgo de pérdida.
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4.- ESCENARIO SOCIAL, CULTURAL, POLITICO Y ECONOMICO QUE
CONFIGURAN RIESGO PARA EL DESARROLLO DEL PATRIMONIO
CULTURAL MAPUCHE

Existen antecedentes de antiguos ancianos Mapuche, que a través de los suefios le
fueron dando informacion de las transformaciones que iba a ocurrir en la cultura Mapuche a
causa del contacto e imposicion de forma de vida y costumbres de una cultura ajena. El
relato que sigue, es evidencia de un suefio contado a una mujer del territorio Lhafkenche
por un adulto de su Lof mapu:

“A través de un suefio, una vez vinieron unos wigka a buscar pequefios
animalitos para el zooldgico, (me dijo un abuelito),... yo andaba en la playa
pero haciendo purun tenia unos pantalones asi (...) y me dijo; hay hija que
los wigka, me llevaron los animales, a otro lugar, estan encerrados, no van
a ver mas esos animalitos, no tendran mas comidas, asi me dijo, todos los

animalitos (especies del mar), se los llevaran todos, se extinguiran” (EP.13)

Este mal suefio, se ve reflejado en la realidad actual, en donde producto de las
transformaciones, sociales, politicas y culturales, las practicas y conocimientos ancestrales

han ido desapareciendo:

“En todos lados sucede lo mismo, y asi va seguir, porque los ancianos
decian antes, cuando entren las escuelas a las comunidades, van a ser
aplastados con la educacion se ira desapareciendo el conocimiento por
culpa de la escuela, y es verdad porque asi esta sucediendo” (EP.13).

Los saberes y conocimientos Mapuche han ido en progresiva pérdida, esto se debe a
diferentes factores, siendo el mas influyente el escenario social de relaciones interétnica

que se destacan por la desigualdad e imposicién cultural a la que se vio sometida la cultura
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Mapuche. EIl aprendizaje cultural enraizado en el pasado, fue reemplazado por otros tipos
de aprendizajes y conocimientos que se fundan progresivamente en lo que es la
escolarizacién (Quintriqueo, 2010). Este escenario ha propiciado la implementacién de
programas desde las instituciones, intentando recuperar aquello que fue quedando

congelado a través de la historia:

“ahi genera alguna paradoja (...) se quiere buscar un patrimonio cultural
mapuche cuando la institucion oficial esta ‘“despatrimonializando™,
entonces, la  artesania  es precisamente un acto  de,
“despatrimonializacion”, porque desfigura esa grande creatividad del
humano (...), la artesania no es una evolucion cultural, sino es un retroceso
cultural (EE.S8).

El Patrimonio Cultural Mapuche, concebida como una gama de practicas y
manifestaciones culturales propias, con caracteristicas particulares, ha incorporado
elementos de la cultura occidental que, junto con la integracion de éstas practicas a la
sociedad nacional, ha significado una pérdida de los conocimientos que se transmitia con
esa actividad, un ejemplo especifico, es el arte textil Mapuche que, al ser extraido de la
cultura y definirse como artesania, se masifico a distintos ambitos de la vida social,

minimizando su valor cultural con los conocimientos que alli se transmiten.

Esto ha sido producto de la asimilacion e integraciéon en que la cultura Mapuche
transita en la actualidad.

“si ustedes van a la comunidad hablar con algin pefii o una lamgen va
hablar de lo que es hoy dia, de lo que esta pensando hoy dia, como concibe,
como explica, como analiza hoy dia, su mundo entonces alguien va a decir
dios aca, [que esto lo]dejo dios, pero es hoy dia esta confusién que mi pefii
planteaba que hemos confundido y estamos confundidos y este mundo hoy
dia es un mundo de sincretismo de mezcla de todo una mezcla (...) uno
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encuentra de repente explicaciones o dichos que no tienen base, entonces
dicen antiguamente se hacia asi y, por eso lo hacemos asi, por eso quizas
todo lo que se esta reproduciendo no tenga sentido y se le esta incorporando
otro elemento, lo que decia mi pefii, ahi digamos sacan esta figura de un
txariwe —faja que rodea la cintura de la mujer mapuche- y lo meten en el
pilun —orejas- y lo cuelgan en el pilun digamos, porque no tenemos la

explicacion”(EE.7).

Los saberes y conocimientos Mapuche actuales, se encuentran sumergidos en una
mezcla de conceptos y elementos de las culturas en contacto, que suelen intervenir en la
descripcion de los conocimientos ancestrales Mapuche, utilizando de forma indiscriminada
elementos y simbolos Mapuche sin considerar su valor y origen real. “La cultura material
de los pueblos indigenas, especialmente aquellas producciones consideradas como parte del
arte tradicional han sido, y son actualmente, objetos altamente cotizados como objetos de
coleccion (...). Lo anterior, demuestra que en muchos casos, los objetos o elaboraciones
indigenas siguen siendo valorados por su belleza estética, y no necesariamente por el

significado cultural que ellas tienen” (Instituto de Estudios Indigenas, 1998:51).

4.1 Espiritualidad.

Siguiendo con la légica anterior, en el ambito espiritual, se han insertado en las
comunidades las iglesias con sus distintas creencias, situacion que pone en riesgo la
espiritualidad y ciertas practicas culturales del pueblo Mapuche, el relato que sigue es un

ejemplo de esto:

“El mundo evangélico ha ido de alguna forma transformando esas cosas en
otras creencias ha ido cambiando la forma de adorar también, porque aca
dentro de la comunidad habia mucha méas gente que participaba en el
gillatun con la comunidad Melillanca, pero ahora esa gente tiene otros
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conocimientos, son evangélicos, ya no van a €so, y yo creo que también eso
ha afectado bastante a la cultura, ahora no sé si para bien o para mal, pero
usted sabe que la gente de a poco esta en otros conocimientos” (EP.5)

Lo anterior, se refleja en el 41,9% de las encuestas que manifiestan que la religion
constituye un riesgo para la pérdida del Patrimonio Cultural Mapuche. La adscripcion de
las personas de comunidades a las iglesias evangélicas principalmente, ha contribuido a la
enajenacion de las manifestaciones espirituales Mapuche. Hecho que fue programado desde
los inicios de la conquista para “civilizar” a los Mapuche de la region, sumandolos a un
proceso de endoculturacion, es decir, dejar de lado sus practicas ancestrales y asimilar las
occidentales (Menard y Pavez, 2007). Hoy en dia las personas Mapuche, principalmente en
territorio Pewenche, han identificado que una de las principales causas por las cuales las
personas se han sumado a la Iglesia evangélica, es la presencia de alcohol en las
comunidades, siendo el discurso de arrepentimiento de esta falta, lo que a incidido en el

progresivo aumento de las iglesias en las comunidades.

Retomando el proceso de escolarizacion como un factor que también ha incidido en
la pérdida del Patrimonio Cultural Mapuche, entre las personas entrevistadas se sefiala lo

siguiente:

“wigkawi ta wechekeche, chillkatulhu waria mew, kifie, epu txipantu, newe

ayliwmalay ta campo mew allkitilay rulpa zugulay ka” (EP.2)
Traduccion: (los jévenes mapuche se transforman en wigka cuando van a la
escuela a la ciudad, uno, dos afios, ya no se hallan mucho en el campo, no

saben escuchar, y no pronuncian palabras).

La incorporacion de las nuevas generaciones al proceso de escolarizacion

occidental, especialmente fuera de su contexto (ciudad), ha significado una discontinuidad
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en la transmisién de conocimientos Mapuche, dado que la salida del contexto familiar y

comunitario se produce a muy temprana edad:

“...uno de los elementos yo creo que externos el tema de la escuela, los
nifios a los cuatro afos ya salen de la casa y después cuando vuelven a la
comunidad la gente de la comunidad ya no los reconoce, si no estan yendo
todos los dias, si no esta yendo a Gillatun, si no esta participando de las
actividades que se hacen en la comunidad, como lo van a conocer, si no se
comporta como una persona de la comunidad, como lo van a reconocer,
entonces ahi también entra en juego el tema de los valores mapuche que ya

nos estamos olvidando hoy en dia”(EE.5).

La incorporacioén de nifios y nifias a la escuela a un proceso de educacion que carece
de contenidos educativos Mapuche, contribuye a la pérdida progresiva de conocimientos y
practicas culturales propias del pueblo (Quintriqueo, 2010). Esto se suma a la imposibilidad
de los nifios y nifias de participar en ceremonias que se realizan en su comunidad, en tanto
el sistema escolar, exige porcentaje de asistencia efectiva para cumplir con los objetivos de

estudio.

“Ellos estudian y les da vergiienza hablar en mapuzugun, también yo creo
que es la sangre, la sangre que tenemos, somos muy timidos a la vez que les
da vergiienza conversar, por e€so creo que se estd desapareciendo, ya a
nadie le gusta ser mapuche, eso siempre lo he pensado y he mirado,
observado. Porque en realidad yo soy una persona que me gusta salir, me
gusta observar, en la micro, salgo, camino y alli a veces les hablo a las
papay les converso y les pregunto ¢COmo esta papay? jHay yo soy tal
parte! Aungue sean abuelitas no quieren conversar, les da vergiienza hablar

en mapuzugun pero no deberian hacer eso” (EP.8).
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Dependiendo del contexto, se ha visto disminuido el uso de la lengua Mapuche,
incluso en las generaciones mas antiguas. En los contextos fuera de la comunidad, se
requiere del castellano para obtener atencion en los distintos servicios publicos. Se
encuentran asi, personas que no practican la lengua en situaciones de interaccién con otras
personas Mapuche (UTEM, 2008). Esto influye negativamente en el aprendizaje de las
nuevas generaciones dado que son los adultos los que deben dar el ejemplo con la préctica,
para que las generaciones nuevas, bajo el principio educativo de aprender imitando, logren

el dominio de este idioma (Quilaqueo, Quintriqueo y Cardenas, 2005).

“Hoy dia la responsabilidad de la familia de hablar mapuzugun, yo creo
que esa es una verdad que esta ahi, pero también hay que pensar que esa
familia se ve impactada por el mundo externo, si lo que piensa la gente en el
lof que los abuelos los vivian chicoteando para que hablen mapnzugun o sea
hablen castellano y lo mas probable que no quiso ensefiar para que su hijo
no sufra.”(EE.8)

La negacion a practicar el mapuzugun por parte de algunas personas adultas y
ancianas tiene origenes historicos, por cuanto una vez que se instalaron instituciones no
Mapuche en la comunidad como la escuela, el uso del idioma fue reprimido con violencia,
en cuyos antecedentes las generaciones de adultos fundamentan esa negacion al uso y

ensefianza del mapunzugun en su familia.

Sin embargo, de acuerdo a las encuestas un 79% considera que la escuela no
configura riesgo en la pérdida del Patrimonio Cultural Mapuche. Asi también, un 98%
considera relevante que en la escuela se ensefie mapuzugun. Esto asociado basicamente a la
implementacion del subsector de lengua indigena, y la instauracién en la institucion de la
celebracion del We txipantu, que en algunos sectores, se releva como una practica

sociocultural Mapuche.
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“En las escuela algunas veces no queria participar, ahora ultimo voy, los
textos que vienen del ministerio de educacion no vienen con los contenidos
de forma correcta, tengo que corregirlas asi no es como se hace o se dice les
digo, antiguamente no se les ensefiaba a través de la escritura, yo les ensefio
a través del gulham, los ordeno de forma circular y asi es como les ensefio a
los nifios™ (EP.11).

Ahora, si bien esta actividad se considera relevante, existen antecedentes que
indican la poca pertinencia con la que se lleva a cabo la implementacion del Programa de
Educacion Intercultural Bilingtie (PEIB) (Sir, 2008; Cafulef, 2002). Lo anterior, se
fundamenta en que el disefio, la forma de implementacién no se acerca a la realidad de
cémo las personas con conocimientos mapuche conciben la educacion y la transmision de
conocimientos mapuche y, particularmente el relegar la implementacion de este programa
al uso de la lengua sin contenidos culturales mapuche junto con incorporar la escritura de la

misma.

Lo anterior, visto desde la comunidad (educadores tradicionales) se complementa
con lo que se plantean otros actores involucrados en este proceso (profesionales de apoyo
del ministerio) al momento de reflexionar respecto de la implementacion del Programa de

Educacion Intercultural Bilingie:

“... muchos de nuestros educadores ya no estan utilizando el mapuche
zugun —lengua mapuche-, tal vez, en lo mas ancestral que existia antes, los
kuify mapuche zugun —forma ancestral de hablar la lengua- hoy dia, por
ejemplo, no se habla del Mapu lawen —medicina mapuche- Mapu iyael —

alimentacién mapuche-, sino de medicina tradicional de (...) ahi nosotros
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debemos estar como orientado a nuestras fiafias, nuestros lamgenes® que
traten, existiendo esos conceptos el mapuche zugun, porque lo utilizan aca,
porque lo utilicen a nivel de escuela, a nivel de nifios, entonces,
considerando que la lengua es lo fundamental y que estd en riesgo
permanente, todos los dias que en estos minutos es un patrimonio inmaterial

que esta en riesgo” (EE.3).

Los educadores tradicionales, cuya funcién es la revitalizacion del conocimiento
mapuche en la escuela, en el marco de la implementacion del PEIB, estan relevando
conceptos y formas de ensefianza occidentales, en desmedro del conocimiento tradicional
Mapuche, dado la “escolarizacion” de los contenidos culturales (MINEDUC, 2011). En este
contexto también, el Ministerio de Educacion a través de sus direcciones provinciales han
designado profesionales para acompafiar la implementacién del programa, sin embargo,
éstos no estan llegando a todas las instancias involucradas en este proceso, entre ellas la

familia y comunidad:

“Nosotros, por ejemplo, siendo profesionales hablantes de la lengua si bien
podemos sensibilizar a nivel de profesores, a nivel de educadores, pero
lamentablemente no estamos llegando a los lof, no estamos llegando a
nuestros lamgenes, o0 sea, y ¢Quién es el encargado? El ministerio, le echa
la culpa a la CONADI, dice que la CONADI tiene el rol de estar ahi,
entonces no sé, que estara pasando con la lengua, porque los pichikeche —
nifios- realmente no lo estan hablando, los pichikeche —nifios- aqui en la
Araucania lamentablemente uno ve, llega a la escuela, le habla mapuche
zugun...”’(EE.3).

El Programa de Educacion Intercultural Bilingle, asociada a la revitalizacion del

conocimiento Mapuche en el contexto escolar, centra su trabajo en la escuela, no obstante,

% Lamgen es un trato social y consanguineo que los definen como hermano/a, que se dice entre
mujeres -trato social y consanguineo- y entre hombres y mujeres —s6lo trato social-. La denominacion
de hermana sanguinea entre hombre y mujer es zeya.
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se observa que el proceso de aprendizaje de estos contenidos, junto con el mapuzugun, es

una tarea que debe ser reforzada en la familia.

*“... algunos contestan, pero otros no hablan, pero les pregunto ¢Porgue no
hablan? Nosotros como mapuche los jovenes que sabemos como que nos
ayudamos, ustedes porque no hablan en mapuzugun si ustedes no son wigka,
antes la pasabamos muy mal ahora a ustedes le dan un poco de plata para
que estudien, si ustedes no quieren hablar mas en mapuzugun no les daran

mas, ellos se quedan escuchando™ (EP.11).

“... nosotros ¢cOmo hacemos para revertir esa situacion siendo tan poco los
recursos humanos que existen en el ministerio?, o sea, eso para nosotros

seria como lo mas, como el enfoque que podrian darle.” (EE.3)

Se espera que las demandas de revitalizacion del mapuzugun surjan de las
comunidades, sin embargo, esto no se evidencia, siendo otros aspectos como camino, agua
potable, entre otros, los de necesidad mas inmediata, los que prevalecen en las demandas.
Esta realidad, incide en que los programas que se estan implementando no sean pertinentes,

por la falta de supervision y compromiso de todos los actores, ademas se indica que:

“En el contexto escuela-MINEDUC, tiene varias debilidades si bien hay
decretos que establecen que las escuelas tienen que implementar un sector
de lengua mapuche, el decreto también tiene algunos errores, “pifias’ que
dice que es opcional para los padres, entonces, hoy en dia los sostenedores
sobre todo los municipales que tienen un conglomerado de escuelas, si bien
entramos en ese decreto, o se dejan llevar por ese opcional que hace que los
padres, un papa, una mama que diga *’yo no quiero que se hable mapuzugun
en la escuela, no quiero que mis nifios hablen mapuzugun, yo prefiero que

sepan hablar inglés” (EE.3).
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Ahora, si bien se reconoce una responsabilidad en la familia, ésta viene a ser una de
las debilidades que ostenta la cultura Mapuche, pues de un 32% de personas encuestadas
que relevan la lengua como el componente mas importante, de este porcentaje s6lo un

42,2% de ellas practican la lengua al interior de sus hogares o en la familia.

Uno de los obstaculos que también se identifica como foco de conflicto en la

implementacion del PEIB es la escritura del mapuzugun.

“No tenemos alfabeto propio. No hay acuerdo en la escritura del
Mapuzugun. La educacion (MINEDUC) no se ha definido por un
grafemario, como existen tres formas de escritura nos produce confusion™
(Anélisis FODA Territorio Pewenche).

Al igual como se plantea en el relato anterior, la revitalizacion de conocimientos
Mapuche en la escuela a través de la escritura de la lengua se considera poco apropiada. Por
una parte, porque existen varias formas de escritura (grafemarios), y por otro, que la
educacion Mapuche se caracteriza por ser oral y generarse en un contexto especial de
desarrollo. Por lo anterior, se espera una determinacion de las instituciones involucradas
para generar politicas y programas pertinentes que contribuyan con la proteccion del
Patrimonio Cultural Mapuche en riesgo, en este caso particular, el mapuzugun

considerando los conocimientos y l6gica de pensamiento Mapuche.

Otra dimensién identificada, dice relacién con la migracion campo ciudad siendo
una realidad latente en la sociedad Mapuche, considerando que, segun el Gltimo CENSO
existe paridad en el porcentaje de poblaciébn Mapuche en Santiago y la region de la

Araucania.

“fii epu fotim kifie miten zoy mapu zuguy, waria mew mulelu kim
mapuzugulhay, re ayelheki muten, allkitupiralay, pikelay zugualu mapu
zugu, fey ta kimlhay reke ka, feita kimlhay ta mapuche zugu. Gitxamkayal
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famgechi zugu, kimlhay, gltxamkakelhay, mapuche zugualhu pikelay parece,
waria mulhelhu kay (....)”" (EP.2).

Traduccion: (De mis dos hijos sélo uno habla la lengua mapuche, el que
estd en la ciudad no sabe hablar, sélo se rie [cuando se habla], no tiene
sentido que escuche, no quiere hablar, eso no saber la lengua mapuche.
Conversar asi no sabe, no conversa en lengua mapuche, parece que no

quisiera, como esta en la ciudad).

En el relato anterior, se menciona parte de las consecuencias de la migracion campo
ciudad. En la actualidad, se plantea que un 70% a 80% de la poblacion Mapuche se

encuentra residiendo en &reas urbanas (Bello, 2011).

De acuerdo a las encuestas, un 41,9% considera que la migracién a la ciudad es un
factor que aleja a las familias de las practicas culturales Mapuche. Lo anterior, ocurre en
tanto en el contexto urbano, no existen instancias de interaccion para la practica de la
lengua Mapuche, considerada como el principal vehiculo de transmisién cultural (UTEM
2008; Cayulef, et. al., 2004).

4.2. Roles, funciones y oficios Mapuche.

El contexto historico también ha incidido en la pérdida de roles, funciones y oficios

ancestrales, que en tiempos pasados fueron de gran apoyo para el sustento familiar:

“como le decia yo denante, nosotros somos campesinos no tenemos
recursos, 0 sea, N0 tenemos COMO sacar nNuestros recursos y nos veiamos
obligados de trabajar el mar y cosechamos lo que la naturaleza nos da, por
ejemplo, cosechamos el piure que es mas comun y el pescado, la corvina y
el robalo, de repente sacamos el lenguado y nuestro trabajo es un poquito
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sacrificado por el hecho que no tenemos suficiente herramienta como para
trabajar, nos faltan, nos faltan esto traje de buzo, y asi nosotros
sobrevivimos del mar, porque no tenemos entra de plata, un trabajo digno
que podamos decir que ganemos mucha plata, de repente en el verano
cuando llegan turistas, los turistas los compran la mercaderia que nosotros
sacamos y ahi nosotros nos encargamos de sacar los mariscos y nuestra

seflora se dedican en comercializar” (EP.1).

Aqui se releva la escasez de algunas especies de pescado, junto a la falta de
herramientas para la extraccion de mariscos y peces. La generacién de recursos econdmicos
asociadas a la actividad, es un factor de motivacion para la continuacién de la misma, si son
pocos los recursos que se obtienen de una determinada actividad, ésta no serd estimulada
para ser transmitida a las nuevas generaciones. Asi también, dependiendo del nivel de
complejidad que implican ciertas practicas, existe negatividad en que dicha accién la
continten los nifios y jovenes actuales, evidencia de ello, es un relato emanado a proposito

de la recoleccion del piure:

““...a mi no me gustaria o sea por parte de mi hijo no me gustaria que mi
hijo, mi hija estuviera la misma, lo mismo que estoy sufriendo, porque es un
trabajo arriesgado, yo quiero que mi hija algun dia tenga su profesion no se
pu” uno piensa asi por su familia, pero alguno ya yo creo que con el tiempo
van a seguir porque de repente es bueno también creo, es como una
tradicién como dice usted, yo creo que la gente mas de alguno se van a

quedar, pero yo por mi nifia no” (EP.1).

En la actualidad, la recoleccion de piure se identifica como una practica muy
arriesgada para que la familia la continde. Existen otras aspiraciones y suefios para los
descendientes, lo que no implica que otras personas puedan continuar con el trabajo, dado

que se viene realizando tradicionalmente en el sector costero.
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4.3. Alimentacion Mapuche.

La alimentacion mapuche se destacaba por sus componentes que permitian no sélo
satisfacer una necesidad fisiolégica, sino como una instancia de prevencion de
enfermedades. Las entrevistadas destacan en este ambito la variedad de alimentos
existentes en tiempos pasados:

“... milekefuy ta muzay ta kuyfi, mallokifi, allfiza, awar, kotxulh ta allfiza,
kotiigeki ta allfiza, feita ikegi, watxolki ta fitakache. ElI mejor alimento muy
natural, mas o menos hablando ochenta afios atras, lo viejos duraban
ochenta, cien afios y morian de vejez no por enfermedad. Ahora a los
cuarenta aflos, apenas andamos por la mala alimentacion, lo alimentos hoy
en dia son todos artificial, ahora ya no comemos alimentos naturales,
hablando con los viejo, naportukigin —consumian comida de yuyo-,
allfizatukigiin —consumian comida de arvejas-, productos del mar, son
alimentos muy natural tienen muchas vitaminas, el dia de hoy cuando no hay

fideos no comemos™ (EP.7).

Traduccion: (habia muzay, habia millokifi —bolita de legumbres cocidas-,
arvejas, habas, arvejas secas saladas, se tostaban las arvejas, eso se come,

los molian con los dientes las personas antiguas).

Existe un cambio en la familia respecto del consumo de productos naturales;
tradicionalmente la alimentacion con ello proporcionaba la base para una buena salud
fisica, lo que se ha visto evidentemente perjudicado con la incorporacién de nuevos
productos a la dieta de la familia Mapuche. Esto se refleja también en que un 90,3% no
identifica la practica de la alimentacion Mapuche como parte de los componentes de la

cultura.
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“re napor mew mogekelekey ta che, sequia mew afi ta napor, ta gewelhay

mami, re liquido tukulhgekey, kuyfike zoy newengekey ta che...” (EP.2)

Traduccion: (s6lo con yuyo vivia la gente, con la sequia se acabé el yuyo, ya
no queda, [por] el liquido que le ponen [a la tierra], antiguamente las

personas tenian mas fortaleza fisica).

“Antiguamente se comia sano, ahora no hay locro, miltxiin, en tiempo de
siembra se tomaba muday en los mingako, pero ahora ya no se preparan

mas estos tipos de alimentacion” (EP.13).

La incorporacién de quimicos en la produccion agricola Mapuche, es uno de los
motivos que se relevan como causantes de la pérdida de algunos productos como el yuyo,

que para la agricultura occidental es considerada maleza.

“Muzay ta pikefuy ta kuyfikeche —muzay decian las personas antiguamente-,
claro hay muzay en todo los tiempos cuando siembran también me acuerdo,
en aquellos afios si, ahora ha cambiado mucho, la modernizacion, las
maquinarias es totalmente, todo distinto, la gente la tradicion antigua la
estd dejando. Aqui en este lof, no existe ese tipo de ayuda no creen
también” (EP.2)

Asi también la incorporacion de nuevas tecnologias ha deshumanizado la
produccién agricola. Las personas dejaron de considerar esa relacion con la naturaleza que
se producia cuando los trabajos eran con bueyes, en mingako, por lo tanto, dejaron de hacer

las rogativas que solian realizar en las siembras.
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5.- PRINCIPALES COMPONENTES DEL PATRIMONIO CULTURAL MAPUCHE
EN RIESGO

Considerando que el Patrimonio Cultural del pueblo Mapuche es la forma de vida,
del ser Mapuche, los participantes del estudio diagnostico, relevan algunas practicas que se
encuentran mas susceptibles de pérdida. Una de las practicas que se identifica como

principal componente en riesgo de pérdida es, la lengua mapuche:

“... la pérdida del idioma, significa también parte del kimin, de la fuerza,
de la cosmovision, entonces la cosmovisién tiene una fuerza propia, todo lo
que involucra la cultura mapuche, esta dicho en mapuche zugun, incluso en
la vida, en la muerte, en los distintos procesos que vive la persona, distinta
etapa que nos toca vivir estd pensada en la cultura mapuche, y en la medida
que se va perdiendo la cultura mapuche, se pierde todo este conocimiento
que nos da la vida, la sed, formarse, educarse, constituir familia, vivir la
familia, enfermarse , morirse se va perdiendo poco apoco, por lo tanto, la
pérdida del idioma también significa un costo grande para nuestras vidas de
nosotros como pueblo mapuche, pero no es solamente el idioma, sino
también el sentido de la vida, de cudl es el sentido de la vida para el
mapuche en distintas etapas..” (EP.3).

El mapunzugun como canal de transmision comprende el elemento fundamental
para la conservacion de saberes y conocimiento Mapuche. La desaparicion progresiva de la
lengua mapuche significa una pérdida de la cosmovision, los conocimientos asociados a la
vida cotidiana, las ceremonias, las practicas sociales, y en general, repercutiria en la
relacién de la persona con el entorno natural, social y espiritual. De acuerdo a las encuestas
realizadas un 56,5% de las personas sefialan que un factor de riesgo evidente en este ambito

es que, en la familia no se hable mapuzugun, sefialando entre otras cosas que:

“no se puede hacer gillatun con winkazugun” (E. 38)
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De lo anterior, se desprende que para participar de las ceremonias religiosas, es
necesario practicar el mapuzugun y de este modo comprender la rogativa que se realiza en
este encuentro. Por lo tanto, el principal cuestionamiento sobre la ensefianza del
mapuzugun, tanto desde las comunidades como de los especialistas en la materia, es que la
lengua se estad ensefiando fuera de contexto, en un espacio que no necesariamente se
corresponde con el desarrollo integral de nifios y nifias como lo es la familia y comunidad.
Se perdio el gulamtiin (forma de ensefiar, instruir, formar, conocer, a modo de consejo por
parte de los mayores) (FODA Territorio Wenteche, 2011).

Otro de los componentes en riesgo de pérdida progresiva es el arte tradicional
Mapuche. En la actualidad, la masificacion de algunas practicas a la sociedad en general ha
incidido en la pérdida y/o distorsion de los conocimientos asociados a una practica propia
Mapuche:

“Entonces eso es importante distinguir en la persona si siente que esta en
riesgo o que no, siente que la gente esta haciendo mal sus tejidos hoy dia
(...) que la abuelita nunca tejid, asi sino que tejié bien, y yo conozco unas
personas en Txuf Txuf, por ejemplo, unas papay que venden mantas (...)
cuanto piden una manta ellas, ochenta mil pesos, noventa mil pesos, ahi, hay
un patrimonio se fijan, porque ellas tejen seglin el modelo cultural y tienen
su precio mi trabajo vale ya, eso puede ser evaluado de distinta manera por

los que estan aca.” (EE.8).

La masificacion de una practica como el arte textil mapuche ha significado por un
lado, un uso indiscriminado de la categorizacion de “prenda mapuche”, por cuanto
cualquier cosa elaborada con la técnica del giirekan —tejido en telar- es considera prenda
Mapuche. Asi también, hay personas particularmente del sector de Txuftxuf (comuna Padre
Las Casas) quienes manejan un conocimiento mas ancestral, observan las diferencias en las
técnicas y el resultado final de las prendas. Por lo tanto, la practica tradicional mapuche de
trabajo en telar y los conocimientos asociados a ella esta considerada como en riesgo de
pérdida por la masificacion indiscriminada de la misma a la sociedad en general y por la
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necesidad de las personas de adquirir recursos econémicos a través de estos productos.

Ademas del telar otras practicas han formado parte del ingreso familiar como la cesteria:

“Cesteria, porque le da ingreso a mi familia™ (E. 18)

Pese a que estas practicas son parte de un aporte econdmico para algunas familias,
el riesgo de pérdida o la poca préactica de ellas, se fundamenta en la escasez de materia

prima para elaborar los productos. En el ambito de la Textileria se plantea que:

“Hay muchas jovenes que quieren aprender, pero no hay la parte del area
comercial (...) y también proyectos, proyectos hace falta, proyectos...
Porque la gente como es tan reducido el campo y no hay ovejas, entonces si
no hay ovejas, la gente no tiene la materia prima como para poder trabajar,
entonces eso tiene que entrar, (...) hoy en dia como le decia estamos

reducido el campo, la familia esta creciendo, y no hay mas campo” (EP.6).

Por su parte, el arte del trabajo en madera y la cesteria, también han quedado
reducidas a practicas minoritarias, solo el 3,2% de las personas trabajan el tallado en
madera y la cesteria segun la encuesta realizada. Al igual que la Textileria sefialan que la

escasez de materia prima es una de las causas:

“falta materia prima y falta apoyo eso mas que nada, falta apoyo” (EP.6)

Las masivas plantaciones de pino y otras especies no autdctonas constituyen el
principal impedimento de las comunidades Mapuche para continuar con la préctica de la
cesteria, debido a la escasez de la principal materia prima, el foki (Espdsito, 2008).

Otra de las manifestaciones que ostenta un mayor riesgo de pérdida, es el tlkantin,
que corresponde a la acciéon de cantar, acto que normalmente se da en un espacio de
confianza necesario para que surjan y emanen los sentimientos, recuerdos u otras
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emociones, por lo tanto, el tlkantufe, sélo va a cantar si se siente comodo en el espacio en
el cual se encuentra (Caniguan y Villarroel, 2001). De las personas encuestadas, s6lo un 3,2
% manifiesta realizar tlkantiin. Esta realidad se debe principalmente a que los hombres y
mujeres adultos, han dejado de lado la practica recurrente del mapuzugun al interior de la
familia. El Ulkanttn ha sido uno de los elementos relevantes en la oralidad del Mapuche

kimin y por ende clave en la mantencion del mapuzugun:

“escuchan, ulkatun, les gusta también, asi es como se ha ido manteniendo de

alguna otra forma el mapuzugun™ (EP.8).

Los cantos eran y son utilizados en estos dias para contar de la vida Mapuche, de los
sentimientos emanados en torno a la visita de un familiar, demostrando a través del canto,
respeto y carifio por la persona que ha llegado a visitar. Habla del valor de la naturaleza,

entre otros elementos que marcan el equilibrio espiritual entre la personay su entorno:

“el canto que mas me gusta, se llama inche fii mapu —mi tierra-, habla de la
naturaleza, habla lo que tiene la tierra, lo que le dejo el chaw dios, ta fi
semilla ni nagpal ta chaw dios —las semillas para sembrar-, habla de Hualle,
maque, de Boldo, copihue, coulle, nalca, kilkul, todo lo que sea la
naturaleza de la tierra, el canelo, el foye, el triwe, Kiila, rigi, de ahi viene la
manzana, toda la naturaleza que chau dios nos dejo, la huerta que
antiguamente tenian los antiguamente, ese es significado que tiene el canto,
mi tierra bonito” (EP.8)

Hoy en dia son pocas las personas que realizan Ulkantin, las expresiones cercanas a
esto, corresponde a expresiones artisticas fusionadas con instrumentos occidentales,
dejando de lado la practica tradicional de esta manifestacion (Avendafio, et. al., 2010). Otro
factor que ha influido en la no préactica del tlkantln, segin lo expresado por una de las
ulkantufe es la iglesia evangélica principalmente:
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“entran a la religion evangeélica, no les gusta cantar, dicen eso es malo, no
nos sirve, son cosas que ellos dicen, yo también soy una de las evangélicas
muchos afios, pero para mi no hay diferencia, todos somos ser vivo, todos lo
que somos ser, dios nos dejo, por eso ya no se practica mucho, pero a mi me
gusta, soy una de las familia Neiculeo que me gusta, pero cuando me ven me
dicen... uuy te escuche cantar, entonces le digo a que bueno, escuchaste, le
digo yo les mande saludo, pero j¢escucharon los sordos?! (Los que no

escuchan o hablan en mapuzugun)” (EP.8)

En términos generales, la musica Mapuche ha sido afectada por los procesos
histéricos de la guerra, la emigracion, la urbanizacién, la secularizacion, la
industrializacion, la profesionalizacion, el crecimiento econdmico y el turismo nacional e

internacional (Avendario, 2010).

Otro ambito del Patrimonio Cultural Mapuche en riesgo, lo constituyen las
relaciones sociales, especificamente el witxankontuwiin -visita entre parientes y
amigos/as-. La cultura mapuche, destaca su caracter ceremonial en todo su actuar, es asi
cémo el visitar a un amigo o familiar, implicaba asumir ciertos protocolos como el
chaliwiin —saludo-, el pentukiin —accién de preguntar por el estado de la persona, la familia
y la comunidad-, practicas que hoy en dia se ven en desmedro, porque prima la vida

familiar individual:

“...antes se visitaban mas, se visitaban y hay conversaban entre mapuche
ellos, pero le daban un nombre como le daban ese nombre cuando
parlamentaban empezaban a conversar en mapudungun de la vida. Eso es lo
que hacia antes lo otro eso no existe ahora nadie visita a nadie y uno se

levanta con sus quehaceres personales” (EP.5)
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El visitarse entre parientes y conocidos es una de las practicas que mas se relevan
como desaparecidas, tanto asi, que las personas ya no tienen muchos recuerdos sobre esta
manifestacion de respeto y carifio, en el ambito de las relaciones sociales.

Asi también, en las ceremonias socioculturales, existe diversidad, en cuanto a la
practica de las mismas en los distintos sectores territoriales, el relato que sigue, es una

prueba de ello:

“En este lof no hacen mas gillatun, pero dicen que pronto se va a retomar
nuevamente. Nosotros no participamos en otro lof, yo solamente salgo a

mirar el gillatun en otros lof”” (EP.2).

La ceremonia del gillatun por ejemplo, es una de las practicas que en algunos
sectores ya no se practican, no obstante, las mismas personas sefialan que participan de esta
ceremonia como Vvisitas, dado que en sectores cercanos si se practican. De este hecho, se
visualiza un riesgo de transformacion y folklorizacion de la ceremonia, ya que las personas
que no son conocedoras de la espiritualidad Mapuche y mas adn de la lengua, participan
como espectadores, pero no necesariamente se involucran con la integralidad de la

ceremonia.

En esta misma linea, otra de las practicas en riesgo de pérdida es el mafiin —
ceremonia de celebracion del matrimonio-. Los relatos de los entrevistados, dan cuenta que

con el correr del tiempo esta ceremonia esta cada vez mas escasa:

“el mafiin, como que se ha ido perdiendo eso, se puede hacer pero depende
de los familiares, porque las nuevas generaciones, mas se casan en el
pueblo, entonces como que se ha ido esa tradicion en el pueblo, celebracion,

casamientos aqui” (EP.7).
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La pérdida progresiva de esta ceremonia se asocia al lugar donde se contrae
matrimonio. Que éstos ocurran en el &mbito urbano se considera como motivo por el cual
no se realiza la celebracién que las pautas protocolares mapuche establecen para estos
efectos.

“El casamiento todavia sigue vigente, pero como la gran mayoria de las
veces estas costumbres se han ido perdiendo. Y es bonito cuando una
persona vuelve bien en una casa, asi en el futuro, te preguntan tu le

respondes una experiencia buena” (EP.2).

La celebracion del mafiin esta asociada a una ceremonia que permite la validacion
social ante la familia y la comunidad Mapuche, valor fundamental para el fortalecimiento

del &mbito comunitario.

El eliwin, referida a la accion social que se realiza para despedir a un difunto, es

otra ceremonia que se encuentra en pérdida progresiva:

“feyta (eliwin) mulekafuy welu, re kuyfike zugu llemay, aziimiwelay ta
wekeche, Kifiekefipiile, gulu mapu ta kupalu, miley ta akulu ta gulu mapu ka
fey ta chumul willa, milepey ta eluwin, kifie anti mew, rume kiime txipay,
mapuche eliwiin, poyewin rume kiime txipay, pero kom pile ta famechi

txipay, femayifi pikeygiin pero femtukelaygin, kimlaygin” (EP.9)

Traduccion: (los funerales Mapuche aln se hacen , pero [como] son temas
antiguos, las nuevas generaciones no lo aprendieron en algunas partes, los
que han estado afuera hacen funerales adecuados, asi se hace una buena
rogativa para que el alma emprenda su viaje a otras tierras (..) el otro dia
ocurrio6 un funeral, sali6 muy bueno, un funeral mapuche hubo
demostraciones de afecto, sali6 muy bueno, pero no en todas partes ocurre

asi, vamos hacerlo asi dicen, y después no lo hacen porque no saben).
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Esta ceremonia se encuentra vigente en algunos sectores, no obstante esta en
progresiva desaparicion, lo cual estd asociado al desconocimiento de las nuevas
generaciones de las etapas y procesos que involucra. Este desconocimiento sugiere una
pérdida absoluta a menos que se generen practicas de socializacion de los conocimientos

asociados a ella.

Otra practica que denota mayor riesgo es la utilizacién de la ruka, como vivienda
ancestral Mapuche, en donde solo el 1,6% de los encuestados manifiestan poseerla. En la
actualidad la ruka ha sido desplazada por los subsidios habitacionales entregados por parte

del Estado, o por construcciones propias de similares caracteristicas a las estatales.

La actividad agricola tradicional (1,6%) y la economia mas moderna (4,8%) se ve
disminuida debido a la escasa produccion de los terrenos, los cuales hoy en dia requieren de
apoyo tecnoldgico y abono suficiente para que las semillas den buenos frutos. Una vez que
la tierra recibe abono y fertilizantes quimicos, debe estar constantemente utilizandolo para
ser productiva. Por este motivo, las personas manifiestan su interés en que sus hijos/as
estudien, y no se dediguen al trabajo en el campo debido a que no cuentan con los recursos

para invertir y volver hacer productivos sus campos.

Todo este proceso de transformacion y mixtura ha traido consigo, no sélo la
incorporacién nuevas herramientas, sino también la incorporacion de nuevas tecnologias a
la vida familiar y comunitaria, por ejemplo, la television, la radio, internet, entre otros
medios de comunicacién que permiten mantener comunicados e informados a las
comunidades. Sin embargo, las personas entrevistadas y encuestadas sefialan que ello, si
bien es un proceso natural en toda sociedad, no obstante, para la cultura Mapuche se
considera como un factor de riesgo que incide en la pérdida de la misma. Un 58,1% de los
encuestados consideran que la television ha incidido en la pérdida de practicas culturales en
tanto lo que masifica ese medio de comunicacion dista de la realidad de la sociedad

mapuche. Es un elemento distractor que acapara la atencion de las personas perdiéndose
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asi, instancias de conversacion claves para la transmision de saberes y conocimientos

Mapuche al interior de la familia.

6.- PROPUESTA DE INDICADORES DE LINEA DE BASE DEL PATRIMONIO
CULTURAL MAPUCHE EN RIESGO.

La siguiente propuesta tiene por objetivo generar indicadores de Linea de Base y
una medicion inicial de ellos, para su seguimiento y evaluacion en el corto y mediano
plazo, respecto a las politicas de salvaguardia y transmisién del patrimonio cultural en
riesgo. La medicion inicial presente en este informe, corresponde a los resultados de orden
cualitativo y cuantitativo levantados mediante el estudio Diagndstico del Desarrollo
Cultural Mapuche en la region de la Araucania, mandatado por el Consejo Nacional de la
Culturay las Artes, cuyo ente solicita como Gltimo objetivo los datos que aqui se exponen,
a fin de contribuir a la promocion y salvaguardia del Patrimonio Cultural Mapuche en riego

de pérdida.

Cabe mencionar que los datos expresados, estan en directa relaciéon con los analisis
y discusion llevados a cabo durante la implementacion del estudio, en donde se destacan
dos aspectos centrales; primero, se considera Arte, todas aquellas expresiones,
manifestaciones y/o practicas realizadas por las personas Mapuche, dado que tras cada una
de ellas, se insuma conocimiento del pueblo Mapuche, elemento de significancia y valor
para la promocion y salvaguardia. Segundo, en el apartado de orden cualitativo y
cuantitativo en general, no se realiza una clasificacion de Patrimonio Material e Inmaterial,
pues desde la mirada y logica de las personas Mapuche que participaron del estudio, no
debiera existir tal division, ya que puede incurrir en dejar fuera elementos altamente

significativos fuera de la categoria de Patrimonio.

En cuanto a las politicas para la salvaguardia del Patrimonio Inmaterial, que estaria

en riesgo de pérdida, se considera el articulo 17, en donde hace mencion de la necesidad de
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contar con una lista del Patrimonio Cultural que requiere medidas urgentes de

salvaguardia™.

A continuacion, se presenta la matriz de indicadores que reflejan los riesgos de
pérdida de las manifestaciones, practicas y usos de la cultura Mapuche, y de los cuales se
requiere medidas urgentes para revitalizar, proteger y salvaguardar, clasificadas en las
siguientes dimensiones: 1.- Tradiciones y expresiones orales, incluido el idioma como
vehiculo del Patrimonio cultural; 2.- Usos Sociales, Rituales y Actos Festivos: Gillatun,
Mafiin, We txipantii, Eliwiin, Ulkantiin, Palin, Txafkintli, Gulham, Chalin, pentukuwiin,
Mingako, Practicas Musicales ancestrales; 3.- Conocimientos y usos relacionados con la
naturaleza y el universo: Alimentacion Mapuche, Medicina Mapuche; 4.-Artes: Telar,
Plateria, Tallado en Madera, Cesteria.

Esta matriz se encuentra diferenciada, en dos metodologias, por un lado,
cuantitativa, quien arroja datos duros recogidos en los resultados de la encuesta 'y, por otra
parte en cualitativa, que plasman las opiniones, sentimientos, percepciones de los
participantes del estudio, recogidos por la entrevista en profundidad y en el encuentro con
los especialistas. Ademas, a modo de complementar esta linea base, se entregan las
diferentes miradas de los territorios participantes: Lhafkenche, Pewenche, Wenteche y
Nagche, mediante el analisis FODA.

“ Chile y la Convencién para la Salvaguardia del Patrimonio Cultural Inmaterial, articulo 17; Lista del
Patrimonio Cultural Inmaterial que requiere medidas urgentes de salvaguardia. Afio 2008.
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Cuadro 1. Matriz de Indicadores

Ambitos del Patrimonio | Indicadores Instrumento de

Cultural captura de la
informacion

e Expresiones orales, | 1-Porcentaje de personas que | -Encuesta

incluido el idioma como
vehiculo del Patrimonio
cultural inmaterial.

identifican la practica “Hablante de
Mapuzugun”.

2-Porcentaje  de personas que
identifican la practica  “Asesor
Cultural”.

3-Porcentaje de preferencia hacia el
Mapuzugun como manifestacion
mas relevante o primera lengua

4-Frecuencia en que practica el
Mapuzugun.

5-Frecuencia en que practica el
Mapuzugun en la familia.

6-Frecuencia en que practica el
Mapuzugun en su comunidad.

7-Porcentaje de preferencia que se
hable Mapuzugun en la familia.

8-Porcentaje de preferencia de
enseflanza  Mapuzugun en la
escuela.

9-Porcentaje de preferencia del
Mapuzugun en la sefialética.

10-Porcentaje de aprendizaje de
Mapuzugun hacia los hijos/as.

11-Porcentaje de riesgo de pérdida
de la cultura porgue la familia no
habla Mapuzugun.

semiestructurada.

-Percepcién de los entrevistados en

-Entrevista en
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el riesgo de pérdida del Mapuzugun.

Profundidad

- Analisis FODA

Usos Sociales, Rituales | 1-Porcentaje que identifica las | -Encuesta
y  Actos Festivos: | Ceremonias, como Gillatun. semiestructurada.
Gillatun, Mafiin, We
txipantd, Elwin, | 2-Porcentaje  que identifica la
Ulkantun, Palin, | practica del Palin.
Txafkintd, Gulham,
Chalin, pentukuwiin, | 3-Porcentaje que identifica las
Mingako, Préacticas | précticas de Actividades
Musicales ancestrales. Socioculturales, como Maflin, We

Txipantd, Elwin, Ulkantun,

Txafkinti, Gulham, Chalin,

Pentukuwiin, Mingako.

4-Porcentaje que identifican las

Practicas Musicales ancestrales.

5-Porcentaje de preferencia hacia el
Gillatun como manifestacion mas
relevante.

6-Porcentaje de preferencia hacia el
Palin como manifestacion mas
relevante.

7-Porcentaje de preferencia hacia el

Mafin, We Txipantl, Elliwin,
Ulkantun,  Txafkintt,  Gulham,
Chalin,  Pentukuwiin,  Mingako

como manifestacién mas relevante.

8-Porcentaje de preferencia hacia
las Practicas Musicales
Tradicionales como manifestacion
mas relevante.

9-Frecuencia en que practica
Ceremonia Gillatun o Kamarikun

10-Frecuencia en que practica el
Palin.
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11-Frecuencia en que practica
Mafin, We Txipantl, Elliwin,
Ulkantn,  Txafkinti,  Gulham,
Chalin, Pentukuwiin, Mingako.

12-Frecuencia en que realiza
Practicas Musicales Tradicionales.

13-Frecuencia en que practica
Ceremonia  Gillatun en su
comunidad.

14-Frecuencia en que practica Palin
en su comunidad.

15-Frecuencia en que practica
Mafin, We Txipantl, Elliwin,
Ulkantun,  Txafkinti,  Gulham,
Chalin, Pentukuwiin, Mingako en su
comunidad

16-Frecuencia en que realiza
Practicas Musicales ancestrales en
su comunidad

-Percepcidn de los entrevistados en
el riesgo de pérdida de los Usos
Sociales, Rituales, y Actos Festivos.

-Entrevista en
profundidad.

-FODA

Conocimientos y Us0S
relacionados con la
naturaleza y el universo:
Alimentacion, Medicina
Mapuche.

1-Porcentaje que identifican la
Alimentacion ~ Mapuche  como
practica.

2-Porcentaje que identifica la
Medicina Mapuche como practica.

3-Porcentaje de preferencia hacia la
Alimentacion  Mapuche como
manifestacion mas relevante.

4-Porcentaje de preferencia hacia la

-Encuesta
semiestructurada.
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Medicina  Mapuche como
manifestacién mas relevante.

5-Frecuencia en que practica la
Alimentacion Mapuche.

6-Frecuencia en que practica la
Medicina Mapuche.

7-Frecuencia en que practica la
Alimentacion Mapuche en la
familia.

8-Frecuencia en que practica la
Medicina Mapuche en la familia

9-Frecuencia en que practica la
Alimentacion Mapuche en su
comunidad.

10-Frecuencia en que practica la
Medicina  Mapuche en su
comunidad.

-Percepcioén de los entrevistados en
el riesgo de pérdida de los
conocimientos 'y usos de la
Alimentacion y Medicina Mapuche

-Entrevista en
profundidad.

-FODA

Arte ancestral Mapuche:
Telar, Plateria, Tallado
en Madera, Cesteria.

1-Porcentaje que identifican la
Alimentacion ~ Mapuche  como
practica.

2-Porcentaje que identifican la
Plateria como practica.

3-Porcentaje que identifican el
Tallado en Madera como practica

4-Porcentaje que identifican la

-Encuesta
semiestructurada.
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Cesteria como practica.

5-Porcentaje de preferencia hacia el
Telar como manifestacion mas
relevante

6-Porcentaje de preferencia hacia la
Plateria como manifestacién mas
relevante

7-Porcentaje de preferencia hacia el
Tallado en Madera como
manifestacién mas relevante.

8-Porcentaje de preferencia hacia la
Cesteria como manifestacion mas
relevante.

9-Frecuencia en que practica del
Telar

10-Frecuencia en que practica la
Plateria

11-Frecuencia en que practica
Tallado en Madera

12-Frecuencia en que practica la
Cesteria

-Percepcién de los entrevistados en
el riesgo de pérdida de las técnicas
del arte ancestral, como Telar,
Plateria, tallado en Madera,
Cesteria.

-Entrevista
profundidad.

-FODA

en
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6.1 LINEA DE BASE CUANTITATIVA

Cuadro 1. Linea de Base Indicadores Cuantitativos, Ambito: Tradiciones y Expresiones

Orales, incluido el idioma como vehiculo del Patrimonio Cultural.

N° Indicador Medida %

1.- -Porcentaje  identifican la practica “Hablante de | 69,4
Mapuzugun”.

2.- -Porcentaje  identifican la  funcion  “Educador | 4,8
Tradicional”.

3.- -Porcentaje de preferencia hacia el Mapuzugun como | 25,9
manifestacion mas relevante.

4.- -Frecuencia en que practica el Mapuzugun. 32,7

5.- -Frecuencia en que practica el Mapuzugun en la familia. | 42,2

6.- -Frecuencia en que practica el Mapuzugun en su | 40,0
comunidad.

7.- -Porcentaje de preferencia que se hable Mapuzugun en la | 96,8
familia.

8.- -Porcentaje de preferencia de ensefianza Mapuzugun en | 98,4
la escuela.

9.- -Porcentaje de preferencia del Mapuzugun en la| 774
sefalética.

10.- -Porcentaje de aprendizaje de Mapuzugun hacia los | 3,2
hijos/as.

11.- -Porcentaje de riesgo de pérdida de la cultura porque la | 56,5

familia no se habla Mapuzugun.
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De acuerdo a los resultados expuestos en el Cuadro 1, que refleja el Ambito
Tradiciones y Expresiones Orales, incluido el idioma como vehiculo del Patrimonio
Cultural, se puede observar los siguientes resultados:

X Mapuzugun

De los encuestados, el 69,4%, identifico la practica “Hablante de Mapuzugun”, sin
embargo, sélo un 25,9%, releva esta practica como la mas importante para la cultura
Mapuche. En cuanto a la frecuencia de quienes la relevan, solo un 32,7% la practica
siempre, y al interior de su familia un 42,2%. Respecto a lo anterior, un 98,4% le gustaria
que se hable el Mapuzugun al interior de su familia, contradiciéndose con la respuesta
respecto a la motivacion para realizar esa practica, en donde s6lo un 3,2% responde que es
para el aprendizaje hacia sus hijos. Sin embargo, un 56,5% reconoce que es un riesgo de
pérdida de la cultura, el hecho que no se hable Mapuzugun en la familia. Por otra parte, los

encuestados manifiestan que un 40% siempre practica la lengua en su comunidad.

Se puede inferir, que si bien la mayoria de los encuestados identifica el Mapuzugun,
solo una parte de ellos la releva como la mas importante para su cultura y ademas la
practica. Se denota una contradiccion ya que la mayoria le gustaria que se hablase
Mapuzugun al interior de su familia, pero muy pocos lo ven como un espacio de
aprendizaje y via de transmision hacia las nuevas generaciones, aunque se reconozca que es

un evidente riesgo de pérdida de la cultura.

En cuanto al nivel de transmision de la lengua, un 98,4%, le gusta que se ensefie
Mapuzugun en la escuela, sin embargo, s6lo un 4,8%, identifica el rol funcional del
Educador Tradicional, lo que indica que si bien les parece que se ensefie la lengua en la

escuela, pocos reconocen quienes son los encargados de cumplir esta funcion.

Por Gltimo, respecto si considera que la escritura de la lengua Mapuche representa
una via de transmision de la cultura, un 77,4% responde positivamente a esta medida como

una via de transmisién y reconocimiento hacia el Pueblo Mapuche.
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Cuadro 2. Linea Base Indicadores Cuantitativos Ambito Usos Sociales, Rituales y Actos

Festivos: Gillatun, Palin, Mafiin, We txipantl, Eliiwin, Ulkantin, Txafkintii, Gulham,

Chalin, Pentukuwiin, Mingako, Practicas Musicales ancestrales.

N° Indicador Medida %

1.- -Porcentaje que identifican las Ceremonias, como | 80,6
Gillatun o kamarikin

2.- -Porcentaje que identifican la practica del Palin. 48,4

3.- -Porcentaje que identifican las practicas de | 61,3
Actividades Socioculturales, como Mafiin, We
Txipantu, Eliwin, Ulkantun, Txafkinti, Gulham,
Chalin, Pentukuwiin, Mingako.

4.- -Porcentaje que identifican las Practicas Musicales | 3,2
ancestrales.

5.- -Porcentaje de preferencia hacia el Gillatun como | 32,1
manifestacion mas relevante.

6.- -Porcentaje de preferencia hacia el Palin como | 6,5
manifestacion mas relevante.

7.- -Porcentaje de preferencia hacia el Mafin, We | 8,1
Txipantt, Elwin, Ulkantun, Txafkintl, Gulham,
Chalin, Pentukuwiin, Mingako como
manifestacion mas relevante.

8.- -Porcentaje de preferencia hacia las Practicas | 0
Musicales ancestrales como manifestacion mas
relevante.

9.- -Frecuencia en que practica Ceremonia Gillatun 41

10.- -Frecuencia en que practica el Palin. 4
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11.- -Frecuencia en que practica Maflin, We Txipantd, | 10,3
Elwiin, Ulkantun, Txafkinti, Gulham, Chalin,
Pentukuwi(n, Mingako.

12.- -Frecuencia en que realiza Practicas Musicales | 0
ancestrales (individual).

13.- -Frecuencia en que practica Ceremonia Gillatun o | 50
kamarikun en su comunidad.

14.- -Frecuencia en que practica Palin en su |10
comunidad.
15.- -Frecuencia en que practica Maflin, We Txipantd, | 12,5

Elwiin, Ulkantun, Txafkinti, Gulham, Chalin,
Pentukuwiin, Mingako en su comunidad.

16.- -Frecuencia en que realiza Practicas Musicales | 0
ancestrales en su comunidad.

En el Cuadro 2, del Ambito Usos Sociales, Rituales y Actos Festivos: Gillatun,
Palin, Maflin, We txipantii, Elwiin, Ulkantun, Txafkintl, Gulham, Chalin, Pentukuwiin,
Mingako, Practicas Musicales, los resultados fueron los siguientes:

X Gillatun o Kamarikiin

De los encuestados, un 80,6% identifica la Ceremonia de Gillatun, de los cuales un
32,1%, reconoce esta ceremonia como mas relevante para la cultura Mapuche. Respecto al
nivel de participacion un 41% participarian siempre en esta ceremonia y en su comunidad

su participacion seria de un 50%.

Se observa de acuerdo a los resultados, que la ceremonia de Gillatun es la méas

identificada y valorada en el estudio, teniendo una amplia participacion a nivel comunitario.
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Sin embargo, no se puede extrapolar a todos los encuestados, ya que sus porcentajes de
preferencia en la valoracion y la participacion no son mayoritarios, lo que indica que es una

practica y manifestacion en riesgo de pérdida en la cultura Mapuche.

< Palin
Respecto a la practica del Palin, un 48,4% la identificaria, y un 6,5% la reconoceria
como una practica mas relevante. En cuanto a su participacion en su comunidad, s6lo un
10% respondid realizarla. Lo que indica que si bien es identificada, su valoracién y practica

es minoritaria, quedando en evidencia el riesgo de pérdida para la cultura Mapuche.

X Actividades Socioculturales

Un 61,3% identifican las practicas de Actividades Socioculturales, como Mafiin,
We Txipantil, Eluwin, Ulkantiin, Txafkintii, Gilham, Chalin, Pentukuwiin, Mingako. Pero
s6lo un 8,1% de los encuestados las consideran mas relevante para la cultura Mapuche. De
los cuales, un 10,3% la practica siempre. Respecto a si la practican en su comunidad, un

12,5% manifiesta hacerlo.

Lo anterior nos sugiere gque las actividades socioculturales son identificadas, pero no

son muy relevadas ni practicadas, lo que evidencia un riesgo de pérdida para la cultura.

X Practicas Musicales
Las Practicas Musicales ancestrales, la identifican 3,2%, sin embargo, ninguno de
los/as encuentados/as la reconocié como una practica relevante. Estos resultados dejan un

claro antecedente de su riesgo de pérdida.
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Cuadro 3. Linea Base Indicadores Cuantitativos Ambito Conocimientos y usos

relacionados con la naturaleza y el universo: Alimentacion, Medicina Mapuche.

N° Indicador Medida %

1 -Porcentaje que identifican la Alimentacién | 9,7
Mapuche como practica.

2 -Porcentaje que identifica la Medicina Mapuche | 69,4
como practica.

3 -Porcentaje de preferencia hacia la Alimentacién | 0
Mapuche como manifestacion mas relevante.

4 -Porcentaje de preferencia hacia la Medicina | 6,5
Mapuche como manifestacién mas relevante.

5 -Frecuencia en que practica la Alimentaciéon | 0
Mapuche

6 -Frecuencia en que practica la Medicina Mapuche | 8,2

7 -Frecuencia en que practica la Alimentaciéon | 0
Mapuche en la familia.

8 -Frecuencia en que practica la Medicina Mapuche | 3,5
en la familia.

9 -Frecuencia en que practica la Alimentaciéon | 0
Mapuche en su comunidad.

10 -Frecuencia en que practica la Medicina Mapuche | 10

en su comunidad.
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En el Cuadro 3, que contiene el Ambito Conocimientos y usos relacionados con la
naturaleza y el universo: Alimentacion Mapuche, Medicina Mapuche, los resultados son los

siguientes:

% Alimentacion Mapuche
En cuanto a la Alimentacion Mapuche un 9,7 %, de los encuestados la identifica,
sin embargo ninguno de ellos lo releva y por ende no la practican. Quedando un

antecedente de su latente pérdida para la cultura.

X Medicina Mapuche

La Medicina Mapuche fue identificada por un 69,4%, y la relevan como una
practica importante un 6,5%, de los cuales un 8,2% la practican siempre. Ahora bien, un
3,5% hace uso de la Medicina al interior de la familia, mientras que un 10%, lo hace en su

comunidad.

Si bien, la Medicina Mapuche es identificada mayoritariamente, presenta una baja
valoracion y practica, tanto al interior de la familia, como en la comunidad, lo que indica un

riesgo de pérdida para la cultura Mapuche.
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Cuadro 4. Linea Base Indicadores Cuantitativos Ambito Técnicas del Arte ancestral: Telar,

Platerfa, Tallado en Madera, Cesteria.

N° Indicador Medida %

1 -Porcentaje que identifican el Telar como practica. | 48,4

2 -Porcentaje que identifican la Plateria como | 4,8
practica.

3 -Porcentaje que identifican el tallado en Madera | 3,2
como practica.

4 -Porcentaje que identifican la Cesteria como | 3,2
practica.

5 -Porcentaje de preferencia hacia el Telar como | 9,7
manifestacion mas relevante.

6 -Porcentaje de preferencia hacia la Plateria como | 0
manifestacion mas relevante.

7 -Porcentaje de preferencia hacia el tallado en |0
Madera como manifestacion mas relevante.

8 -Porcentaje de preferencia hacia la Cesteria como | 1,7
manifestacion mas relevante.

9 -Frecuencia en que practica del Telar 12,3

10 -Frecuencia en que practica la Plateria 0

11 -Frecuencia en que practica el tallado en Madera 0

12 -Frecuencia en que practica la Cesteria 2
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En el Cuadro 4, del Ambito Técnicas del Arte ancestral: Telar, Plateria, tallado en

Madera, Cesteria, los resultados son los siguientes:

X Telar
Un 48,4% de los encuestados identifican la practica del Telar, y un 9,7% la releva
como mas importante, de los cuales la practican un 12,3%. Lo que nos indica que si bien
es identificada, no es muy relevada ni practicada, segin los resultados, el telar se

considerada en riesgo de pérdida para la cultura Mapuche.

<> Plateria
Respecto a la Plateria, un 4,8% la identifica, sin embargo ninguno de los

encuestados la releva ni la practica.

X Tallado en Madera
Los trabajos en Madera, un 3,2% la identifica, sin embargo ninguno de los

encuestados la releva ni la practica.

X Cesteria
En cuanto a la Cesteria, un 3,2% de los encuestados la identifica, y un 1,7% la

releva como mas importante, de los cuales un 2% la practica.
De los resultados, se puede inferir que, estas practicas: Plateria, Tallado en Madera

y Cesteria, dado sus resultados, estan en evidente proceso de pérdida para la cultura

Mapuche.
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6.2 LINEA DE BASE CUALITATIVA

ANALISIS FODA.

Desde una mirada Territorial, los principales hallazgos encontrados en los Analisis
FODA, realizados en los distintos territorios, en cuanto a las manifestaciones, practicas y

usos que estan en riesgo de pérdida en la cultura Mapuche, se presenta lo siguiente:

e En el Ambito Tradiciones y expresiones orales, incluido el idioma como vehiculo del

Patrimonio Cultural Mapuche.

Entre las causas expresadas por los participantes, podemos distinguir las que estan
categorizadas de manera interna, es decir, desde una mirada autocritica, y que debieran ser
reflexionadas al interior de la cultura del pueblo Mapuche, en donde el principal motivo de
la pérdida de la lengua, es la falta de transmision desde la sabiduria y pureza de los
conocimientos de las personas antiguas hacia los mas jovenes, y la familia que no asume un

rol protagdnico en dicho traspaso de conocimientos y practica del Mapuzugun:

e Las personas antiguas no trasmiten el Mapuzugun (Territorio Wenteche)

e Nuestros padres no nos apoyaron para hablar Mapuzugun (Territorio Nagche.)

e Estamos perdiendo la lengua. En las comunidades cada vez se habla menos.
Recuperarla es un poco dificil (Territorio Pewenche).

e Las familias no incentivan a hablar mapuzugun. (Territorio Pewenche)

e En la familia no se habla mapuzugun. (Territorio Pewenche).

e Hay temor de hablar mapuzugun cuando no se sabe mucho (Territorio Pewenche).

e Sentimos verguenza de hablar nuestra lengua. Vamos perdiendo la lengua. Debemos

tener vivo el Newen (Territorio Wenteche).
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e Los jovenes Mapuche, se avergiienzan de hablar su lengua, y se va perdiendo las

tradiciones, sobre todo, las ceremonias (Territorio Nagche).

Desde una mirada externa, se presentan las causas que se perciben como amenaza
hacia la transmision y proteccion de la lengua Mapuche, identificando principalmente los
contenidos, la forma y quienes transmiten los conocimientos y practicas del Mapuzugun,

como es la escuela, los Educadores Tradicionales y el grafemario:

e La malla curricular no fortalece el Mapuzugun, no hay apoyo hacia los educadores
tradicionales en el colegio (Territorio Pewenche).

e En lasescuelas, la primera lengua es el castellano (Territorio Nagche).

e Lalengua mapuche no se ensefia como debiera, solo se traduce (Territorio Nagche).

e Son pocas las horas de Mapuzugun (Territorio Pewenche).

e Los profesores no son pertinentes, trabajan por dinero, hacen que nos bajan la
autoestima, porque no valoran nuestra cultura (Territorio Pewenche).

e No tenemos alfabeto propio. No hay acuerdo en la escritura del Mapuzugun
(Territorio Pewenche)

e La educacién (MINEDUC) no se ha definido por un grafemario, como existen tres

formas de escritura nos produce confusion (Territorio Pewenche).

Otra mirada externa, que manifiestan los participantes es la discriminacion como
pueblo, a nivel cultural, y la evidente asimilacion a la Idgica occidental, a que se han visto

expuestos:

e Nos discriminan como pueblo, lo que causa la pérdida de la lengua. (Territorio
Lhafkenche).
e Los wigka nos obligaron a hablar castellano, y nos fuimos olvidando de nuestra

lengua. (Territorio Nagche).
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El mapuzugun es una lengua minorizada*, no tiene prestigio (Territorio Pewenche).
Todos los sistemas publicos funcionan en castellano (Territorio Pewenche).
Gente no Mapuche aprende mapuzugun para apropiarse de nuestro conocimiento y

la folkloriza (Territorio Pewenche).

e En el Ambito de los Usos Sociales, Rituales y Actos Festivos: Gillatun, Mafiin, We

txipantii, Eliwiin, Ulkantun, Palin, Txafkinti, Gulham, Chalin, pentukuwiin, Mingako,

Practicas Musicales ancestrales.

Desde una perspectiva interna, la pérdida de préacticas socioculturales del pueblo

Mapuche tiene sus causas por la asimilacion a la cultura occidental respecto a las

ceremonias. Por otro lado, la transmision de los conocimientos ancestrales por medio de la

conversacion ya no se realiza, lo que ha generado la pérdida del sentido de estas

manifestaciones:

Hemos perdido nuestras manifestaciones y practicas importantes: Wampo, palin
(Territorio Lhafkenche).

Las tradiciones como el mafiin, el Eliwiin, se estan perdiendo, porque se prefiere
realizarlas como lo hacen los wigka (Territorio Naqche).

No se realiza las ceremonias como antes: sin vino, hacer purun descalzos (Territorio
Wenteche).

No nos organizamos para hacer una junta o txawiin, como también el palin
(Territorio Nagche).

Se han perdido los espacios de conversacion, epew, Ulkantun, txawin,
wintxankontuwun (Territorio Pewenche).

Se perdio el gulamtiin (forma de ensefar, instruir, formar, conocer, a modo de

consejo por parte de los mayores (Territorio Wenteche).

*L Ver corto promocional.
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Entre las causas externas enunciadas por los entrevistados, que provocan riesgo de

pérdida de las ceremonias y relaciones sociales, se encuentra la religién occidental,

predominantemente, la religion evangélica, que ha influenciado negativamente, invadiendo

las comunidades, coaccionando la participacion. Por otro lado, manifiestan la utilizacion

instrumental que realizan la clase politica, en las expresiones ceremoniales:

Hay comunidades que no practican el gillatun, por ser influenciado por la religion
evangélica (Territorio Lhafkenche).

No participamos de los gillatun por influencia de la religién evangélica (Territorio
Naqche).

La religion evangélica ha perjudicado las tradiciones, sobre todo las ceremonias
(Territorio Nagche).

La religion (evangélica) prohibe asistir a ceremonias religiosas (Territorio
Pewenche).

La religion evangélica es invasiva, debilitan nuestro espiritu, y se van
desapareciendo nuestros gillatuwe (espacio ceremonial Mapuche) (Territorio
Wenteche).

Se utilizan las ceremonias Mapuches, como el gillatun, para promocionar a los
politicos y aquellos que tienen proyectos (Territorio Wenteche).

Se realizan casamientos wigka-mapuche para obtener beneficios (Territorio
Wenteche).

Ambito Conocimientos y usos relacionados con la naturaleza y el universo:

Alimentacion y Medicina Mapuche.

En cuanto a los riesgos de pérdida de la transmision y consumo de la alimentacion

Mapuche, los participantes, distinguen por un lado la falta de promocion de parte de la

familia de una alimentacién sana, optando por alternativas no tradicional, que contendria

propiedades artificiales, que enferman y debilitan la salud:
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La familia no promueve la alimentacion sana, nos dejamos llevar por productos
artificiales (Territorio Lhafkenche).

Optamos por la comida winka (Territorio Naqche)

Los productos transgénicos nos enferman (Territorio Wenteche).

La alimentacion que se ofrece, contiene quimicos, y eso nos enferma, nos debilita
(Territorio Lhafkenche).

Desde una mirada autocritica, las principales causas que provocan pérdida de

conocimientos, valoracion y practica de la medicina Mapuche, se encuentra la recurrencia a

los servicios de salud publica, ignorando muchas veces la propia utilizacion de hierbas y

practicas antiguas. A la vez, la principal autoridad en relacion a la sanacion fisica y

espiritual, la machi, es desvalorizada:

Si nos enfermamos, nos vamos al hospital, y vamos olvidando como nos sanabamos
antes (Territorio Lhafkenche).

Tomamos mas en cuenta los medicamentos y remedios wigka y no reconocemos
nuestra forma que teniamos de sanarnos (Territorio Pewenche).

Hemos perdido el conocimiento de las hierbas medicinales (Territorio Nagche).
Valoramos la medicina winka, a la entregada por la Machi (Territorio Naqche).
Algunas Machi cumplen su rol de sanar, pero se exceden en cobrar (Territorio
Naqche).

Por otra parte, desde una perspectiva externa, la medina Mapuche no es reconocida

por parte de la sociedad no Mapuche, a la vez la invasion de los territorios de plantaciones

forestales, los quimicos esparcidos en los terrenos, hacen que se vayan extinguiendo las

hierbas medicinales, y con ello la préactica de la medicina. Por Gltimo, la influencia de la

religion evangélica, genera la estigmatizacion de la principal autoridad en la medicina

tradicional, la machi:

Lo que se le dice salud intercultural, no existe en la practica, no hay respeto por

nuestra propia forma de sanarnos (Territorio Lhafkenche).
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e Las empresas forestales eliminan las hierbas medicinales, lo que hace que los
menoko se sequen, no hay mawida, se acaba el agua (Territorio Nagche).

e Los quimicos que echan a los sembrados y plantaciones hacen que se sequen las
plantas medicinales (Territorio Nagche).

e Los evangélicos han infundido que la Machi es una bruja, lo que indica ignorancia

(Territorio Wenteche).

e Ambito Técnicas del Arte ancestral: Telar, Plateria, Artesania en Madera, Cesteria.

En el ambito del Arte Mapuche, como son el telar y la plateria, los riesgos de pérdida de
estas practicas, es la falta de transmisién de conocimiento, en cuanto a los simbolos.
Ademas de la falta de motivacion de aprender y buscar los insumos para su fabricacion. Y
la masificacion de estas practicas para su comercializacion, ha derivado del valor de uso
hacia un valor de cambio:
e Falta conocimiento para trasmitir simbolos en expresiones como metawe y glirukan
(Territorio Lhafkenche).

e Falta motivacion por aprender y buscar insumos para tefiir en forma natural
(Territorio Lhafkenche).

e Han hecho mal uso de las prendas (las joyas), las venden muy caro (Territorio

Naqche).
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PROMOCION Y SALVAGUARDIA DEL PATRIMONIO CULTURAL MAPUCHE
DE LA REGION DE LA ARAUCANIA.

La proteccién y promocion del Patrimonio Cultural Mapuche es una tarea que
traspasa a las funciones que puede realizar el Consejo Nacional de la Cultura y las Artes,
por ello, es preciso generar vinculos entre la sociedad Mapuche en general, las
organizaciones, y las instituciones pablicas y privadas, dado que las tematicas a abordar son
integrales. EI Consejo Nacional de Cultura y las Artes y la Corporacién Nacional de
Desarrollo Indigena son los mas reconocidos por su aporte en el desarrollo de la cultura a
través de sus lineas de proyectos. Por otra parte, los vinculos necesarios con otras
instituciones dicen relacion, por ejemplo, en la proteccion y promocion de la medicina
Mapuche, donde se requiere involucrar a instituciones vinculadas al area agricola (INDAP,
CONAF, Municipios, otros) para promover y proteger ciertas plantas y vegetales que se
consideran “maleza”, sistemas de salud (hospitales, consultorios, CESFAM, postas rurales)
para promover y socializar las practicas de salud Mapuche, sintomas y diagnésticos de
enfermedades Mapuche, a instituciones que promueven la alimentacion (JUNAEB) para
incorporar en la dieta productos que aun existen y aprovechar su potencial nutritivo, entre

otros.

De acuerdo a las demandas que surgieron en materia de proteccion del Patrimonio
Cultural Mapuche, se plantean algunas sugerencias de acciones a considerar para abordar

con pertinencia las politicas publicas hacia los pueblos indigenas en Chile.
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1.- Promover con pertinencia

cultural las distintas
actividades asociadas al Arte
Mapuche: Textil, tallado en

madera, cesteria y plateria.

Generar instancias de socializacion de conocimientos que
se transmiten en el proceso de elaboracion de objetos
bajo las técnicas ancestrales Mapuche. Si bien, en la
actualidad se releva la masificacion de estas técnicas, es
preciso que se

resguarden los conocimientos que

transmiten.

2.- Fortalecimiento de Ila
Educacién Intercultural
Bilingie.

Demanda transversal a todas

las entidades territoriales
Lhafkenche,

Naqche y Wenteche. Esto se

Pewenche,
fundamenta en la
identificacion del mapuzugun
como el principal vehiculo de
transmision cultural.

Realizar una evaluacion cualitativa y cuantitativa de la
implementacion del Programa de Educacion Intercultural
Bilinglie del MINEDUC, por un organismo externo, que
cuente con profesionales de area propia del curriculum
nacional, y del area del conocimiento cultural Mapuche,
asi como dominar el Mapuzugun, con el propdsito de
generar propuestas pertinentes para abordar el
conocimiento Mapuche y la lengua en el contexto

escolar.

Abordar la diversidad cultural como eje transversal en

los diferentes subsectores del curriculum nacional

incorporando conocimiento Mapuche en las areas de

ciencias, de lenguaje, matematicas, etc., asi como

aumentar la cantidad de horas para las clases de

mapuzugun en los establecimientos educacionales

Contar con personas idéneas en la ensefianza del
mapuzugun. Que tengan las siguientes caracteristicas: ser
perteneciente al territorio donde se ensefia, hablante

fluido de mapuzugun y comprometidos con la iniciativa.

Fortalecer la educacién de los nifios, nifias y jovenes bajo

los preceptos del Mapuche kimin.
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Revitalizar las practicas ancestrales del pueblo Mapuche,
en torno a la transmisién del conocimiento, por ejemplo,

el gllhamtun.

Mayor vinculacion por parte de las autoridades
ancestrales y de los adultos de la comunidad, con la
educacion de los nifios y nifias, a fin de supervisar los
contenidos que se entregan en los establecimientos, para
disminuir la discriminacion hacia los estudiantes

Mapuche.

3- Reconocimiento y respeto
de la cultura Mapuche, para el
fortalecimiento y promocion

de la misma.

Reconocer y respetar los derechos de los nifios y nifias
Mapuche para participar de actividades y ceremonias que
se realicen en sus comunidades, indistintamente de que
ello ocurra en el periodo escolar, potenciando los

conocimientos que en esas instancias transmiten.

Revisar el subsector de religion, con el propdsito de
incorporar  conocimientos sobre la espiritualidad
Mapuche. Esto por la masiva insercion de las iglesias en
las comunidades, bajo cuyas reglas les prohiben a las
personas participar de ceremonias como el gillatln,
mafiin, eluwin, palin, entre otros, por ser catalogados,
desde el mundo evangélico principalmente, como

practicas satanicas.

Socializar las practicas ancestrales y actuales propias de
las familias y comunidades Mapuche en relacion a los
protocolos para la realizacion de los funerales Mapuche,

en las instituciones publicas vinculadas, por ejemplo,
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Servicio Médico Legal, hospitales, consultorios, etc.

Evaluar las practicas denominadas como “intercultural”
de los registros civiles, donde se estan realizando
ceremonias de matrimonio en lengua Mapuche, sin
embargo, no promueven el protocolo sociocultural que se
generan con la creacién de una nueva familia, que
culmina en el Maflin. Para ello, se sugiere incorporar
autoridades ancestrales y personas Mapuche con

conocimientos al respecto que orienten el proceso.

4.-  Controlar la alta
produccion de plantas ajenas al
ecosistema de la region, que
afectan directamente a la vida
y reproduccion de plantas de
uso medicinal y comestible
para el pueblo Mapuche,
alterando el equilibrio hombre-

naturaleza

Mayor reconocimiento y pertinencia por parte de las
entidades publicas, en la implementacion de politicas y
programas de “desarrollo sustentable”, para el pueblo
Mapuche, respetando el contacto permanente que existe
con el entorno natural en el ambito de salud y

alimentacion.

Mayor promocién de la medicina y la alimentacion
Mapuche, para mantener una buena salud fisica, mental,
espiritual, en la familia y comunidad. Realizar un
reconocimiento y puesta en valor de agentes medicinales:

gutamchefe, machi, entre otros.

Potenciar un sistema econdémico amigable con el medio
ambiente, respetando la realidad local de la Araucania.
En donde se requiere de politicas de desarrollo que vayan
en beneficio del medio ambiente y no en desmedro del
mismo, para ello, se recomienda utilizar abono orgéanico
para los cultivos, controlar el crecimiento indiscriminado

de las forestales, y a su vez, fiscalizar el uso de
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herbicidas que atentan contra la biodiversidad de hierbas

medicinales y alimenticias.

5.- Pertinencia y aumento de
recursos economicos para el
desarrollo sustentable de cada

uno de los territorios.

Revisar por parte de las entidades publicas
correspondientes, en conjunto con las entidades
territoriales Lhafkenche y Pewenche, las normativas
legales que ponen en riesgo la préctica ancestral de
recolecciéon de alimentos, productos del mar y pifiones

respectivamente.

Revision y supervision de las politicas publicas de
desarrollo local, de acuerdo a las necesidades de cada
uno de los territorios, resguardando sus particularidades

y diferencias en el ambito econdmico.

Difusién y canalizacion 6ptima de los recursos hacia las
comunidades. Los fondos concursables normalmente se
conocen en el area urbana y no llegan a los sectores
rurales, para que las personas que alli viven tengan

acceso y apoyo en gestion para postular a ellos.

Socializar la significacion de las practicas vinculadas al
arte Mapuche, iconos y simbolos con identidad, desde el
Mapuche kimiin. Dejando la socializacion, a cargo de
personas de la comunidad conocedoras del conocimiento

ancestral.

6.- Participacion y Consulta.

Generar encuentros (al menos una vez al mes) entre las
personas e instituciones publicas para dialogar sobre las
problematicas de los diversos ambitos del territorio y

abordarlas segun las pautas culturales propias del sector.

Respeto de las entidades publicas y privadas en torno a la
filosofia de vida del pueblo Mapuche, situacién que

incidird directamente en el fortalecimiento identitario de
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los jovenes, quienes de acuerdo a la percepcion de las
personas participantes de este estudio, son los que se

sienten mas avergonzados de ser Mapuche.

Las demandas y acciones antes expuestas, responden a un analisis y compilado de
las reflexiones entregadas a nivel territorial, que resumidas dan lugar a seis grandes
demandas, expresadas no solo en el marco de este estudio, para promover y proteger la
cultura Mapuche en la region de la Araucania. También las organizaciones de base, han
manifestado a distintas instancias de dialogo estas demandas, por ello, no son algo nuevo,

sino que representan el sentir de la amplia mayoria de las personas Mapuche.
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CONCLUSIONES

La definicion de Patrimonio para la cultura Mapuche, es un concepto que no
comprende la integralidad de los contenidos y conocimientos que se transmiten y fortalecen
mediante la realizacion de diversas practicas ancestrales Mapuche. Del mismo modo,
cuando se propone realizar caracterizaciones de tipo material e inmaterial, se corre el riesgo
de dejar fuera estos elementos del conocimiento, claves para la mantencién y promocion de

la cultura Mapuche.

Para realizar un trabajo pertinente de promocion y salvaguardia de la cultura
Mapuche, es necesario partir comprendiendo que, el pueblo Mapuche tiene en su memoria
antecedentes relevantes que permiten fortalecer los conocimientos que se han transmitido a
través del tiempo mediante le giilamtun, los piam. Saben quiénes son, conocen su origen,
los asentamientos territoriales, la composicion familiar, entre otros aspectos importantes

que orientan y construyen el mundo Mapuche.

Antiguamente la cultura Mapuche se caracterizd por el respeto y carifio que habia
entre las personas, que se manifestaba en las diferentes instancias de relaciones sociales, en
donde la atencion con alimentos era la forma de demostrar o entregar esos valores a los
familiares, amigos y toda aquella persona que cumpliera con el reglamento protocolar
Mapuche para compartir y socializar experiencias de vida, que a su vez, eran instancias de

aprendizaje para los oyentes, principalmente, nifios, nifias y jovenes.

Las transformaciones vividas por el contacto con la cultura occidental y dominante,
hablan de una pérdida progresiva de los valores que se destacaron en la antigliedad, dado
que la sociedad dominante no estimulaba el desarrollo del respeto y carifio que fortalecia a
su vez la unidad de las familias. La imposicion de otras practicas, hizo que a nivel personal,
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familiar y comunitario se incorporaran otras practicas poniendo en riesgo los componentes
de la cultura Mapuche, a saber la alimentacion, el sistema de salud Mapuche. Las
reducciones territoriales, afectaron a la variedad de productos alimenticios que el pueblo
Mapuche tuvo antes de la llegada de los espafioles y el establecimiento del estado Chileno,
situacion que afecta directamente en la pérdida progresiva de la alimentacion y salud

Mapuche en general.

La lengua Mapuche, mapuzugun, ha sido uno de los componentes con mayor riesgo
de pérdida de acuerdo a los comentarios y opiniones vertidas por las personas que
participaron del estudio, sefialando que, la pérdida progresiva del mapuzugun, tiene como
consecuencia la escasa transmision del conocimiento ancestral Mapuche hacia las futuras

generaciones.

Para llegar a la definicion conceptual de “Patrimonio Cultural” Mapuche, se hace
necesario relevar todos los componentes que forman parte del pueblo, comprendiendo la
interrelacion existente entre ellos, situacién que marca en gran medida la diferencia con la
cultura occidental. Teniendo presente que existen objetos, simbolos que no tendrian
relevancia ni sentido si no fuera por el conocimiento Mapuche presente en todo su proceso
de elaboracion y producto final, por ejemplo: un rewe (como escultura y simbolo
espiritual), un telar, entre otros. De ahi que el Patrimonio Cultural Mapuche se relaciona
con el legado de los antepasados, que se manifiestan en la forma de vida del ser Mapuche,

que le permite identificarse como miembro de una cultura y diferenciarse de otra.

A partir del acercamiento conceptual anterior, se releva el gillatun como principal
componente del Patrimonio Cultural Mapuche, en tanto, instancia de desarrollo y
transmision de la espiritualidad del pueblo. Cabe precisar que esta ceremonia adquiere un
nombre diferente dependiendo del territorio al que se pertenezca, destacando el territorio
Pewenche en donde se le denomina, Kamarikun. Se destaca que el gillatun, no corresponde

a una expresion de la religion Mapuche, sino a una forma de manifestar la espiritualidad
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propia de la esencia del ser Mapuche, de vivir como Mapuche, particularmente referido a la

relacion de la persona con el entorno natural, social y espiritual.

La ceremonia del gillatun, es una instancia, en donde se requiere ser hablante de
mapuzugun, para darle sentido a todas las manifestaciones y expresiones culturales propias
que se dan en este espacio. Por ello, se releva la lengua como elemento transmisor de
conocimientos y logica de pensamiento, que se aprehende en el contexto familiar y
comunitario en las diferentes instancias de interaccién, en donde se estimula el aprendizaje
de la vida cotidiana y en otros ambitos mas complejos, como son las ceremonias y las

actividades socioculturales en general.

Por otra parte, el mapuzugun estd relacionado directamente con las areas mas
especificas de la cultura Mapuche, por ejemplo, la Medicina Mapuche, la cual se basa en
los poderes curativos de las plantas y vegetales, propiedades que se pueden encontrar a
través de un tratamiento o mediante la alimentacion. La medicina Mapuche, se mantiene
vigente en la actualidad, pese a la progresiva desaparicion de las plantas medicinales,

producto de la masificacion de plantas exdticas en la region.

Las actividades socioculturales Mapuche, corresponde a otra de las categorias de los
componentes de la cultura Mapuche, siendo importantes para estrechar lazos de amistad y
fortalecer las relaciones sociales en general, formando parte de la espiritualidad Mapuche,
poseen normas y protocolos que las caracterizan unas de otras. El inicio de una familia es
motivo de celebracidn, que permite sellar un nuevo vinculo social a través del mafiin. Por
su parte, la muerte entendida como el paso de la persona a una nueva etapa, involucra
acciones protocolares y ceremoniales mediante el eliwin. Las actividades ludicas también
estan presentes en esta categoria, destacando el palin, como una instancia de encuentro

sociocultural y el awarkuzen, como juego con fines educativo y social.
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La alimentacién Mapuche como uno de los componentes del Patrimonio Cultural es
uno de los menos practicados, principalmente por la pérdida progresiva de los insumos para

preparar los alimentos.

Especial atencién merece el arte textil, por cuanto es una de las actividades mas
practicadas en la actualidad, sin embargo, su masificacion se debe a su categorizacion como
“artesania” y difundida mediante distintas instituciones publicas y privadas. No obstante,
las personas Mapuche, critican la simplicidad de la ensefianza, dejando fuera aspectos
relevantes del conocimiento que hay antes, durante y después del proceso de elaboracion de

una prenda.

La pérdida y transformacion progresiva que han experimentado los principales
componentes del Patrimonio Cultural Mapuche, dice relacion con el contacto e imposicion
de una cultura diferente. Observando hoy en dia, una mezcla entre lo ancestral y lo
occidental, confundiendo a las personas Mapuche y no Mapuche. Se destaca en este ambito
la irrupcion de la iglesia a las comunidades, lo cual no solo afect6 al &mbito espiritual, sino
que influy6 en la formacion de los nifios, nifias y jovenes desde su llegada, afectando
directamente las relaciones familiares, sociales y culturales del pueblo Mapuche. Lo
anterior, junto al proceso de escolarizacion (obligatorio en Chile), ha incidido en la
formacion de las nuevas generaciones, gatillando un proceso de enajenacion de lo propio,
valorando lo occidental como principal forma de desarrollo personal y comunitario.
Evidencia de ello, son los multiples relatos que hablan de que la escuela, no contemplo
practicar la lengua y la cultura, imponen la ensefianza del castellano como primera lengua y
los contenidos obligatorios estipulados por ley a través de los planes y programas de
estudio pensados para Chile.

Hoy en dia, a través de los establecimientos educacionales se esta implementando el
Programa de Educacion Intercultural Bilingle, sin embargo, la familia, la comunidad e
incluso los educadores tradicionales, consideran poco pertinente la forma en que se lleva a

cabo este proceso, pues se pretende escolarizar los conocimientos culturales y se reduce su

223



campo a la ensefianza del mapuzugun sin contenidos que lo sustentan, siendo que éstos
requieren de un contexto particular para su socializacion y aprendizaje. Dejando de lado la
relaciéon con el entorno mediante actividades concretas como el gillatiin, y las actividades
de la vida cotidiana, en donde el mapuzugun se aprende en la practica y con contenidos

educativos segun el contexto de aprendizaje, es decir, aprender haciendo.

Se visualiza ademas, complicaciones en la escritura del mapuzugun. Existen en la
actualidad mas de cuatro grafemarios reconocidos, produciendo confusion para los
educadores tradicionales, dado que la inexistencia de acuerdo en la escritura no les permite
expresar de manera fidedigna sus mensajes. Ademas, desde las comunidades no se
comprende aunque si se valora la escritura del mapuzugun; no se comprende, porque el
mapuzugun no es un idioma escrito y se valora, porque su escritura en los espacios publicos

principalmente, los hace sentirse reconocidos como pueblo.

Otro aspecto que pone en riesgo el desarrollo del pueblo Mapuche, y
particularmente de la lengua, es la progresiva migracion de los nifios, nifias (incorporacion
a escuelas urbanas) y jovenes (motivos laborales) a la ciudad. La migracion tiene como
consecuencia la pérdida del mapuzugun y por ende la transmision de la cultura, ya que en
los sectores urbanos son pocos los espacios de socializacion y transmision de los

conocimientos Mapuche.

Es importante recalcar que el desarrollo de la cultura Mapuche, se da en todos los
ambitos de la vida cotidiana, por ello, se menciona que las practicas mas ancestrales de
alimentacion y sustento econdémico para las comunidades y sus familias, se han ido
extinguiendo, principalmente por el condicionamiento del mercado que solicita productos a
gran escala, demanda que las personas no son capaces de cubrir. Ejemplo de ello es la
utilizacion de herramientas mas sofisticadas que permitan recolectar la mayor cantidad de
peces en menor tiempo posible en las zonas Lhafkenche. Por otra parte, se privilegia el
ambito econdmico para solventar otros gastos de las familias, dejando de lado los roles y
oficios ancestrales, que hoy no generan recursos significativos para el sustento familiar. En
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Gltima instancia, se identifica la implantacion de normativas legales que regulan la
recoleccién de productos tanto marinos como frutos de las araucarias, en los sectores
territoriales que se destacan por ser recolectores, como es el caso del territorio Lhafkenche

y Pewenche, poniendo en riesgo el desarrollo cultural de estos territorios.

La cultura Mapuche, se ha ido transformando por el contacto de la cultura
dominante, sin embargo, organizaciones de base han buscado distintas instancias de
reivindicacién para fortalecer y mantener vigente la cultura. Pese a este esfuerzo algunas
practicas estan siendo olvidadas, por ello, es necesario un tratamiento adecuado y urgente
en rescate y promocion de las mismas. Los principales componentes del Patrimonio
Cultural Mapuche en riesgo identificado en este estudio son: Mapuzugun, Alimentacion
Mapuche, Arte tradicional Mapuche: telar, trabajo en madera, cesteria. Las Relaciones
Sociales: witxankontuwin, chaliwiin, pentukun. Las Ceremonias Socioculturales: gillatun o
kamarikun, mafin, eltwiin. Y como las menos identificadas destacan la utilizacion de la
ruka, la actividad agricola ancestral, Sistema médico Mapuche, el Gilkantun, y el giilhamtun
(estrategia de ensefianza), no obstante, son actividades relevantes de acuerdo a los
antecedentes historicos. Todas estas practicas o manifestaciones estan relacionadas unas
con otras, siendo el denominador comun para su transmision y preservacion, el
Mapuzugun. Las personas entrevistadas y encuestadas sefialan que existe el conocimiento
de la mayoria de estas actividades, sin embargo, se requiere de los espacios pertinentes para
compartir esos conocimientos, ademas de recursos econdémicos, humanos que generen
politicas atingentes y pertinentes a las necesidades de cada uno de los territorios de la

region.

Cabe sefialar que este documento, corresponde a un estudio diagnéstico que no
representa la totalidad de la personas Mapuche que forman parte de la region de la
Araucania, por ello, una de las recomendaciones desde el equipo ejecutor es tomar como
referente los resultados aqui expuestos, comprendiendo que el perfil de las personas que
aportaron con sus opiniones, tenian relacion y conocimiento de la cultura Mapuche por su
participacion mas activa en distintas instancias de encuentro cultural. Esto condicionado
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por los objetivos y el tiempo de ejecucion del estudio, el cual era insuficiente para alcanzar

un mayor nivel de representatividad.
Se recomienda ademas, generar las instancias y vinculos para profundizar el estudio

y levantar conocimientos por area tematica, que sirvan como insumo para las diferentes

instituciones que trabajan con poblacién Mapuche en el pais y la region particularmente.
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ANEXO 1:

ENTREVISTA SEMIESTRUCTURADA

La siguiente pauta de entrevista pretende dar respuesta cualitativa a los objetivos
especificos planteados en el “Estudio — Diagndstico del Desarrollo Cultural Mapuche en la

Regidon de la Araucania”.

Topico 1: Contexto historico y cultural del Pueblo Mapuche.

Preguntas orientadoras:

1.1- ;Como vive usted su vida cotidiana? (referente a: relaciones sociales, alimentacion,
vivienda, relaciones de parentesco)

1.2-  ¢Usted observa diferencias entre el Mapuche de antes y el de ahora? Si la respuesta
es Sl, sefiale las principales diferencias con sus causas y efectos.

1.3- ;Se realiza alguna actividad sociocultural Mapuche en su sector? (witxankontuwin,
eluwin, gillatin, mafin, llellipun, palin, mingako, txafkintl, kelluwin,

geykurrewen, lakutiin, entre otros)

Topico 2: Componentes del patrimonio cultural material e inmaterial mas relevantes en el

contexto de su desarrollo cultural.

Preguntas orientadoras:
2.1.- {Qué aspectos de la cultura Mapuche desarrolla usted?
2.2.- ;Como y donde lo aprendio?

2.3.- ;{Qué conocimientos Mapuche transmite a través de ese trabajo?
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Topico 3: Aspectos que implican riesgo para su desarrollo cultural.

Preguntas orientadoras:
3.1.- (Hay en su entorno interesados en aprender lo que usted realiza?
3.2.- (Cree usted que lo que realiza esta en riesgo de pérdida? ;Qué otros aspectos propios

de la Cultura Mapuche, considera que estan en riesgo y por qué?

Topico 4: Indicadores de Linea de Base, respecto a las politicas de salvaguardia y

transmision del patrimonio cultural en riesgo.

Preguntas orientadoras:

4.1.- ;Conoce de alguna politica o programa de proteccion y difusion de la cultura
Mapuche implementadas por el gobierno?

4.2.- ;Ha participado de algin programa o proyecto de promocion de la cultura? ;Por qué?

4.3.- ;Como cree usted que se podria proteger la cultura Mapuche?

Topico 5: Difusion de las manifestaciones culturales tangibles e intangibles del Pueblo

Mapuche.

Pregunta orientadora:

5.1.- ¢{Qué haria usted para difundir y transmitir los aspectos de la cultura Mapuche?
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ANEXO 2:

ENCUESTA ESTUDIO-DIAGNOSTICO DESARROLLO CULTURAL MAPUCHE
REGION DE LA ARAUCANIA

NO.. o,

I.- Identificacion del participante

[1NT0) 18] o] (- F P

Rol o funcion en su comunidad: L.-........ooeiei oo e e e e
Afo de inicio de expresion CUltural: Lo-........c.oiiriie i e e e e
Donde desarrolla su expresion cultural: L.-.........ouuie oo e e e

I1.- Componentes del patrimonio cultural mapuche mas relevantes

1.- Del siguiente listado de expresiones, manifestaciones y usos, de la cultura Mapuche,
identifique el que ha practicado y/o participado. Puede marcar mas de una opcién.

a.- Hablante del mapuzugun
b.- Telar
c.- Plateria

d.- Juegos Mapuche: palin, awarkiiden, etc.
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f.- Ceremonias religiosa Mapuche Gillatun

g.- Uso de medicina tradicional Mapuche

h.- Actividades socioculturales: mafiin, we txipanti, eluwin, etc.
i.- Practicas musicales tradicionales Mapuche

j.- Alimentacidn tradicional Mapuche

[ O 1 (0 T ol U= [

2.- De las expresiones, manifestaciones y usos que identificd, ¢cual de ellas es para Ud.
mas importante y por qué?

3.- ¢Qué lo motiva a realizar esa practica cultural: Puede marcar mas una opcion.

a.- La preservacion de la cultura Mapuche

b.- Motivacion de la familia

c.- Es una forma de generar ingresos economicos

d.- Motivacion de la comunidad

€. Otra MOtIVACION ... ...t e e e e e e e e e

f.- Todas las anteriores
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ll11.- Nivel de participacion de las practicas y manifestaciones de la cultura Mapuche]

De la/s practicas y manifestaciones mas importantes de la cultura Mapuche identificada por
Ud. Anteriormente (consigna para las tres preguntas siguientes):

1.-, ¢Con que frecuencia realiza Ud. la préactica cultural
a.- Siempre

b.- Algunas veces

c.- Casi nunca

d.- Nunca

2.- ¢Con que frecuencia se realiza en su comunidad esta practica cultural?
a.- Siempre

b.- Algunas veces

c.- Casi nunca

d.- Nunca

3.- ¢(Con que frecuencia se realiza en su familia esta practica cultural?
a.- Siempre
b.- Algunas veces
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c.- Casi nunca

d.- Nunca

IV.- Nivel de trasmision (familia, comunidad, aprendices, otras formas)

1.- ¢Le gusta que en su familia se hable el mapuzugun?
a.- Si b.-No c.- A veces (dependiendo el lugar)  d.- No practica

B 0T 01U

2.- ¢Le gusta que en la escuela se ensefie el mapuzugun?
a.- Si b.-No c.- No se practica

B 0T 01U

3.- ¢Le parece apropiado que las instituciones publicas utilicen el mapuzugun en la sefial
ética?

a.- Si b.-No c.- A veces (dependiendo el lugar) d.- No se practica

P 0] 01O RS SRTSSSR

V.- Instrumentos de trasmision de la cultura Mapuche

1.- ;Conoce programas, proyectos o instituciones que promuevan la cultura Mapuche?
a.- Si b.- No
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Si su respuesta es si, por favor identificarla...............coo oo

2.- ¢Encuentra apropiado la forma en que se difunde las practicas, manifestaciones y usos
de la cultura Mapuche? Referido a todas las formas en que se difunde: instituciones,
programas, proyectos, medios de comunicacion, entre otros.

a.- Si b.- No

Si su respuesta es No, identifique la institucién, programa, proyecto o medio de
comunicacion, y por favor sefiale que cambiaria.........cccccecvveeeiieien i

3.- Segun usted, del siguiente listado marque quien deberia ser el encargado de transmitir la
cultura Mapuche. Puede marcar mas de una opcion.

a.- Institucion del Estado (CONADI, Consejo de Culturay las Artes)
b.- La Escuela

c.- La familia

d.- Alguna organizacion Mapuche

f.- Comunidad

g.- Universidad

i.- Todas las anteriores
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VI.- Identificacion de factores de riesgos para el desarrollo cultural Mapuche

1.- Del siguiente listado de posibles factores externos que pondrian en riesgos la cultura
Mapuche, identifique cual de ellos tienen mayor influencia. Puede marcar mas de una
opcion.

a.- Los medios de comunicacion (Tv., radio, diarios, Internet, etc.)
b.- La educacion formal (la Escuela, el Liceo, la Universidad, Institutos, etc.)
c.- La migracién campo-ciudad

d.- Incorporacion de medios tecnolégicos a la vida doméstica (cocina a gas, luz eléctrica,
agua potable, etc.)

f.- Iglesia
Gem OIS et e e

h.- Todas los anteriores

2.- Del siguiente listado de posibles factores internos que pondrian en riesgos la cultura
Mapuche, identifique cudles de ellos tienen mayor influencia. Puede marcar méas de una
opcion.

a.- La familia no habla mapuzugun
b.- No hay quien trasmita el Mapuche Kimun
c.- Falta motivacion para aprender y trasmitir las practicas

d.- Otras prioridades (trabajo, estudio, etc.)

g.-Todas los anteriores
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3.- Otros factores que Ud. considere importante que ponen en riesgo el desarrollo cultural
Mapuche:

No identifica..........

VII.- Formas de proteccion de las manifestaciones culturales Mapuche

1.- ;Cree Ud. que se podria proteger de mejor manera las practicas, manifestaciones y usos
de la Cultura Mapuche? Si su respuesta es Si, como cree Ud. que se podria realizar de
mejor manera.

a.- Si b.- No
FUNAAMENTE SU TESPUESTAL ... cvt ettt eet et et eet e e eet e e et e et e e e eer e eaee e e

2.- Cree Ud. que las politicas publicas, las instituciones, los programas han sido aporte en el
desarrollo cultural Mapuche. Si su respuesta es positiva 0 negativa, por favor identifique
que institucion, programa o proyecto se refiere.

a.- Si b.- No

¢POr qUE?, FuNdameNte SU rESPUESTA. ... .. e iee e et e e et e e e e ve e e eaei e e eanaaes
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3.- Considera que la escritura de la lengua Mapuche representa una via de trasmision de la
cultura Mapuche

a.- Si b.- No
FUNDAMENTE SU FESPUEBSTA. ..+t vttt et et et e et et e e e e e et e e e e e n e e

4.- Tener personas Mapuche en las instituciones publicas ¢fomenta la trasmision y
proteccién de la cultura Mapuche?

a.- Si b.- No
FUNDAMENTE SU FESPUEBSTA. .. ettt et et et et et et e e e e et e e e e e e e e

Muchas gracias por su participacion
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ANEXO 3.

REFERENTES INSTITUCIONALES

NOMBRE PERSONA CONTACTO NIVEL DE
INSTITUCION ENCARGADA RELEVANCIA
PATRIMONIAL
CONADI Juan Nanculef jnanculef@conadi.go | Encargado de la Unidad
Huaiquinao v.cl de Cultura y Educacion,
45-207544 Direccién Nacional
CONADI Necul Painemal | npainemal@conadi.g | Encargado del
Morales ov.cl Programa de
45-207588 Revitalizacion Lingdistica,
Direccion Nacional
CONADI Javier Mora jmora@conadi.gov.cl | Encargado del Sistema
de Informacion Territorial
Indigena, Direccion
Nacional
CONADI Misael Alcapan| malcapan@conadi.go| Encargado de Unidad
P. v.cl de Cultura y Educacion,

045-641632

Sub Direccion Nacional

Temuco

Municipalidad de
Padre las Casas.

Gerardo Aravena

garavena@padrelasc
asas.cl

Encargado Departamentode
Cultura

Municipalidad de
Puerto Saavedra

Juan Robles

cultura@municipalid
addesaavedra.cl
96670271

Encargado Departamentode
Cultura

Comuna de Jorge Painemillg jpainemilla@gmail.col Dirigente

Saavedra N. m

Municipalidad de | Leonardo Ipainemal@aqalvarin | Encargado del
Galvarino Painemal ochile.c | Programa Mapuche
Municipalidad de | Fernando huaiquil66 @gmail.co | Concejal y presidente de
Galvarino Huaiquil m asociacion de comunidades

92743660

del sector.

Municipalidad de
Lonquimay

Desiderio Carilao

dcarilao@gmail.com
83506653

Encargado del
Programa Mapuche

Municipalidad de

Nicolas Sanchez

n sanchez75@yahoo

Departamento de

Lonquimay. Blanco 6583623862 Educacion
Municipal
Casa de Acogida | Moisés Melifiir | 79567129 Encargado de laCasa de

Pewenche

Acogida Pewenche.
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ANEXO 4: CODIFICACION DATOS CUALITATIVOS

Estudio Diagnostico del desarrollo Cultural Mapuche region de la Araucania

ACTIVIDAD | PARTICIPANTE Institucion/Profesion CODIGO
Gabriel Llanquinao | Universidad Catolica de Temuco, Profesor | EE.1
Encuentro Llanquinao Intercultural
Especialista Manuel Cérdova Marinao MINEDUC, Profesor Intercultural EE.2
Brigida Ancavil MINEDUC, Profesor Intercultural EE.3
Misael Alcapan Paillan UCE CONADI SDN Temuco, Profesor de | EE.4
Historia
Ingrid Maripil Maripil Corporacion Newen, Profesora Intercultural | EE.5
Necul Painemal Morales Direccion Nacional CONADI, Dr. en | EE.6
Linguistica Mapuche
Armando Marileo Genpin EE.7
Desiderio Catriquir Universidad Catolica de Temuco, Profesor | EE.8
Intercultural
ACTIVIDAD | PARTICIPANTE Procedencia CODIGO
_ Miguel Huaracan Collileufu Chico Huapi, Saavedra EP.1
Entrevista en ; -
Profundidad José Mariman Kowiillwe, Temuco EP.2
Doralisa Millalen Hospital Intercultural EP3
Agustin Painenao Collileufu Chico Huapi, Saavedra EP.4
Luis Calfueque Comunidad Juan de Dios Ancamil, | EP.5
Curarrehue.
Sylvia Painequeo LLamuco Bajo, Comuna Vilctn EP.6
Andrés Curiche Ragiiintulewfu, Imperial EP.7
Carmen Neiculeo Chol Chol Urbano EP.8
Juan Trecaman Comunidad Jacinto Lefifiir Sector Sawelwe, | EP.9
Melipeuco
Clorinda Huaiquio Comunidad Jacinto Lefifiir Sector Sawelwe, | EP.10
Melipeuco.
Francisca Llao Comunidad Francisco Llao, Purén EP.11
Juana Coilla Ranquilco Bajo, Galvarino EP.12
Rosa Cayupul Sector Romopulli, Saavedra EP.13
Edith Cumiquir Comunidad Francisco Cumiquir. Sector | EP.14
Puala Bajo, Currarehue
Marta Mulato Carahue EP.15
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ANEXO 5
MATRIZ DE ANALISIS FODA
Territorio Lhafkenche.

Factores internos

Factores externos

Lista de Fortalezas

F1. Nuestros  mayores  nos
trasmitieron la lengua, el mapuzugun.

F2. Nuestros mayores eran sabios,
nos advertian la pérdida de los
conocimientos y tradiciones
mapuches.

F3. El gillatun es la fortaleza del
pueblo mapuche, nos hace
prepararnos como comunidad, nos
unimos.

Lista de Debilidades

nuestras
practicas

D1. Hemos perdido
manifestaciones y
importantes: Wampo, palin.

D2. Si nos enfermamos, nos vamos al
hospital, y vamos olvidando como nos
sanabamos antes.

D3. La familia no promueve la
alimentacion sana, nos dejamos llevar
por productos artificiales.

D4. Las relaciones familiares se fueron
perdiendo: el respeto por los mayores,
por las tradiciones.

D5. No tenemos la oportunidad de
realizar estudios de impacto
medioambiental, lo que nos ocasioné
un gran dafio en el lago, que es vital
para la vida del sector.

D6. La pesca artesanal se fue
perdiendo, no fue trasmitida a las
nuevas generaciones.

D7. No tenemos otras formas de
producir, lo que nos limita.

D8. Hay comunidades que no
practican el gillatun, por  ser
influenciado por la religion evangélica.

D9. Estamos acostumbrados a pedir
en las instituciones publicas.

Lista de Oportunidades

O1. La incorporacion de Kimche en la
escuela, para trasmitir la cultura a los
nifios.

02. Hay productos de alimentacion
mapuche disponibles para volver a una
alimentacion sana.

FO (maximizacion de ambos factores)

1. Reconocer el mapuzugun como el
principal vehiculo para la transmision
de la cultura en territorio Mapuche
Lhafkenche.

(01, F1)

DO  (minimizacion de ‘D" vy
maximizacion de “Q”)

1. Promover la alimentacion Mapuche
tradicional, con alimentos del medio
natural.

(02, D3, D6)

Lista de Amenazas
Al. Nos discriminan como pueblo, lo
que causa la pérdida de la lengua.

A2. Desde que entr6 la religion
evangélica a nuestras comunidades, se
fue perdiendo la cultura.

A3. La alimentacion que se ofrece,
contiene quimicos, y eso nos enferma,
nos debilita.

A4. Las instituciones publicas nos
obligan a salir de nuestras

FA  (maximizacion de “F" vy
minimizacién de “A”)

1. Mayor reconocimiento y pertinencia
por parte de las entidades publicas, en
la implementacion de politicas y
programas para el territorio.

(A1, A4, A8, Al10, F2, F3)

DA (minimizacion de ambos factores)

1. Generar un sistema econdémico
favorable y respetuoso del medio
ambiente natural.

(A3, A6, A7, A9, D5, D7, D9)

2. Mayor promocion de la medicina
tradicional Mapuche.
(D2, A5,)

3. Revisar el subsector de religion a fin
de incorporar en él conocimiento sobre
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comunidades, y no reconocen la
sabiduria ancestral.

A5. Lo que se le dice salud
intercultural, no existe en la practica,
no hay respeto por nuestra propia
forma de sanarnos.

A6. Las nuevas tecnologias de como
producir las siembras y practicar la
pesca, ha dafiado el medio ambiente.

A7. Los proyectos para el denominado
desarrollo, como el puente, dafiaron
profundamente el mar y el lago.

A8. Las instituciones gubernamentales
no se interesan por nuestros
problemas, ni por nuestro
conocimiento.

A9. Estamos condicionados a vivir del
mar, el lago, la agricultura, no hay otras
oportunidades para surgir.

A10. Las instituciones influyen en
nuestras autoridades, y hacen que se
vayan olvidando de su comunidad.

lareligion y espiritualidad Mapuche.
(A2, D1, D4, D8)
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Matriz FODA Territorio Nagche.

Factores internos

Factores externos

Lista de Fortalezas

F1. Nuestros nifios y nifias tienen
motivacion por las manifestaciones y
expresiones culturales.

F2. Tenemos una lengua que nos
identifica como un pueblo diferente.

F3. Tenemos conocedores de usos,
practicas y manifestaciones Mapuche:
gurekafe, wizufe, palife, gillatufe.

F4. Tenemos a nuestra Machi, que nos
sana del mapuche kutxan.

F5. Tenemos Lhawentuchefe quien nos
sana por medio de remedios naturales,
Ihawen.

F6. Tenemos Gitanchefe, quien nos
sana de los huesos.

F7. Los consejos de los mayores nos
ensefian el respeto para relacionarnos
entre nosotros y la naturaleza.

F8. Cuando pasa una desgracia nos
unimos como comunidad.

F9. Realizamos ceremonias que nos
ayudan a fortalecernos como pueblo:
we txipantu, gillatun, mafiin, eluwin.

F10. Hacemos  encuentros  en
comunidad, que nos  permiten
recuperar las tradiciones: txawun,
palin.

F11. Por medio de los suefios, peuma,
se nos trasmiten nuestras ensefianzas
ancestrales.

F12. Nuestros mayores nos trasmiten
las técnicas para hacer artesanias.

F13. Tenemos autoridades que nos
representan y nos trasmiten el kimun:
Logko, Machi.

F14. Tenemos
alimentacion.

nuestra  propia

Lista de Debilidades

D1. Los jévenes Mapuche, se
averglienzan de hablar su lengua, y se
va perdiendo las tradiciones, sobre
todo, las ceremonias.

D2. Por influencia de la religion,
nuestras autoridades no son
reconocidas por la comunidad, se
siguen otras formas.

D3. Las tradiciones como el mafin, el
eluwiin, se estan perdiendo, porque
se prefiere realizarlas como lo hacen
los winka.

D4. Preferimos la vida de la ciudad,
por comodidad.

D5. Hemos perdido la forma como nos
vestiamos.

D6. Hemos perdido el conocimiento de
las hierbas medicinales.

D7. Valoramos a los que tienen
estudios winka y elegimos autoridades
por eso.

D8. Optamos por la comida winka.
D9. La juventud no habla mapuzugun.

D10. Nuestros padres no nos apoyaron
para hablar mapuzugun.

D11. No nos organizamos para hacer
una junta o txawin, como también el
palin.

D12. Existe la competencia entre
nosotros (la envidia).

D13. Nuestros terrenos estan con
plantaciones de eucaliptos y pinos.

D14. No participamos de los gillatun
por influencia de la religion evangélica.

D15. El municipio no apoya para
fomentar la cultura mapuche, en el
ambito educativo.

D16. Poco apoyo a los Futakeche,
hace que se pierda las tradiciones.

D17. Falta valoracion por la cultura,
nos avergonzamos.

D18. Valoramos la medicina winka, a
la entregada por la Machi.

D19. Falta conocimiento para trasmitir
simbolos en expresiones como
metawe y girukan.
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D20. Falta motivacion por aprender y
buscar insumos para tefir en forma
natural.

D21. Algunas Machi cumplen su rol de
sanar, pero se exceden en cobrar.

Lista de Oportunidades

O1. Algunas escuelas, fomentan y
promueven las précticas mapuche:
alimentacién tradicional, we tripantu,
mapuzugun, kimun.

02. Apoyo de algunas instituciones
publicas que fomenta y promueve la
cultura:  Origenes, Ministerio de
Educacion.

03. Algunos curas aprendieron la
cultura mapuche, y nos motivaron a
rescatar las tradiciones.

04. Hay profesionales mapuche, de
areas como: educacion, medicina,
cultura; que quieren rescatar las
tradiciones.

O5. La posibilidad de comercializar los
productos, hace que se transmita y
recupere la cultura mapuche.

0O6. ElI apoyo de instituciones
extranjeras, permite rescatar las
tradiciones.

O7. El manejo de las plantaciones de
arboles, permite la incorporacion de
especies nativas

FO (maximizacion de ambos factores)

1. Mayor promocion de la Medicina
Tradicional Mapuche.
(02, 04, F4, F5, F6)

2.Impulsar a las entidades publicas y
privadas a comprometerse con el
desarrollo local -Mapuche Naqgche.-
(05, 06, 07, F12, F14)

DO  (minimizacion  de
maximizacion de “O”)

Dy

1. Fortalecer la educacion intercultural
bilingte.
(01, D1, D9, D10, D15)

2. Revitalizar las préacticas ancestrales
de la cultura Mapuche en los &mbitos
social y cultural principalmente.

(03, D3, D5, D6, D8, D11, D16, D17,
D18)

Lista de Amenazas

Al. Los winka nos obligaron a hablar
castellano, y nos fuimos olvidando de
nuestra lengua.

A2. La religion evangélica ha
perjudicado las tradiciones, sobre todo
las ceremonias.

A3. Los medios de comunicacion,
como la television, nos trasmiten otras
formas de comportarnos. Perdimos
espacios de conversacion.

A4. Han hecho mal uso de las prendas
(las joyas), la comercian muy caro.

A5. Faltan proyectos que nos ayuden a
recuperar nuestras tradiciones, nuestra
cultura.

A6. En algunos casos se contratan a
educadores tradicionales, que no son
los més adecuados.

A7. Las politicas puablicas tardan en
implementarse.

A8. En las escuelas, la primera lengua
es el castellano.

A9. En las oficinas publicas nos

FA  (maximizacion de “F" 'y
minimizacién de “A”)

1. Promover la participacion de
autoridades  tradicionales en la
trasmision del conocimiento Mapuche.
(A6, A13, F3, F7, F13)

2. Reconocer y valorar el mapuzugun
como vehiculo de transmision cultural
para el pueblo Mapuche.

(A1, A8, A15, A16, F2)

3. Revitalizar las ceremonias
ancestrales del pueblo Mapuche, palin,
gillatun, maflin, entre otros.

(A5, F1, F8, F9, F10, F11)

DA (minimizacion de ambos factores)

1. Revisar el subsector de religion a fin
de incorporar en él conocimiento sobre
lareligion y espiritualidad Mapuche.
(A2, D2, D14)

2. Implementar politicas de desarrollo
amigables con el medio ambiente
local.

(A7, A10, A11, A12, D6, D13, D18)

3. Educar la significacion de las
practicas Mapuche relacionadas a la
artesania principalmente.

(A4, A14, D12, D19, D20, D21)
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discriminan, por ejemplo: en el hospital
nos dejan atras.

A10. Las empresas forestales eliminan
las hierbas medicinales, lo que hace
que los menoko se sequen, no hay
mawida, se acaba el agua.

All. Los quimicos que echan a los
sembrados y plantaciones hacen que
se sequen las plantas medicinales.

Al12. Los winka nos engafian para
plantar eucalipto en nuestras tierras.

Al13. Se ensefia la cultura mapuche,
sin valores.

Al4. Falta conocimiento de los winka
de la cultura mapuche, no hay
intencién por aprender.

A15. La lengua mapuche no se ensefia
como debiera, solo se traduce.

Al16. La educacion que se da en la
ciudad hace que se pierda el respeto al
interior de las familias mapuche.
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Matriz FODA Territorio Pewenche.

Factores internos

Factores externos

Lista de Fortalezas

F1. Tenemos nuestros sitios

sagrados, por ej: gillatuwe.

nuestras
plintebun,

F2. Tenemos
ceremonias, ej:
kamarikun.

F3. Los peuma nos anuncian, lo
gue tenemos que hacer

F4. Tenemos la posibilidad de
hablar dos idiomas

F5. Estamos relacionados con la
naturaleza, que todavia no esta
contaminada. En donde podemos
encontrar  yerbas  medicinales,
agua pura.

F6. Tenemos el interés de acoger
a los profesores, para que
entiendan nuestra cultura.

F7. Nuestros nifios (pre-béasica)
esttn més  interesados  en
aprender y abiertos a aprender
nuestra cultura.

F8. Tenemos artesanos que saben
hacer telar, trabajos en madera
(picoyo), mimbre, cuero, etc.

Fo. Nos esforzamos  para
mantener nuestra cultura.
F10 tenemos nuestra propia

lengua que es fundamental para
transmitir la cultura.

F11. Acéa todavia se habla mucho
mapuzugun a diferencia de otros
territorios.

Lista de Debilidades

D1. Estamos perdiendo la lengua. En las
comunidades cada vez se habla menos.
Recuperarla es un poco dificil.

D2. Las familias no incentivan a hablar
mapuzugun.

D3. Tomamos mas en cuenta los
medicamentos y remedios winka y no
reconocemos nuestra forma  que
teniamos de sanarnos.

D4. Hemos perdido nuestra antigua
forma de recolectar “veranadas”. Ahora
se recolecta sin discriminar las cabezas,
las que se deben dejar para el otro afio.
Se perdi6 el respeto.

D5. Buscamos vivir como los winka, con
comodidad, con tecnologia y vamos
perdiendo la cultura Mapuche.

D6. Se han perdido los espacios de
conversacion, epew, ulkantun, txawdn,
wintxankontuwun.

D7. Hemos perdido el respeto por los
mayores. Los nifios son groseros con los
adultos.

D8. La presencia de alcohol en las
comunidades hizo que nos fuéramos
acercando a las iglesias evangélicas para
dejar de tomar.

D9. No hay autoridades tradicionales.

D10. La mayoria de
evangélica.

la gente es

D11. Hay temor de hablar mapuzugun
cuando no se sabe mucho.

D12. En la
mapuzugun.

familia no se habla

D13. No hay mapuche en la escala de
poder, los Mapuche no votan por
Mapuche.

D14. No tenemos alfabeto propio. No hay
acuerdo en la escritura del mapuzugun.

D15. No hacemos caso al conocimiento
de los antiguos.

D16. Hay otras preocupaciones, la nieve,
los animales, no damos espacio a lo
cultural.

Lista de Oportunidades

O1. En los colegios ahora se puede ver
hablar mapuzugun a los nifios.

FO (maximizacion de ambos

factores)

1. Fortalecer el programa de

DO (minimizacién de “D” y maximizacion
de “O")

1. Reactivar la transmision de la cultura
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02. En salud somos mas reconocidos.

03. Tenemos AGENTES de medicina
mapuche.

04. La educacidn intercultural bilingue.

O5. Tenemos programas de salud
Mapuche.

O6. Debiera haber un
intercultural en cada escuela.

profesor

Educacion Intercultural Bilingle.
(01, O6, F4, F6, F7, F10, F11)

2. Mayor promocién de la medicina
tradicional Mapuche.
(02,03, 05, F5)

al interior de la familia y comunidad.
(D1, D2, D6, D7, D11, D12, 0O4)

2. Fomentar la presencia de autoridades
Mapuche en espacios sociales, politicos
y culturales.

(D9, D13, 06)

Lista de Amenazas

Al. No somos reconocidos en nuestras
diferencias como Pewenches.

A2. La educacion (MINEDUC) no se ha
definido por un grafemario, como existen
tres formas de escritura nos produce
confusion.

A3. La ensefianza de las escuelas hace
que nos vayamos olvidando de nuestros
conocimientos y tradiciones.

A4. No hay participacion,
representatividad para decidir sobre lo

que es mejor: proyectos, salud,
educacion, viene todo hecho desde
afuera.

A5. No hay recursos para trabajar la
cultura en los colegios: vestimenta,
instrumentos, etc.

A6. Las instituciones del estado traen
todo elaborado y no nos toman en
cuenta, no nos consultan.

A7. La tecnologia hace que
olvidemos de las tradiciones.

nos

A8. La emigraciéon por falta de trabajo
hace que los jovenes se vayan y asi se
pierde la cultura.

A9. Las instituciones de estado, nos
obligan a tener personalidad juridica y
nuestras autoridades tradicionales no
son reconocidas.

A10. Los profesores no son pertinentes,
trabajan por dinero, hacen que nos baje
el autoestima, porque no valoran nuestra
cultura.

All. La religién (evangélica) prohiben
asistir a ceremonias religiosas.

Al12. Los winka nos trajeron el licor, lo
que nos dividié como pueblo.

A13. Que los proyectos lleguen a las
comunidades y no por intermediarios
que nos dejan afuera.

Al4. Que llegue la informacion a tiempo
para poder postular a proyectos.

Al15. El mapuzugun es una lengua
minorizada, no tiene prestigio.

FA (maximizacion de “F" vy
minimizacién de “A”)

1. Mayor reconocimiento vy
pertinencia hacia el territorio
Pewenche.

(A1, A10, Al15, Al16, F8)

2. Promover la participacion de las
autoridades tradicionales en las
decisiones politico -
administrativas del territorio.

(A4, A6, A9, A20, F3, F9)

3. Mayor pertinencia y respeto en
la  proteccion de  espacios
ceremoniales.
(A19, F1,F2)

DA (minimizacion de ambos factores)

1. Revisién de las politicas publicas de
acuerdo a las necesidades del territorio
Pewenche

(A2, A3, A17, A18, D14, D15)

2. Generar encuentros (1 vez al mes)
para dialogar sobre las problematicas del
territorio 'y abordarlas segln pautas
culturales del territorio.

(A7, Al11, A12, D3, D4, D8, D10)

3. Incrementar los recursos econdémicos
hacia el territorio para promover el
desarrollo cultural Pewenche.

(A5, A8, A13, Al14, D5, D16)
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Al6. Todos los sistemas
funcionan en castellano.

publicos

Al7. La malla curricular no fortalece el
mapuzugun, no hay apoyo hacia los
educadores tradicionales en el colegio.

A18. Son pocas las horas de
mapuzugun.

A19. El cercado de nuestros sitios
ceremoniales, como sitios de
significacion  cultural, es  nuestra
decisibn, no estan imponiendo la

insercién de la “propiedad privada”.

A20. Estamos  visualizando una
prohibicién de la recoleccion del pifion,
con las leyes de la Conaf y del estado en
general.

Matriz FODA Territorio Wenteche.

Factores internos

Factores externos

Lista de Fortalezas

F1. Nos reconocemos como Pueblo
con una cultura diferente.

F2. Tenemos lengua propia
“mapuzugun”

F3. Somos Pueblo con filosofia vy
espiritualidad propia (llellipu — gillatu).

F4. Los antiguos poseen conocimiento
del mapuzugun.

F5. Como pueblo sabemos quiénes
somos y de dénde venimos.

F6. Nos reunimos cada vez que existe
una amenaza.

F7. Tenemos todo lo natural en
equilibrio.
F8. Somos respetuosos con la
naturaleza.

F9. Existe interés de los jévenes en
rescatar la cultura.

F10. Tenemos Machi,
salud.

para nuestra

F11. Valorizamos a nuestra gente
mayor, por su sabiduria.

F12. Aprendemos el arte mirando a los
mayores.

Lista de Debilidades
D1. Hemos aceptado otras religiones

D2. Sentimos vergllenza de hablar
nuestra lengua. Vamos perdiendo la
lengua. Debemos tener vivo el Newen

D3. Las personas
trasmiten el mapuzugun.

antiguas no

D4. Los jovenes se van a estudiar a la
ciudad, y se va perdiendo las
tradiciones.

D5. Hay algunos Mapuche que tienen
estudios, y que se dejan utilizar.

D6. Hay Mapuche que se venden, y
aceptan ser designados por winkas:
logko, machi.

D7. Han cambiado las costumbres, no
hay respeto. Nos dejamos llevar por la
moda.

D8. No estamos preparados para
participar en los proyectos.

D9. Falta de conocimiento por parte de
los jévenes de su cultura.

D10. A los jévenes no les interesa
aprender su cultura, en algunos
sectores.

D11. Se perdié el gulamtiun (forma de
ensefiar, instruir, formar, conocer, a
modo de consejo por parte de los
mayores.

D12. No se realiza las ceremonias
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como antes: sin vino, hacer purun
descalzos.
Lista de Oportunidades FO (maximizacion de ambos factores) DO  (minimizacion de ‘D" vy

O1l1. Los profesionales que estudian
algo vinculado al tema Mapuche
contindan trabajando en la
revitalizacion del pueblo.

0O2. Existen autoridades Mapuches,
que podrian trabajar con los
profesionales Mapuche.

03. Como hay menos discriminacion,
podemos ensefiar a los nifios-as.

O4. Se puede optar a la mantencién de
apellido Mapuche de la madre, por
sobre el apellido winka del padre.

O5. Existencia de monitores que
ensefian mapuzugun en las escuelas.

1. Fortalecer la educacion de los

jovenes bajo los preceptos del
conocimiento Mapuche.
(01, 02, F9)

2. Brindar mayor participacion a los
adultos en actividades sociales,
politicas y culturales.

(O5, F4, F11, F12)

maximizacion de “O”)

1. Mayor reconocimiento para el pueblo

Mapuche, a fin de fortalecer la
identidad de los jovenes
principalmente.
(04, D9, D10)

2. Supervisar la entrega de contenidos,
realistas y libres de prejuicios en los
establecimientos educacionales, para
disminuir la discriminaciéon hacia los
estudiantes Mapuche.

(03, D2, D4, D11)

Lista de Amenazas
Al. Nos impusieron las religiones

A2. La religion evangélica es invasiva,
debilitan nuestro espiritu, y se van
desapareciendo nuestros guillatuwe
(espacio ceremonial Mapuche)

A3. Gente no Mapuche aprende
mapuzugun para apropiarse de
nuestro conocimiento y la folkloriza

A4. Se tilizan las ceremonias
Mapuches, como el gillatun, para
promocionar a los politicos y aquellos
gue tienen proyectos

A5. Se designan autoridades
Mapuches por los estudios que tienen,
y NO nos representan.

A6. Los programas de algunas
instituciones se apropian de nuestras
técnicas y pretenden ensefiarnos lo
gue nos pertenece.

A7. La educacion winka ha influido en
cambiar nuestras costumbres vy
tradiciones Mapuche.

A8. Los evangélicos han infundido que
la Machi es una bruja, lo que indica
ignorancia.

A9. La CONADI desperdicia la plata, y
no la utliza en lo que en verdad
necesitamos

A10. Los proyectos no estan
adaptados a la cultura Mapuche. No se
entienden

All. Sentimos que nos roban nuestro
conocimiento para el beneficio de las
instituciones.

Al2. Las grandes inversiones
trasnacionales dafian el
medioambiente, nos invaden,

FA  (maximizacion de “F" 'y
minimizacién de “A”)

1. Revisar el subsector de religion a fin
de incorporar en él conocimiento sobre
lareligion y espiritualidad Mapuche.
(A1, A2, A8, F3, F7, F8)

2. Mayor respeto por parte de la
institucionalidad publica y privada
sobre la filosofia de vida del pueblo
Mapuche.

(A3, A4, A6, All, Al5, Al18, A22, F1,
F2)

3. Valorar
autoridades
decisiones
sociales,

Mapuche.
(A5, A20, A22, F5, F6, F10)

la participacion de las
tradicionales en las
politicas, culturales 'y
asociadas a la cultura

DA (minimizacion de ambos factores)

1. Propiciar un sistema econdmico
amigable con el medio ambiente,
respetando la realidad local de la
regién de la Araucania.

(A12, A13, Al4, Al6, A21, D7)

2. Difusion y Canalizacion Optima de
los recursos hacia las comunidades.
(A9, A10, D5, D6, D8)

3. Revitalizar las practicas ancestrales
del pueblo Mapuche en torno a la
transmision del conocimiento.

(A7, A17,A19,D1, D3, D12)
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perjudicando nuestra cultura.

A13. La incorporacion de quimicos en
la agricultura, provoca contaminacion
de los suelos y aguas.

Al4. Los productos transgénicos nos
enferman

A15. Desde fuera vienen a convencer
a los dirigentes sociales Mapuches
para que se unan a los partidos
politicos

Al16. El sistema neoliberal nos
absorbe, y vamos perdiendo nuestra
esencia de Mapuche

Al7. En las escuelas, los docentes y
directores no son Mapuches

A18. El Estado hace leyes, decretos y
convenios que no entendemos

A19. No hay preocupacién por parte
del Estado por mejorar la educacion
Mapuche

A20. Se realizan casamientos winka-
mapuche para obtener beneficios.

A21. Las distintas leyes desarrollistas
perjudican la cultura Mapuche.

A22. La consulta a los pueblo
originarios ????
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ANEXO 6.

SINTESIS DE LEVANTAMIENTO DE INFORMACION POR TERRITORIO.

Las propuestas que se levantan del Estudio Diagndstico del Desarrollo Cultural
Mapuche regién de la Araucania surgen a partir de una serie de demandas que se plantean
en las conversaciones, las entrevistas y los encuentros territoriales que se realizaron en el
proceso de ejecucion del estudio. Estos se clasifican por territorio por cuanto, si bien
algunos son repetitivos, poseen particularidades propias de cada sector.

Reconocer el mapuzugun
como el principal vehiculo
para la transmision de la
cultura en territorio
Mapuche Lhafkenche.

Mayor reconocimiento y
pertinencia por parte de las
entidades publicas, en la
implementacion de politicas

y programas para el
territorio.
Promover la alimentacién

Mapuche tradicional, con
alimentos del medio natural.

Controlar la pesca
indiscriminada  de  peces
pequefios, que entorpecen el
crecimiento y desarrollo de
los mismos.

Generar un sistema
econémico  favorable vy
respetuoso  del medio
ambiente natural.

Mayor promocion de la
medicina tradicional
Mapuche.

Revisar el subsector de

religion a fin de incorporar
en él conocimiento sobre la
religion y espiritualidad
Mapuche.

Fortalecer el programa de

Educacion Intercultural
Bilinglie.
Mayor promocion de la
medicina tradicional
Mapuche.
Mayor reconocimiento y

pertinencia hacia el
territorio Pewenche.

Promover la participacion

de las autoridades
tradicionales en las
decisiones politico -
administrativas del
territorio.

Mayor pertinencia y respeto
en la proteccion de espacios
ceremoniales.

Reactivar la transmisién de
la cultura al interior de la
familia y comunidad.

Fomentar la presencia de
autoridades Mapuche en
espacios sociales, politicos
y culturales.

Revision de las politicas
publicas de acuerdo a las
necesidades del territorio
Pewenche.

Generar encuentros (1 vez

Mayor promocion de la
Medicina Tradicional
Mapuche.

Impulsar a las entidades
publicas y privadas a
comprometerse  con el
desarrollo local —Mapuche
Nagqche-.

Promover la participacion

de autoridades
tradicionales en la
trasmision del

conocimiento Mapuche.

Reconocer y valorar el
mapuzugun como vehiculo
de transmisién cultural
para el pueblo Mapuche.

Promover la revitalizacion
las ceremonias ancestrales
del pueblo Mapuche, palin,
gillatun, mafiin, entre
otros.

Fortalecer la educacién
intercultural bilingue.

Revitalizar las practicas
ancestrales de la cultura
Mapuche en los &mbitos
social y cultural
principalmente.

Revisar el subsector de
religion a fin de incorporar

Fortalecer la educacion de
los jovenes bajo los
preceptos del conocimiento
Mapuche.

Brindar mayor
participacion a los adultos
en actividades sociales,
politicas y culturales.

Revisar el subsector de
religion a fin de incorporar
en él conocimientos sobre
la religion y espiritualidad
Mapuche.

Mayor respeto por parte de
la institucionalidad publica
y privada sobre la filosofia

de vida del pueblo
Mapuche.

Valorar la participacion de
las autoridades
tradicionales en las
decisiones politicas,
culturales 'y  sociales,
asociadas a la cultura

Mapuche.

Mayor reconocimiento para
el pueblo Mapuche, a fin de
fortalecer la identidad de
los jévenes principalmente.

Supervisar la entrega de
contenidos,  realistas vy
libres de prejuicios en los
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al mes) para dialogar sobre
las  probleméaticas  del
territorio y abordarlas segln

pautas  culturales  del
territorio.

Incrementar los recursos
econdmicos hacia el

territorio para promover el
desarrollo cultural
Pewenche.

en él conocimiento sobre la
religion 'y espiritualidad
Mapuche.

Implementar politicas de
desarrollo amigables con el
medio ambiente local.

Socializar la significacion
de las practicas Mapuche
vinculadas al arte textil,
iconos 'y simbolos con
identidad.

establecimientos
educacionales, para
disminuir la discriminacion
hacia los estudiantes
Mapuche.

Propiciar  un  sistema
econémico amigable con el
medio ambiente, respetando
la realidad local de Ila
regién de la Araucania.

Difusion y Canalizacion
optima de los recursos
hacia las comunidades.

Revitalizar las préacticas
ancestrales del  pueblo
Mapuche en tormo a la
transmision del
conocimiento.
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Punto de Vista del Director:

El respeto y la tolerancia por las diferencias nacionales, étnicas, culturales y
linglisticas que existen en Chile son fundamentales para un buen convivir. La sociedad
mapuche, como nacion originaria del Wallmapu, debe ser escuchada, entendida y
comprendida por los no mapuche. Por ello es fundamental que los no Mapuche conozcan y
sepan de los intereses, demandas, inquietudes y necesidades de los mapuche y asi
reconocerse y aceptarse en las diferencias con respeto e igualdad de condiciones. Es por
ello que hemos decidio trabajar un documental que se enfoque en conocer, en darle
importancia y en abrirle espacios a la cultura mapuche. Por ello nos adentraremos en el
contexto y proceso en el cual la gente realiza sus practicas cotidianas. Intentaremos conocer
que elementos de la cultura mapuche, tanto materiales como inmateriales, se encuentran en
riesgo y por qué estan en esa situacion en la IX Region de la Araucania. Para que con ello
se respete, en Chile, a la nacién mapuche y se comprenda todo lo que ha aportado y puede

aportar a la sociedad en términos culturales, linguisticos e identitarios.

Tratamiento Audiovisual:

La propuesta de tratamiento audiovisual de ESTUDIO — DIAGNOSTICO DEL
DESARROLLO CULTURAL DEL PUEBLO MAPUCHE DE LA REGION DE LA
ARAUCANIA esta definida por elementos puntuales como el sentido de realidad, la
imagen, el contenido dramatico, las localidades, los sonidos linglisticos y la masica, los

cuales descritos uno a uno completan el desarrollo de la historia.

El Sentido de realidad lo llevaremos a cabo mostrando los contextos y practicas
culturales de las personas que entrevistaremos en sectores rurales y urbanos, para conocer
sus formas de vida, sus familias, trabajos y las propias relaciones entre los Mapuche.
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Daremos énfasis al lenguaje que utilicen, sus vestimentas, actividades cotidianas,

pensamientos, funciones sociales e historias personales.

Como buscamos representar la cultura mapuche, visualmente, iremos construyendo
el sentido de realidad a partir de la imagen y de ver lo que sucede, dando paso asi a los
dialogos naturales que se susciten mientras las personas desempefian sus actividades. De
esta forma intentaremos minimizar nuestra labor como mediadores para darle naturalidad al
los contextos de conversacion, del quehacer cotidiano y del trabajo, los cuales seran la
explicacion y sustento natural del relato. Ademas, mezclaremos los dialogos naturales con
entrevistas explicativas de expertos en la materia de cultura y grupos focales con
participacion de representantes mapuche, quienes aportaran en profundizar, desde distintas
dimensiones esta realidad. En otras palabras, buscaremos un balance entre la constatacion

visual y la entrevista como forma de construccion de la realidad.

El Contenido Dramatico se representara a través de los personajes que
entrevistaremos y con los cuales compartiremos. Cada personaje narrara su quehacer y las
dificultades que se le presenten en términos linguisticos, econdémicos, culturales e
identitarios. Hay situaciones de conflicto que viven los mapuche y que estan presentes en
todas sus actividades cotidianas. Hechos que llevaran al relato cada uno de los personajes

que construira con su narrativa la historia del documental.

Las Localidades serviran para ir tejiendo los vinculos sociales e identitarios de los
personajes, ademas de elementos descriptivos de la realidad cultural que enfrentan en sus
cotidianos. Las localidades seran los nexos dinamizadores del relato, pues a través de ellas
lograremos una continuidad en la narracion. La cual ird desde el contexto urbano a las
comunidades Mapuche. La propuesta buscara potenciar la identidad de los mapuche en
cada localidad, para iniciar un nuevo relato. Asi, enlazaremos los personajes y capitulos

para hacer un recorrido que nos permita la construccion de una historia completa.
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La Imagen sera tratada para que hable por si misma. Los espacios escogidos para
grabar hablaran sobre las vidas que llevan nuestros personajes. Los contextos rurales en
comunidades Mapuche y los contextos urbanos mostraran recursos visuales de gran valor

ya que ayudaran a contextualizarnos en el mundo de la cultura mapuche.

La imagen nos dara cuenta de la fortaleza que se debe tener para vivir en los
sectores rurales y urbanos, nos mostrara el sentir de los hablantes, nos narrara los colores de
su cultura 'y como ésta se adentra en las diferentes urbes alimentando la diversidad cultural
y social que existe en Chile. Para eso, técnicamente, usaremos una camara fija con mucho

énfasis en los angulos, colores, escenarios, y luces naturales y artificiales.

El Sonido sera un factor determinante para lograr la dinamica de la narracion. Habra
un especial énfasis en los sonidos propios del contexto donde habiten los hablantes para
contextualizarnos en sus vidas, ademas de centrarnos en los sonidos propios del

Mapuzugun como herramienta de comunicacién y patrimonio linglistico mapuche.

La Mdasica servira para generar los ritmos que iran creando la atmosfera y
acompafaran en la transmision de los sentimientos que se quieren expresar en los distintos
espacios. Por ello trabajaremos con musica tradicional instrumental y cantada, ademas de

musica Mapuche urbana dependiendo del contexto de trabajo.
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Plan Produccion

Mes 1: Produccion pre-guion, plan de produccion, story line, plan de tratamiento

audiovisual y punto de vista del director. Produccion del encuentro con los especialistas en

cultura, generacién de los contactos por territorios y preparacion de los encuentros

territoriales.

semana 1

semana 2

semana 3

semana 4

-Produccion pre-guién
-Plan de produccion
-Story line

-Plan de tratamiento
audiovisual

-punto de vista del
director.

-Produccion pre-guién
-Plan de produccion
-Story line

-Plan de tratamiento
audiovisual

-punto de vista del
director.

-Produccién del
encuentro con los
especialistas en
cultural.
-Generacion de los
contactos por
territorios

-Generacion de los
contactos por
territorios
-Preparacion de los
encuentros
territoriales
-Salidas a terreno,
entrevistas y
grabaciones.

Mes 2: Salidas a terreno, entrevistas, grabaciones contextos de las personas y de los Fiitxa

Txawiin. Toma de fotografias en terreno y produccién de 3 horas de grabacion del contexto

socio-cultural mapuche. Produccién de un corto de un minuto y medio.

semana 1

semana 2

semana 3

semana 4

-Salidas a terreno,
entrevistas,
grabaciones contextos
de las personas y de
los Fiitxa Txawin

-Toma de fotografias
en terreno

-Produccion de 3
horas de grabacién del
contexto socio-
cultural mapuche

-Salidas a terreno,
entrevistas,
grabaciones contextos
de las personas y de
los Fitxa Txawin

-Toma de fotografias
en terreno

-Produccion de 3
horas de grabacion del
contexto socio-
cultural mapuche

-Salidas a terreno,
entrevistas,
grabaciones contextos
de las personas y de
los Futxa Txawin

-Toma de fotografias
en terreno

-Produccion de 3
horas de grabacion del
contexto socio-
cultural mapuche

-Produccién de un
corto de un minuto y
medio

-Finalizacion de las
200 fotografias en
terreno.

-Finalizacion de las 3
horas de grabacién del
contexto.
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Mes 3: Revision y edicion del material audiovisual. Produccion de un corto documental de

aproximadamente 30 minutos.

semana 1

semana 2

semana 3

semana 4

-Revision y edicion
del material
audiovisual

-Produccién de un
corto documental de
aproximadamente 30
minutos

-Produccién de un
corto documental de
aproximadamente 30
minutos

-Produccién de un
corto documental de
aproximadamente 30
minutos

-Produccién de un
corto documental de
aproximadamente 30
minutos

-Revision final de la
produccion
audiovisual y cierre de
la produccién.

STORY LINE

ESTUDIO - DIAGNOSTICO DEL DESARROLLO CULTURAL DEL PUEBLO
MAPUCHE DE LA REGION DE LA ARAUCANIA

El pueblo mapuche esta presente en la Region de la Araucania. Por lo mismo, su

influencia cultural es real y concreta entre la sociedad mapuche y no mapuche. Sin embargo

ello, sera importante conocer en qué estado se encuentran ciertas practicas y patrimonios

materiales e inmateriales de la cultura mapuche. Asi saber si hay elementos que se

encuentran en riesgo de perderse y que necesiten ser revitalizados.
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Informe de trabajo en terreno

l.Proyecto

En el marco del proyecto: Estudio-Diagnostico de la Cultura Mapuche en la region de la
Araucania, el enfoque del trabajo audiovisual nacié desde el analisis desarrollado por el
equipo técnico a través de reuniones con expertos en la materia de cultura mapuche,

cultores y otros quienes participaron del desarrollo del proyecto.

1. Dificultades

Las principales dificultades para la ejecucion del proyecto audiovisual fueron: La distancia
entre la oficina con los lugares donde viven los cultores, el estado del tiempo y las
prolongadas lluvias que hicieron dificultoso llegar a sus casas. La locomocion no era la
mejor en muchos sectores, los cuales contaban con una o dos micros durante el dia.
Ademas, sumado a la avanzada edad de algunos cultores, quienes se encontraban enfermos
o0 inhabilitados de poder entrevistarse. Otro factor determinante fue la labor que cada cultor
realiza en su cotidiano, razén por la cual entrevistarlos fue sacarlos de su labor por un

periodo de tiempo.

Otras dificultades fueron puntuales del trabajo audiovisual, por ejemplo: Hay ciertas
actividades que solo se realizan en ciertos periodos del afio y de las cuales la gente habld.
Por lo cual fue imposible hacer tomas de ese tipo de eventos. Otro factor en contra es el
poco tiempo de ejecucion, ya que solo se consta con un periodo minimo para la edicion y

produccion audiovisual. Se requiere de mas tiempo para hacer un trabajo 6ptimo.
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1. Observaciones

Las personas entrevistadas, expertos y cultores, son personas bilingiies en muchos casos.
Algunos con mejor manejos del mapuzugun que del castellano, por lo mismo hubiera
resultado imposible realizar ciertas entrevistas importantes sin la presencia de hablantes en
el equipo. Por lo cual se hace mandatorio y crucial la presencia de hablantes de mapuzugun
en cualquier equipo técnico que trabaje con personas mapuche debido a que la

comunicacion se presenta mas cercana y amena para los entrevistados.

Las personas entrevistadas se situaron en una posicion de preguntas y respuestas con el
equipo técnico. Por lo cual fue complicado grabarlas realizando sus labores.

Muchas personas manifestaron su rechazo al proyecto por ser del gobierno. Ya que segln
manifestaron han sido objetos de estudio muchas veces y su condicion social no cambia
para mejor. Preguntan cual seréd el beneficio de entregar el conocimiento y como les sera
retribuida su participacion. Esto dificulta la recoleccion de informacion pues pone al equipo

técnico en una situacion ajena al trabajo de estudio-diagnostico y genera desconfianzas.

V. Conclusiones

El trabajo en si ha sido enriquecedor. Se ha ganado mucha experiencia y conocimientos

respecto de la situacion y condicion actual del pueblo mapuche en distintos ambitos. Se ha

logrado conocer partes de la realidad diversa de la sociedad mapuche con sus diferencias

locales y territoriales en ambitos culturales y linglisticos.
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ANEXO 8: MATRIZ DE ANALISIS DE CONTENIDO

OBJETIVO DIMENSIONES INDICADORES
ESPECIFICO
Obj. Especifico | Contexto “hoy dia la responsabilidad de la familia de hablar mapunzugun yo creo que esa es una verdad que

1: Investigar el
contexto histdrico
y cultural del
Pueblo Mapuche
y establecer un
diagnostico de su
situacion cultural

Historico

esta ahi, pero también hay que pensar que esa familia se ve impactada por el mundo externo, si lo
que piensa la gente en el lof que los abuelos los vivian chicoteando para que hablen mapunzugun o
sea hablen castellano y lo mas probable que no quiso ensefiar para que su hijo no sufra”(EE.8)

“Hoy en dia mas encima nos acusan porque no habla mapuzugun(...)cuando anteriormente nos
sacaban la mugre” (EE.8)

“Esa gente que hoy dia esta dirigiendo el consejo de la cultura forma parte de lo que algunos han
denominado el grupo generacional de la generacién perdida, entre los afios ochenta en adelante
cuando se les decia a los nifios que™ no si no te preocupes si en cuarto afio basico que lea un nifio es
suficiente”, entonces podia estar jugando todo lo primero, segundo y tercero en cuarto un
apuroncito para que lea, entonces hay todo un problema desconocimiento de problema de actitud y
son esa gente que esta comandando la sociedad hoy dia, en medio también de toda esa confusién de
la mala formacion que han recibido la gente, entonces si nuestra educacion hoy dia esta en la
calidad que esta, es porgue la gente que esta comandando vivié ese proceso” (EE.8)

“Los viejos antes llevaban otra vida, otros ejemplos otras ideas, llevan una mentalidad muy sana si,
entonces entre ellos habia mucho respeto. Poyewiin, yamuwiin, pefiiwiin, lIhamgenkawiin decian los
mapuche, habia respeto (...) aunque no sean familia pero se trataban como familia igual tener un
respeto hacia un amigo, como si fuera un familiar mas porque eso era una idea mapuche” (EP.7)

“Tienes que respetar a las personas, no ser competentes, tienes que escuchar las conversas y asi van




a decir que eres una persona buena, y van recordar, es el hijo de tal persona le decian lo jovenes
antes. Ese tipo de consejos le daban los viejitos, para respetarnos. Tayifi mapuche gen, Kifie
mollfiingeyif, miley tafii poyewal chew pile rume pewliyifi, tafii lamgenkawal, tufachi ka txipantu
kam akuy ka mollfiin tati” (EP.7)

“... fill mapu,txawirkefuygiin y se juntaban cincuenta, cien logkos, mulekefuy tafii, koyawtun, feyti
koyaqgtun demoraky dos dias, afkelafuy tafii kimin ta egln, ti meli witxan mapu, chumgechi tafi
nagpun , chumgechi tafii kimin, chumlen ta puelmapu, elwenu, zenchumapu miiley ta tifa, chumley
ta felen ta mapu, chumechi kimiygin ,fey chi zugu, pewma elugey fey chi zugu ka , fey mew
kimigiin, machi reke niikey ta pewma , futake kiman ta miley”(EP.7)

“Cuando llego Cristébal Colon aqui, ya los mapuche estaban aqui, (...) en busca de oro, (...) y los
mapuche los miro como silvestre no como gentes, (...) largaron todos los carceleros cuatreros,
delincuentes y asi otros tantos mas y llegaron aqui en nuestras tierras” (EP.7)

“inchifi tafii chaw siempre feypikefuy, kuyfi ke zugu amulu, mapuche zugual, pentukuwin muleki,
entonces feimufey, fey falintuki flitakeche ta pikey, pikefuy...”(EP.4)

“Lhafken mulelu chi iyaqel, pegelay ta, (...), fey ta siempre feypikelu ta che, lhafken kuifi minha
weza manso gekefuy, ta wila ta felewelay, rume weraley lhafken wila, kuifi ta naweza
mifetukefuy ta Ihafken mew ta pu che, lhewfii reke mulekefuy...”(EP.4)

“Hoy dia, hay vestuario, estudio, alimento entonces, hay un cambio grande, en todo no es igual
como la de antes, nosotros antiguamente, cuando ibamos en la escuela, ibamos con chalita si es que
teniamos de cuero, con media lana. Pantaloncito de mezclilla, con una mantita, una gorrita de lana,
en veces con hambre, en veces llevabamos rokifi, en veces no llevabamos cuando no habia, pero le
hicimos enpefio al estudio yo mismo, tengo setenta y un afio (71) y estuve un afio no mas en la
escuela y entre de nueve afos porque antes, no era tan exigente como ahora”(EP.9)
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“amuaymi pikefenew tafly chaw, chillkatuaymy, pikefenew, wewlayaymupu wigka ta pikefenew,
inche ta zuamlan, Kifie txipantu ta estudian, kuyfi kay pu alfaabetu, pikefuyifi o el silabario, fey ta
kifie txipantu cursan segundo afio, Kiime logko niefun, welu zuamlafiii , welhu txemlhu ta inche,
rume weza zuamtufun, amun ta arkentinu, kake mapu, fey mu ta tukulhpaketun”(EP.9)

“habia respeto con los mayores, se respetaban, yo mismo, que hoy dia se termino esa cultura, esta
costumbre de ver como llegan en la mafana, kiime pepaeyu anay, chumlefuymi am, chum
winmafuymy, kiime pewmafuymi, piwkefuy tafii chaw, pegemin puliwentu”(EP.9)

“yo conoci cuando llegaban los pefii, pepaeyu Celestino Txekaman, chumechi wiinmaymi,
matetuayu apuen piwigu, gitxamkaygu kitxal pile, gelay ta tele kom, fey txipapay ta muzay, fey
fantepun antli, amutuan anay pigiin, miinaweza mafiumkefuyifi ta kuyfi”(EP.9) (yo conoci cuando
llegaban

“lo mas antiguo los fundadores de ahora, el que vino aca por que el wigka lo hecho para aca, llego el
primer Juan Lefiglr Koilla pigefuy, ese es el fundador de ac4, el primer mapuche que llego, ese era
cacique, y de ahi como el era muy buena persona, no lo alcancé a conocer, creo que toda la gente
que andaba emigrando, venga para aca yo tengo campo [decia]. Y asi hacia llegar mucho mapuche
que llegaban aqui, llegaron los mapuche de alla estan los wigka...”(EP.9)

“Tiyuw ta Chol-Chol, Quepe, ka chewchi ta kipalhu, fey zewmagelu cancha de aviacion, Makewe,
entonces milekefuyta kifie fucha wenxtu, pero ahi estan todas las familias, habia un viejito que
parecia gringo, y hay otro tambien que llego de alla, y no se quien mas Parra sera (...) me converso
un viejito de kifiekawifi , y era de alla, y dice que él, que tenia ocho afios cuando hicieron la cancha,
y dicen que ellos eran pobres, pobres, y helicoptero mew yegey ta tiyew” (EP.10).

“Este lugar se llama Melipewl(inko, es un encuentro donde se juntaron los cuatro arroyos y se forman
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uno, y el wigka le puso Melipeuco”(EP.10)

“feypifenew ta fucha wenxtu, por que estaba enfermo, Kiila txipantu ta kutxan, yegen ta Santiago
yegen, penolu ta lhawen yegen ta Santiago, epu xtipantu, kiila, txipantu tufachi gellipun, fey
afizapapeyifi , wichagepayif, ka kifie kawifi, che txokifiche wichapapeyifi, feyyi rewall, ta chacha, y
kizukunuayu, antii, pewepaleyu pi, fey inche lokon pi, zew pewman antes pi, pemeafifi ta doctor,
pemeafin ta enfermera, fey kipatun pi, era cacique, matu yemefe eymin ta logko, femgechi re
antlepualu, pineanew tafi kompafi, inche chemu ta kezayalu, pienew dijo...(...) fey
gutxamkawetulhayu, fey akutulu gillatupatun witxantupatun tafii bandera, dijo kipaltuenew tafii
fotim pi, por que llazkitufili inche, kifie anti ka kifie pun pi, fey akutun tafii ruka mu pi, fii mapu
zugu pirdm witxatupatun pi, fey meli pun txemotun pi, ahora kizu pirakawelltun, kizu chillatun
taiii kawellu pi ”(EP.10)

“Entonces niepayifi tafii fiuke, mina weza gimay pi, akulu ta pu wigka, txipayaymdin pi, feymu
kimlayin tafii chem lugar tafii yegen, helicoptero mew ta tukupayifi mew, pero eliyifi ta iyael pi,
eliyifi ta tewa, eliyifi ta ufiza, pero pltxin,epu peno pi, eliyifi feyta kimnefiii pi, gimay tafii fiuke,
tafii chaw, welhu tafii chaw newe gumalhay pi, Uyliw zoy kiumelhepuaf pi, kom yialu tafi
pichikeche, ifieyrime kezalayay, pi mite kiime rukachegepuayifi,feypilu, pi tafii chaw pi,feypilu fey
pichikiimezuami taii fiuke pi, umafuetew niy kom, fey kimlayifi tafii chew tafi akun, inche rume
mafiumnietufii tati wigka, rume maflumnetufii, millonario payifi, ka tati ruka rocepafiyf,
cercapafiyf, zafkafiyifi, rocefiyifi, tunten nentuii ta iyaelh pi, allfiza, awar, rogiw pi, hasta ahora
putxiinen ta kullin pi, entonces rikupatun , ka tafii pu fotum colegio mu konigun, feymu amuligtn,
koneltuken cuarenta(40) vacas novillos, amuygiin Santiago tafii kizawmuwal, nentuigln tafii
profesion, ahora son rico duefioletuigiin condominio nietupuygtn pi”’(EP.10)

(en el colegio) “teniamos que andar calladitos no mas y hasta Gltimo ahora yo creo que ha habido
discriminaciones aqui inclusive de las autoridades, usted ve llegar a un mapuche lo miran en menos
las autoridades yo me di cuenta de hartas cosas, el solo de leer el carnet que tiene apellido mapuche
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hay una distancia, una discriminacion como que lo miran en menos” (EP.5)

“yo veo una diferencia afios atrds la cultura mapuche o la artesania como tal no estda mayormente
enfocada, con el trascurso de los afios y el tiempo como que los mismos nosotros, nosotras los
mapuche hemos tratado de buscar los espacios que nuestros espacios sean para nosotros igual,
porque ante antes habia espacios pero no era tan asi podriamos decir publico ya, ahora se esta, hay
espacios, pero son igual como minimos” (EP.6)

“Antiguamente los mapuche se apreciaban y se respetaban mucho, se decian pefii, lamgen, donde
por los lugares que uno fuera, se respetaba, se estimaban, se visitaban a los familiares, habian
alimentacién muy sana, como asado, mote, mullokifi, katuto, se cocinaba el poroto y el trigo cocido
se dejaba en los kiilko y se comia por pufiado, asi era antiguamente, habia yuyo se preparaba
comidas con esto, con mote, se le agregaba huevo, cilantro asi se comia y todo era muy sabroso y
sano” (EP.8)

“Antiguamente se visitaba las familia, se llevaba, carne de cordero y cerdo, a otro lof mas lejanos, se
iba en carreta 0 a caballo. Llegaba los cufiados, al marido cuando iba de visita por primera vez a sus
suegros, se le pasaba un lazo para atrapar a un cordero, tenia que elegir al mas gordo, cuando lo
agarraba, tenia que sacrificar un cordero, hacer Apol el que sabia hacer esto no iba a ser un buen
marido o0 esposo, asi decian antiguamente” (EP.8)

“antiguamente se estaba desapareciendo el mapuzugun, mas o menos como veinte afios atras, ya no
existia, segun ellos decian que los humillaban demasiado, asi fue como no les gustaba ensefiarle a
sus nifios decian los méas ancianos” (EP.8)

“Yo represento un grupo que se dedican principalmente al riitxafe... elaboramos prendas a pedido
entregamos a artesanias chile. Incorporamos conocimientos como de cesteria a elaborar objetos de
plata, para el hospital intercultural de imperial elaboramos un llepii de plata. Nosotros no llegamos y
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vendemos, no somos comerciantes”(EP.15).

“si mantiene también, precisamente en esta comunidad no aqui se perdié el Gillatuwe, porque aqui
no sé si tu sabes que los rios antes o los esteros, eran signos de como se llama esto de compartir del
de alla con el de ac4, luego el gobierno cuando hicieron las fronteras nos hicieron hacer los cercos
los rios son divisorios cierto entonces ese tipo de cosas era de que se podia no se pu” el rio también
te da los peces y esas cosas, y tenia el cuanto se llama Gillatuwe estaba aca al otro lado del rio y
creo que todavia funciona algo asi, pero la comunidad se separo entonces no tenimos nosotros ese
tipo de” (EP.14)

Gillatun “antiguamente habia, nosotros también entrabamos, un dia mi viejo alla fue con los hijos
todos, los hijos de ellos furipile nentupaymu kom ti chi ilo para que vayamos a participar yepay
fiamgechi ti ilo ante koni siempre” (EP.12)

“Por estos lado habian muchos guerreros, que defendian la tierra, ustedes habran escuchado yo creo,
por eso también que tenemos conocimiento, por eso también nos preguntamos que como es que se
puede acabar el mapuzugun, asi serd porque nuestros hijos estan volviendo hablar el mapuzugun, los
jovenes hacen palin.....” (EP.11)

“antiguamente nos mataban con escopeta, castigaron nuestros ancianos, a mi madre, mis abuelas,
chuchuyem, abuela los longko, asi fue como nos quisieron exterminar” (EP.11)

“todo el conocimiento lo adquiri a fuera, oralmente como dicen los wigka, esa era la forma como se
educaba a los mapuche antiguamente...” (EP.11)

Situacion Actual

“La base del material del patrimonio material indigena nuestro, es la lengua, (...) entonces hay una
serie de condiciones, una serie de necesidades urgentisimas para elevar a su sitial adecuado a la
lengua mapuche hasta el momento las estadisticas que uno encuentra, que ha hecho el mineduc , la
Conadi y el Cep esta diciendo que el uso de la lengua esta a no mas del 20 % y en los jovenes un 10

276




% y hay una caida...” (EE.6)

“Ka txipantu kam akuy ka mollfiin taty, es mejor esa idea no saben igual que nosotros pero si
supieran lo que no nosotros sabemos realmente de nosotros, se no habrian quitado nuestro derecho,
pero por su descuido no supieron hablar mapuche, en ese sentido son mudo” (EP.7)

“Cuando llego Cristdbal Colon aqui, ya los mapuche estaban aqui, (...) largaron todos los carceleros
cuatreros, delincuentes y asi otros tantos mas y llegaron aqui en nuestras tierras. Por eso existe la
maldad, se ensucio la mentalidad mapuche, cuando llegaron esas razas y ahi estamos nosotros, petu
Muley ta mapuche zugu, welu tafly inagealh ta milhelhay, afi reke ka famechy., la gran mayoria
habla en winkazugun y por eso se esta terminando, eso va avanzando, pero tenemos que ensefiarles
las nuevas generaciones”(EP.7)

“goymakunulhay ta kuifike zugu ta che, fey ta fatepu kom pitxiin miley ta cambio, kiizaw, kom
llemay mew, mekigiin mogelen ta fantepuwmum, kom cambiay. Fey ta kifiekefipille wekeche ta ka
newe aziimwelhay, falhtay ta kazikewen, femechi azentualh tafii Ihogko mew, fey ta topalhaygu
mite azimkelhay”(EP.9)

“Fantepun afi ta famechi chalin giitxam ta gimkapeyu fewlha, mite kiime txokigerkelay ga kimtuye
tami chaw tami fiuke, tami chezki, falilu ta pelayafuyifi, pi ta fii chezki, amukeyu Pidra Alta, fey
femechi feyta, glitxamkamekeyu futxakeche inchiw, feymu ta fantepu nor piwke miyawtuy tafii
chezki taty genrukareke femyiawtuy, porque flitxake mapu, che feyta kimfalnolu, mapuchegen,
kiimekeche, wezakeche, gen feyta kimfalhay taty”(EP.9)

“fantepun inchifi, hola como estay, piwiikewifi, que feo yo le dije a los vecinos, asi estamos ahora en
este mundo”(EP.9)

“zoy kimuygln pu pichike zomo, pichike zefiora, kuregi ta pu wenxtu, ka encefiaygun, tafi pu

277




tayllalh, inche tukuken , kafamechi nentunentun wila, tayulken, ta gellipun Mew” (EP.10)

“Txipawewkikey(in ta programa de origen pigelu, wewiirkeygin feyta tafii wifilo mapucheyawawal
ta eglin, elugerkigiin ta ruka, elugiglin ta Ukilla, txariwe, chaway, ka chemem ama,munulogko, ka
elugeygun ta mezella, tGlantuwe, ka kilhko, ta Ukilla niwam, komelugeygiin, Fey taiii gellipual ta
egun, pichin mafiumtualu pigln, kimlaygun chem tafii elugeketun, re zefiora, rupa kimtufuygin,
pero petu elhugelaygin, aziimlaygin. Welu ayifuy tafii kimtuafel ta egiin pero, pero bueno ayile ta
egln feyta, ayiinohe kay egin, milele ta kamarikun tukulzuguygiin pero, newe falilay. Welu elugi ta
tukutuwiin kompenol ta kamarikun mew” (EP.10)

“Feymu ta feypififi tafly zomo, minha weza zugu ta muley. Feity pu zefiora elugi ta ropa, feychi
ukulla kom kiipam, kom feychi tukutuwin, feyti kizu rume ayifiygiin, hoy miina azlrkeygiin, feyty
lukutuge, gellipuaymy, pigey ta egiin, re ropa tuleaygiin. Eymy ta miyawlimy tami chilkatun, kimlu
reke re wixtawlayaymy, entonces de que le sirve de nada.”(EP.9)

“We txipalhu che mu San Juan mew, faw ta femkelay ta che, Zawelwe pigey taty colegio, welu
miuley re pu ke wigka” (EP.10)

“Feychi antii (kamarikun txipalu), kom mapuchelheketuifi, keyl zefiora ta wigka ta
mapuchelheketuygn, feychi anti, kila anti mew” (EP.10)

“feypienew ahora inche mantan mami pienew, me dice, inche ta mantapuli, rupa kipamtuli,
gurekan, por que inche ta rupa mantawelafifi. Chawimli ta kullifi fey ihopatuan ta akutuli, kupa
kiipa kipatulhi, mulhetuan ka, por que inche zew txipan ka estudia para mapuche, kim gelliputun,
kim tayulhtun, feichi bandera wixtalelgey, a als seis de la mafiana, fey ukillatun, lhukutun, feychi
mapuche bandera mew, entonces inche ume ayitufifi feychi mapuche zugun mami poe que tafly
abuelo Andres tukukey ta bandera, feychi bandera wixtalhnieketun, esa bandera es la verdadera
mapuche, tiene mi abuelo Andres pi tafii nieta” (EP.10)
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“Los antiguos que duraban tantos, por que comian katuto, habian duraban pero, pero lo que el
mapuche lo que comia era de la tierra, hoy dia usted siembra el trigo, le pone salitre le pone abono,
fertilizante cuntas cuestiones, es puro como los antiguos? no po, ninguna clase de lo antiguo le ponia
fertilizante, entonces ahi esta la cosa alimento puro. Ahora puro cosechar puro, tampoco iba con
abonos, tenia molino , sacaba tres clas de harinas, arenilla y afrechillo, entonces toda esas cosas trae
vitaminas, y hoy en dia no pu, hoy en dia, te, café , cuaker, de todo artificial, se viene cuanta
enfermedad” (EP.10)

“Ahora los chanchos, ovejas, vacunos hay que vacunarlos, y antiguamente no, por que antiguamente
los mapuche, yo me acuerdo que mi padre era collera de los animales, nada de vacuna, y de la
entrada del invierno a la cordillera,pero no hay desparatizacion, entonces se come la carne pura,
sana no hey enfermedad, hoy dia no hay que ir al veterinario, carne de chancho si hay que llevar o
no, claro es asi” (EP.9)

“no, a mi no me gustaria o sea por parte de mi hijo no me gustaria que mi hijo, mi hija estuviera la
misma lo mismo que estoy sufriendo porque es un trabajo arriesgado, yo quiero que mi hija algin
dia tenga su profesion no se pu” uno piensa asi por su familia, pero alguno ya yo creo que con el
tiempo van a seguir porque de repente es bueno también creo, es como una tradicion como dice
usted yo creo que la gente mas de alguno se van a quedar, pero yo por mi nifia no” (EP.1)

“solo la familia hablandolo no mas porque yo me doy cuenta derrepente vienen gente de afuera por
ejemplo, hay vienen gente de otro paises gringos y saben hablar el idioma mapuche y... aqui gente
en la zona en la misma zona aqui, hay gente espafioles wigka que le decimos nosotros se criaron
aqui y no saben hablar mapuche entonces derrepente lo critican a uno y le dicen indio pa” ca indio
pa” lla'y eso a mi me da, yo por esa parte también soy arto celoso cuando me dicen indio yo le digo
chuta los indios son inteligentes tienen su pais propio nosotros somos mapuche no mas, pero
derrepente le va a dar la tontera a los indios van a echar todos los espafioles pa’ya su, pa” espafia se
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van a ir ustedes y ahi donde se enojan los wigkitas pero lo malo yo por esa parte soy harto celozaso
cuando me, cuando me dicen eso es como que, es como que me pegan” (EP.1)

“ahora en estos momentos si, pero anteriormente cuando yo me eduque voy hablar de mi persona
cuando estuve en el colegio habia discriminacion, entonces yo creo que eso fue la parte que uno no,
empez6 abandonar su cultura porque usted aprender hablar mapuche en el colegio era (interrupcion
de mujer X, era para la risa)” (EP.5)

“Ha cambiado un poco en el que hay menos cantidad ahora, porque antes antiguamente habia
mucho mas cantidad yo me recuerdo cuando la gente, yo no iba pero mis tios iban, iban con carretas
a buscar pifiones al Trome estaban quince dias veinte dias y de ahi se venian y ahora pu” van en el
dia'y se vuelven porque no hay” (EP.5)

“Hoy dia hay varias gente que esta vendiendo sus productos la comunidad tiene una, un localcito de
artesania en Curarrehue que esta al lado de la municipalidad que tiene todos los trabajos que se
hacen aca, estan ahi para la venta y se venden harto los choapinos los que se hacen a telar es lo mas
vendible los tejidos a crochet a palillo aqui mi sefiora también participa de eso, teje la lana que se
cosecha se trabaja... igual es una forma econdémica para subsistir” (EP.5)

“nosotros, hemos pedido espacio y asi como hemos pedido nos han dado en pocas cantidades de
espacios, igual a lo mejor ahora hay proyectos concursables, pero tampoco no nos ayuda como tal”
(EP.6)

“los jovenes hoy en dia ya no quieren con los mas ancianos, ahi esta el saber el kimiin” (EP.6)

“porque el mismo programa origen, el programa origen bueno ellos hacen su trabajo, pero no han
rescatado asi como bien no han apoyado en este caso, no que no han rescatado, sino no que han
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apoyado como debiera hacer el trabajo en la parte cultural” (EP.6)

“Ahora hay enfermedades como la Diabetes porque no se come estos alimentos pero ahora se come
arroz, tallarines, porque ya no se hace mas ese tipo de comidas. También han ido desapareciendo el
yuyo, debido a que se utiliza herbicida en las siembras de trigo que matan las plantas” (EP.8)

“Los mapuche en las comunidades esos que tratan de ser conscientes se le llaman de comunista. Hay
mapuches pero la gente solo participa de ceremonias religiosas como el guillatin, pero no es
comprometido en el sentido de rescatar, de ensefiar a los hijos... unos no quieren, otros no quieren
que vivan la discriminacion, pero en el fondo eso es no querer no mas... pero cuando uno es
consciente es diferente”.(EP.15)

“principalmente el puré de pifiones que es algo que nos ha hecho a nosotras incluso ganar algun
concurso regional a raiz del puré de pifiones, pero lo hicimos como milloquin que en el fondo es un
puré de pifiones” (EP.14)

“nosotros hacemos la cazuela de ave, pero la gallina viene del gallinero de el que vive aqui al frente,
la sefiora de alla trae el locro, o sea, lo hacemos aca traemos el trigo” (EP.14)

“Hace diez afos atras no habian aqui lugares que te vendieran el salitre esta cuestion y lo otro pa” la
huerta y cuando llego, llego demasiado caras y entonces la gente sigue utilizando el guano del corral
del gallinero, porgue uno principalmente por la economia, o sea, porque no tiene plata para comprar
aquello, ya pero eso es una superacion pero en la medida que tu lo puedas enfocar de ese punto de
vista dice mire si usted le pone guano de corral a las lechugas yo se las compro entonces” (EP.14)

“lo otro que tiene Curarehue es la gran cantidad de espacio naturales paisajes por ejemplo, y no hay
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contaminacion aqui no hay industria no hay agro elaborados asi como industriales no hay esta
cuestion de las mineras que te ensucian el agua, te ensucian el suelo todo aqui no hay explotacion
minera, no hay agro navegacion que te va dejando la porqueria también en el aire” (EP.14)

“aqui quien primero se puso con nosotros fue la comunidad europea no fue el gobierno” (EP.14)

“El bosque provee gratuitamente todo el afio, si hablamos de frutos le vamos a encontrar el mes por
ejemplo si hablamos de los pifiones, los pifiones la cosecha es abril y mayo, los dihuefies son
octubre, el maqui febrero marzo, la murta la misma época marzo abril, la zarza mora, la mosqueta
son frutas de verano, los changles junio julio, o sea, todo el afio, todo el afio distintas frutas distintos
productos tanto, las nalcas por ejemplo octubre, noviembre tenemos nalcas acd y también la
cocinamos la guardamos y todo porque hacemos cosas como para lo guisos de carnes o el almibar
para postres y entonces” (EP.14)

“por la actitud de alguna iglesia ka chem riime como eso que se llama predica kelu wefietu manzun
después no era que amaba a Dios puro él, al Gltimo también era malo el hombre nos vino a robar
una yunta de bueyes ahi quedo el hombre que aprendid hacer este, que voy hacer dijeron tenimos
cosas, la tierra estaba barbechada para sembrar trigo y nos robaron la yunta de bueyes no hay mas,
donde vamos a pillar con que vamos a trabajar” (EP.12)

“zi, zoy fali y entonces esto sigo haciendo ahora porque el mimbre no queda mimbre” (EP.12)

“se hace mas a la primavera, may septiembre pule, pero ahora voy hacer porque tengo harto que me
van a comprar, alla hay una viejita me encargo dos un chini y un chaywito asi y tengo que hacerlo,
porque ahora poco me puedo cambiar alla afuera, pero en realidad con la lluvia se va mojar” (EP.12)

“...pero estan las plantaciones de eucaliptus, pino que estd acabando con el agua, tiene el agua
enterrado, ahora tenemos que estar comprando el agua en todas partes se esta comprando el agua,
nosotros también hacemos lo mismo, no sabemos de dénde extraen el agua y nosotros la estamos
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comprando” (EP.11)

“de primera se habian enojado un poco, como es posible que se le ensefie eso a los nifios, eso se
perdidé hace mucho tiempo, como es que pueden cortar lo que se les esta ensefiando en la escuela,
eso era lo que decian ellos. Se hizo una reunion donde les conversé y el profesor también les explicd
y ahi accedieron, ahora estdn contento porque a los nifios les daban recursos para estudiar, jah
éramos valioso, ahora se les ablando el corazén! les dije después” (EP.11)

“lo Unico que aun existe es el werkentuwiin, porque cualquier novedad que ocurre en otro lof se
hace wekin zugu” (EP.11)

Obj. Especifico
2: Definir
conceptualmente
e identificar
empiricamente,
aquellos
componentes del
patrimonio
cultural material e
inmaterial mas
relevantes en el
contexto de su
desarrollo cultural

Definicion
Patrimonio
Cultural
Mapuche

de

“Patrimonio cultural y todo lo que podamos definir estan definidos desde la légica y la estructura del
castellano y esa es altamente distinta y distinta estructurada y en ese sentido yo diria que siempre
nos vamos... quedamos corto en tratar de conceptualizar, creo que el mundo mapuche no
conceptualiza no existe el concepto y esa es una gran diferencia en el poder traspasar una
informacion de un lado a otro”(EE.4)

“porque preguntamos cultura por la nocion occidental de cultura probablemente y en efecto no
vamos a encontrar la nocién de cultura al modo occidental en el mundo indigena y particularmente
mapuche (...) un concepto aproximado o no desde el mapunzugun, desde lo mapuche, finalmente un
concepto que se asimile o se corresponda con la nocién de cultura occidental y porque, porque
bueno occidente siempre aparece, objetiva lo que hace, (...)pero no quiere decir que lo mapuche no
objetive eso también, solo que no lo objetiva al modo occidental eso lleva finalmente a un problema
epistemoldgico.”(EE.1)

“no descubrimos el modo mapuche de pensamiento no entramos a esa légica para decir, también
podemos objetivar ciertos modos del kimin, rakizuwam solo un ejemplo cuando los mapuche por
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ejemplo, la piedra tiene vida kura niey ta mogen por ejemplo entonces para el wigka eso no tiene
vida, claro no tiene vida al modo de un concepto de vida occidental y particularmente desde la
ciencia pero para el mapuche en ese caso el concepto de mogen no necesariamente se corresponde
con el concepto de vida, si entonces en efecto utilizamos la definicion de mogen para decir que
finalmente que kura y todo lo que compone el mundo tiene finalmente vida y probablemente la
ciencia por hay va descubriendo que también efectivamente las piedras tienen su ciclo y que eso se
corresponde probablemente, no al modo de vida de la vida humana sino a otro ciclo que también se
le puede denominar vida”(EE.1)

“el patrimonio no es simplemente la reproduccion la conservacion de lo que el hombre ha creado,
sino que el patrimonio desde el punto de vista como yo lo entiendo, desde un punto de vista
indigena, es la preservacion el cuidado de todo lo existente no solamente de lo que ha elaborado el
hombre (...) la existencia de un menoko para mi es un patrimonio la existencia de una fuente de
agua un wifko también es patrimonio porque la relacién que existe en el mundo o comunidad
indigena para fuentes de agua, para menoko mallines para sitios especiales es necesario mantenerlos,
preservarlos porque nosotros vivimos en relacion con ellos y eso es un asunto que viene desde
mucho tiempo atras”(EE.6)

“Las cosas que construye el hombre y las que no construye el hombre, constituye un patrimonio, un
patrimonio de la humanidad y aquella comunidad o aquel grupo humano que esta trabajando y vive
en ese sector es responsable, en ultimo termino responsable ante dios de que esas cuestiones se
mantengan y se conserven eso es lo que hay y eso es lo que nos hace diferente absolutamente de
todo” (EE.6)

“Hablar de patrimonio material e inmaterial creo que sigue siendo insuficiente y sigue siendo
insuficiente porque en el fondo no se recoge las expresiones que tiene particularmente el pueblo
mapuche y estas expresiones tienen algo y esa es la gran diferencia de la construccién que puede
hacer otro tipo de sociedad, probablemente hallan influencias salgan nuevas creaciones pero las
expresiones de la cultura mapuche son Unicas y yo diria y vuelvo a decir, creo que hay que ahondar
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bastante mas”(EE.4)

“Cultura es el mapuche mogen y cuando hablamos de patrimonio con cultura también yo pienso
que hay una interdependencias, son ambas para mi es todo o sea una cosa integral complementario,
holistico...”(EE.3)

“Patrimonio occidental viene desde muchos afios en el mundo occidental, desde que se comenzaron
a reconocer aquellas siete maravillas del mundo y que después comenzaron cierto, a ampliarse,
entonces esto tiene su tronco en aquellas grandes construcciones que la humanidad ha hecho
especialmente en el mundo occidental y se fue considerando como un elemento de valor con el paso
del tiempo ya cuando esto comenzd a ver que en realidad tenia cierta importancia, la creatividad
humana y por otro lado que estaban en riesgo”(EE.8)

“La primera condicion que estoy sefialando aqui en el fondo es la lengua castellana que permite o
trata de entender un patrimonio cultural distinto con un patrimonio cultural occidental, ese es el
primer elemento de conflicto que nosotros aqui tenemos, cdmo entiendo al otro, pero a partir de la
racionalidad del que esta dominando para entender al dominado”(EE.8)

“que seria patrimonio, que seria cultura, como se define cultura los elementos que integran la cultura
yo creo que hay que tener mucho cuidado no dejar ninguno y darle significado a cada uno, si
dejamos algun elemento sin significado sin sentido estamos corriendo el riesgo de que lo podamos
perder” (EE.7)

“no esta hora lo que esta ahora es la explicacién que nosotros vamos acomodarnos, acercarnos a lo
que dice el wingka digamos de lo que vamos a explicar de la cultura es lo que dice el wigka y lo que
nosotros llegamos a entender lo que se seria cultura lo que seria la cosa material o inmaterial,
entonces creo que seria necesario eso de poder decir un poco asi como limpiar la influencia que
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existe desde el mundo occidental”(EE.7)

“Todo lo que cada ser humano construye es para donar, es para darlo, es para entregarlo al servicio
de los demas, esa es una constante en todas nuestras sociedades (...) el campesino que tiro el trigo
no esta tirando trigo para él , esta tirando trigo para que los demas coman pan, es decir, siempre es
una donacion es algo que se da, nosotros los mapuche no escapamos de ese el criterio de servicio a
la humanidad, entonces todo lo que se haga ya sea en la artesania, en la construccion de cualquier
cosa, se da en ese sentido, (...) cultura no son estaticas, son dindmicas, en movimiento constante de
recreacion de reproduccion de creaciones nuevas, pero tiene que tener un sello y ese sello es el
distintivo, es el sello que va a decir que es mapuche.”(EE.6)

“Lla identidad nuestra no es un problema de forma es un problema de contenido, es algo de aqui
dentro, del piwke, de nuestro espiritu. Si nosotros actuamos como verdaderos mapuche, desde el
interior, de nuestra espiritualidad, continuaremos siendolo”(EE.6)

(Proponer una idea de patrimonio sin decir todavia de que tipo sera y lo ultimo para hacer un poco
uso del patrimonio que es nuestro”(EE.8)

“salvaguardar la cultura en si y la esencia en si y el ser mapuche en si, porque si voy a enumerar esto
y el resto ¢qué pasa con el resto? entonces si no lo miramos como en un término global que es el ser
mapuche yo creo que hay estamos mal yo creo que hay que mirarlo desde un contexto méas
global”(EE.7)

“Desde el punto de vista gobierno todo esta sesgado, es decir, tenemos aqui una cosa el bosque
nativo que el sistema de agua, el sistema de tierra, que va por otro lado el tema de las plantas
medicinales el aire también lo ven desde otro punto de vista, para nosotros es todo uno, porque no
puedes Vivir con una cosa sin que tengas que hacerte cargo de las otras cosas, 0 sea, el agua, el aire,
la tierra, es todo uno asi como nosotros las personas” (EP.14)
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Componentes del
Patrimonio
Cultural
mapuche

LENGUA MAPUCHE

“La lengua es el Unico medio por el cual podemos darle realidad, vida a lo que esta a nuestro
alrededor”(EE.6)

“La base del material del patrimonio material indigena nuestro, es la lengua, es lengua entonces hay
una serie de condiciones, una serie de necesidades urgentisimas para elevar a su sitial adecuado a la
lengua mapuche”(EE.6)

“La base fundamental, es en este caso en el mapuche mogen es la lengua” (EE.3)

“...el concepto rewe por ejemplo, que significa el concepto rewe, que significa este otro concepto,
eso solo esta dicho en mapudungun y aquellos que nacimos en la comunidad vivimos, vivenciamos,
experimentamos el mapudungun, somos los que podemos decir esto es asi...”(EE.7)

“No tenemos a nadie que nos venga a contar lo que ocurrié hacia atrds porque esta en nosotros, lo
que ocurrid hacia atras estd simplemente en buscarlo aca dentro, estd en la abuelita, esta en el
mapudungun...(EP.7)

“...porque en la cultura mapuche, o en la forma nuestra se habla en mapudungun y la légica esta en
mapudungun, todo lo que es la cultura mapuche (...) el concepto rewe por ejemplo que significa el
concepto rewe que significa este otro concepto eso solo esta dicho en mapudungun y aquellos que
nacimos en la comunidad vivimos, vivenciamos experimentamos el mapudungun somos los que
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podemos decir esto es asi...” (EE.7)
CEREMONIA: GILLATUN

“eso lo que ocurrié hacia atrds, a lo mejor esta en algunas cosas que son originales, estan los
Gillatunes que todavia son originales, la forma en que se hacen los Gillatunes, la ubicacion en cémo
se hace en distintos territorios, ahi esta ese mundo ancestral txipakey que hay que buscar”(EE.7).

“La espiritualidad por ejemplo la espiritualidad no es una religion, eso hay que tener claro, la
espiritualidad la forma de vida que tuvieron y tenemos aun los mapuche, es un estilo de vida una
forma de vida en relacion con todo el entorno natural esa es espiritualidad, alguna gente habla de
religion o religiosidad y no tiene que ver con religion o religiosidad por que también eso es wigka
esa explicacion es wigka”(EE.7)

“... nuestra forma de vida es una expresion... una expresion en todo aspecto en todos los momentos,
dentro de la ruka la forma en que nos sentabamos aquellos que nacimos en una ruka, la gente que
tenemos experiencia en la ruka tienen ese sentido, cuando entraba un pajarito el pefii que hablaba del
picaflor, cuando entraba el picaflor qué significaba, cuando entraba a una ruka y no tiene el mismo
sentido entrar que entre a una casa wigka”(EE.7)

“... cuando yo hablo de espiritu, no estoy hablando de espiritu de la categoria religiosa (...) una
expresion que va mas alla de la propia racionalidad, pero que aborda fendémenos que son reales, el
espiritu... (...)es la fuerza o la capacidad, la capacidad interna del ser humano para poder ver cosas
que estan mas alla de su propia realidad eso es la espiritualidad, y eso es una fuerza, una capacidad
enorme que puede utilizarla muy bien, ahora por lo que he podido estudiar no existe pueblo
indigena en el mundo que no tenga esa capacidad, no existe pueblo en el mundo que no tenga fe, no
tenga como se dice, no tenga conocimiento no tenga conciencia de poder ejecutado... todos lo
tienen todos hablan de eso y todos buscan ese elemento (...), focalizan en algin lugar...” (EE.6)
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“Eluwin, gillatun todavia existe, y participamos en el gillatun, existe el gillatun y esa es religion
nuestra, por que la iglesia es la religion de ellos y hace la oracion en la casa, en cambio nosotros
hacemos la rogativa en un espacio libre”(EP.7)

“May petu milhey ta kamarikun, txipaki kinta mew, lof mew, feyta tachi txipantu ta kipalhi ta
kamarikun, futake kamarikun ta txipakey, tafii gellipualh, tafii puam ta gellipun ta chaw dios mew,
fii kime felhen, tafii newentuleal, kiime amuleal, gellipukeyifi ta aliwen mew, fey ta goymalhayifi
tati”(EP.9)

“Los gillatun lo hacen la comunidad vecina aqui hay un rio que los separa, al otro lado la comunidad
Melillanca ellos si hacen y de aca participan familias también van para alla” (EP.5)

MANIFESTACIONES CULTURALES: MAFUN

“Mafiin kay petu milhey...Tachi mapu mew kay mafiipakeygin, feyta pezigelu inche ta amun ta
waria mew, waria mew ta amuyu, fey mew ta gitxamkaweyu , inche tafi rakizuam ta feipifiii
“klime zugu, fey mew ta famyawimin taty, tafii Ihaku fii zugu mew. Tati wentxu Txuf Txuf pigey
tafii tuwin apellido kay kimlhafifi, goiman ta fantepumew, inche ta newe giitxamkakelhayu, taty
wentxru inchu. Maftipalmiin feita pariente piwaifi (EP.2)

“Inche ta feypififi, chumuelu ka txipantu kupalay mew, ta wila ta magelayifi mar, feypiaimiun muten
chem anti tamiin kupayal, inche pepikawlean, fey mew ta kiime chemi ta che, re kiimeke poyewin
mew, feita kiime zugu, yewengekay ta witxan pikefiii ,kiime wifioy ta witxan, ka ramtugey ka ant
,chumgechy wifiomeymi , kimelka wifiomelmi kimerkey pigeaimy , fey ta miley ta che ta
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gutxamkayal. Ka poyegekefuy kiimeke witxan”(EP.2)

“yamuwin milekefuy ta kuify, poyewin mulekey, gen pufien we kuregi tafly, pufien, zomogeafuy,
wentxugeafuy, ragifielwe tukugekey, gellipugepuy, ta kimin inchiii ta ayin mew, txawuy tifachi
wekeche, chaw gunechen, fey tafii femkonuwin,ta tifa, miley tafi aceptafiel, femayayifi ta
tifa,witxanpafiyiii, kelluafiyfi, epuchimage chi may, pin zugu nentukefuy llellipunzugu,
(...),entonces gen fotiim gen fiawe,mileay ta kullitun ka, mileay ta korl fey mew mileay, epu
kawellu ka, fey mew preparawi ta futakeche, gillanzugupuy, fitanzuguka, ka kime zugu
llemay”(EP.7)

“EIl mafiin todavia se hace, se va a pedir a la novia, se llevan caballos para matarlo, miley ta gijaf
zugu welu ka, miley ta gijaf zugulu, ka eliiwkey ta chumgechi ta poyal ta fii llalla, ta fii piafimo, fii
nanig, ta fii fillka, kom ta fii kimal fey ta ti gapifi, gapifi se llama la novia” (EP.8)

MANIFESTACIONES CULTURALES: ELUWUN
“eluwilin kay petu miley tachi lhof mew , fltakeche wiine eluwiinmagekey” (EP.2)

“miley inatutuwin, chew txipay ta familia meli txoy txipayifi ta tiifa, chuchu mew, chezki mew ,
Ihaku mew, kuku mew txipayifi ta inchifi, esa es nuestra raiz y por eso tenemos nuestro valor”(EP.7)

“Eluwin mew kay, kifiekemple ta feyta, ripalu zugu, pa fuera fey kiime nentuy eluwiin, fey kiime
amulpiilligey, ti amulhu kamapu (...)chumul wila, milepey ta eluwdn, kifie anti mew, rume kiime
txipay, mapuche eliwin, poyewiin rume kiime txipay”(EP.9)
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MANIFESTACIONES CULTURALES: PENTUKUN

“Re wutxalekelay ta che wiine pentukuwi, fey wiila kompay llemay, chem zugu rakizuam mew taty,
fey kiime chaligey ta che, kompage wiilha pigey ta che, fey mew yamgey ta che kiime glitxamkayal
miten” (EP.2)

JUEGOS MAPUCHE

“awar kuzenkefuy pikey [tafii chaw], inche kay kimlan, feychi awar kuzen, ;eimi kay kimneymi?
feyta zoy kimiyguin, fey awar kiizentukeyifi, wintkefuy feichi awkantun, amanecian...”(EP.4)

MANIFESTACIONES CULTURALES: PALIN

“Palin niekeyifi kuyfy [fey tiifa ta] gewelay, zewmayalu kifie txokifi may taty, fey ta armay palin
fiizol yegin palilu, fey ta kiimefuy llemay, mulefuy kifieke ka , [fey tifa ta] ta piwelay. Kuify
wechelelu inche ta palikefun rumefima , wichageken petu piken, kuyfi zewma wichageken, ti Roble
Guacho pigelhu gemeken , yegepaken feyta ka magelhgeken ka , kiime palhife utugeky taty, kim
rakizuamgelhu, feymew nien llemay, palin llemay kimgen , fey nien Weny llemay kamapu , kime
palitulhu ta inche, ayigey che ka gltxamkagy mapuche kiimelkaimy pefii kellupamimy, faly palin ,
kiime palife, pikenew chaf mapuche fey ta dios ta elhenew,pichy palife gen pikefiii”(EP.2)

“en mi comunidad se mantienen vigentes la mayoria de las actividades, de hecho el 20 hay palin,
hay logko que han partido pero a los que vienen los apoyamos, le decimos, ya po... somos uno solo,
el we txipantu se hace todos los afios, yo me preguntaba porque celebramos san juan si no habia
nadie con el nombre de juan, pero no que se estaba celebrando we txipantu... yo soy nieta de logko
y machi, por eso tengo la apertura de conocer a mi pueblo. Por eso en mi comunidad siempre se ha
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hecho actividad”(EP.15)

ROLES, FUNCIONES Y OFICIOS

“... le dio una médica llamada machi, es una naturaleza que existe y €so nosotros tenemos que
saberla respetar, tenerlo asi porque dios se lo dio a nosotros .Entonces eso es algo espiritual, que da
el remedio y mejora a los enfermos, porue aqui nosotros en este mundo, en esta tierra que estamos
existe el txafentun, mewlentun, perimontun,inakon ,ififitun, todos esos existen, con esos seres
estamos mas contactos nosotros los mapuche que somos y los grandes doctores, cientificos no
saben, por eso chaw gunechen nos regalo la machi yo me he sanado, ellos ven la orina y saben
rapido y te dicen esta enfermedad tiene usted de la tierra”(EP.7)

“Gillatufe ta machi, ragifielwe, wilpelu ta zugu wenu mapu mew, ka wilpay ta zugu wenu pu
Ihogko, si estamos haciendo el bien o el mal, entonces cuando lo hacen bien el wenu Ihogko hace
hablar a las machi” (EP.7)

“Machi wilpelu ta kimun, koyawtupelu zugu, chalintukupelu giinemapun, tafi felen mulepay tami
pu fochiim, tami pu fawe, lukutumekey ta tifey, fachanti llemay wilhan tifachi gellipun,
txawupaleyiii, gellipupakeigiin, lukutukiileygiin ta tifey, chem zugu ta petu kimelkamekeifi ,
wezalhkamekeifi ta tiifa, pimekey ka tafii gillatun, femgechi nentukey tafi gellipun egiin, entonces
todas esas cosas las creencias, que tenemos como mapuche, y tenemos que mantenerlo”(EP.7)

“No machi no, re femechi kimkalu mditen, fii zugu nentuki ta zugu, ka miley ta weke logko, fey ta
wegetuy tayifi zugu, inchelogko reke, pero re amulneal ta zugu, kiime txipayal ta gellipun,
kamarikun feyka miten”(EP.9)
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“pekan kay ta fii zomo, tafii afkazi kay, fey ta nentuki, aliwen mew, nentuki ta tilkatun, cargo ni ta
kizu ka , welu goymalayu tafii mapuchezugun”(EP.9)

“kompatulu inche, lhalhu tafii chaw fey, chaw feypienew inche, chuntepun rume lhalhy eymi ta
miletuami tati, entonces femechi allkitun mew ta zugu, kontuy ta logko mew ka, feymu ta
gelliputun, kim aziimfifi ta gellipun, kim kamarikuntin, chemu riime we kacikegeifi taty, fey amuyifi
Palhiwe Pillan, amuyifi Llaima, fey inche ta tukuzugulhken, amuyifi Reigolil, epufipiilhe amukeif,
pu Carinao mu, pu Nahuelh mu, kamarikufi ta kiipay feyta, ya pirakawellaimy, matu zuguaymy
pikenew eglin”(EP.9)

“inche kuyfi pichizomogelu, tenia doce afios, pewman rupayalu ta neyin, pewman , pewmarken,
entonces pewmalu inche, gillatun pu, gen, feymu inche femechi kimin, inche encefianew ti pu
kacike”(EP.10)

“tafii tio Andres, fey entutayilhaymy pienew, feytamu inakompayaymy, taty kuze tayilpelu, fey ta
taylpelhu chi kuze, entonces tamu kompayaymy, fey wirwirli tifachi kuze, faltalu tifachi zugu,
fey eimy ta entutayiilaymy me dijo, entonces yo hay aprendi, y después ka kompayaymi ta
gellipunmu pienew, feyty alhiwen gellipuaymy pienew, ka purim encefianew” (EP.10)

“Inchifi ta txemumyifi, re wilhag mew, inchifi mari epu pefii entre lamgen epu mari geyifi alhtin ka ,
fey inche tafi chaw Guillermo ka amukefuy ta challwamealhu ka widlalh challwamuka, riinkiwe
pigekefuy, lanza ka, fey yemekefuy ta iyagel” (EP.4)

“mari txipantu nielhu ta inche ya zefkefun, fey mew inche ta kimin ka , chumgechi kiizawi tafii
chaw ka femechi kiizawin ta inche”(EP.4)
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“fey inche taii futache ta zewmakey, kifie pefii milhepuy ta Santiago, fey inchiw zewmayu futa
wampo kifie ruka mew, fante rupay , zewmayu re toki mew, ciprés zewmakeyu”(EP.4)

“La plateria es un oficio que aprendi mirando... José Quintriqueo un riitxafe de Temuco vino a
ensefiarnos con el proyecto origenes. El proyecto lo solicitaron en el programa origenes en el
componente cultural” (EP.15).

“Nosotros somos respetuosos del significado de las joyas, a veces nos ofrecen dinero para hacer
joyas innovadoras por darle nombre, le decimos que no... porque la prenda pierde el
significado”(EP.15)

“kisu meten, mi mente tengo mucho experiencia en mi cabeza yo puedo hacer cualquier cosa pero €s
que no puedo ir a busca koiron al monte, mas ante hacia también se termino yo tenia tuve artos hijos
pichikeche esos pichikeche los mandaba por ahi para que vendan y ganaban plata diez mil pesos
pedian por una escoba de koiron hacia para barrer con un palo asi y lo hacia re bien duraba mi
escoba y después de eso hice canesta, canesta lo hice de mimbre también vendi y después se me
ocurrid hacer esto y esto valia mas caro que el otro” (EP.12)

“primero se hierve el boqui lo hacen con cenizas el kulko como kako asi en rollito chico y después
estirao, después que esta cocido lo hacen con txufken (cenizas) y hay después teni que tenderlo y ahi
se hace el chaywe, no es na” llegar ir a buscar y extenderlo altiro hacerlo verde no, tiene que cocerlo
afun fey ti chi boki después ... se hace pero ahora hay que hacerlo antes de que wagkiile, dejarlo al
sol igual se seca también que quede enwelenao de hay hacerlo, si se seca igual después blanquea”
(EP.12)

TELAR

“cuando una papay tejia en la comunidad mandaba hacer algo, cuando se lo llevaban su telar, su
prenda hecha, lo primero que hacia era pasarle asi la mano abajo (...) se corria toda la hebra y esta
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no sirve llévatelo” (EE.8)

“antes desde la esquila, desde el hilado la escarmenada que se hacia se estaba pensando para la
persona que la iba a ocupar, era uno hacia la manta para la persona” (EE.7)

“Si hoy dia el concepto artesania esta involucrado y la gente esta vendiendo por una necesidad no
quiere decir que antiguamente si la gente tejia por ejemplo, si nos vamos a esa linea o se trabajaba
la madera, era por un lado para el abastecimiento propio pero la gente también hacia intercambio
con eso, es decir, tenia que haber ese elemento de también satisfacer las necesidades de la vida
porgque como en toda sociedad se establece esas especialidades y yo creo que en la cultura mapuche
también estaba la especialidad, no todas las mujeres sabian tejer y de todas las que sabian tejer no
todas sabian hacer fiimin, y de todas las que hacian fiimin no todas hacian kiiren makuf” (EE.8)

“esta especializacion que la gente iba tomando dentro de un mismo rubro incluso permitia hacer este
intercambio la gente que venia de la costa a vender sus productos que elaboraba del mar y llevaba
después otro ese elemento de intercambio siempre estaba presente alli.”(EE.8)

ALIMENTACION MAPUCHE

“fey ta miley ta tifa inchifi ta mogeleal, milekefuy ta muzay ta muzay ta kuifi, mallokif, allfiza,
awar, kotxulh ta allfiza, kottigeki ta allfiza, feita ikegi,watxolki ta futakache. EI mejor alimento muy
natural, mas o menos hablando ochenta afios atras, lo viejos duraban ochenta cien afios y morian de
vejez no por enfermedad(...) naportukeygin, allfizatukeygiin, productos del mar, son alimentos muy
natural tienen muchas vitaminas” (EP.7)

“Inchif yenefiyifi, kifieke mlten, kom no, may zegull kor(, coles kor(, feita kimgewelhay ttfaple,
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zewmakefiyn petu”(EP.4)

“Inchifi ta txemumyifi, re wilhag mew, inchifi mari epu pefii entre lamgen epu mari geyifi alhtin ka ,
fey inche tafii chaw Guillermo ka amukefuy ta challwamealhu ka wiilalh challwamuka, rinkiwe
pigekefuy, lanza ka, fey yemekefuy ta iyagel” (EP.4)

“fey akuy tifachi, famgelu tafly kipalu ta pu wigka, fey ta cambiakatuy ta yafutun ka, kumechi
muzay ka, kifieke ta kuifike che tafii ikefel, kimpakalhu ta kuifike iyael ta che, ya famechi iyael ta
zewmayan, vieja fewpiwkeyu, tukulpakeyu tafi kuyfike mogen, fey kuifimu miinha weza, iy ta che,
fantepu fey itunualu ta inchifi, fey ta femechi mu, wa, kako, muzay, pankutxa, tikiin korti, chemam
ta ilayta kuyfi mew ta che, miina weza rupay ta mapuche” (EP.9)

“inche a muzayken, refalhte muzaiken, pero muzaiken, poe que mutxurtulhentual, gellipuyemum,
muzayken, kakoken, tykiinken, femechi gillatunkenkefifi, iii kekuifikeche” (EP.10)

“kuifichikeche, ru Glhan gitxam , re lhan kochin, fii zewmayal ta kochi am che, ti kuify tikin,
kuyfi. Fey kuyfi tikin, kuifi ta konkelhu ta gillatun mew, we milhi ta gillatun pichi zomogeifi ta
inchifi, feyta tikiingi ta kachilla, fey ta llalelhgey, taty miirke, y ahora llemay ifii ta zewmayay,
nadie y es feo ayilayay ta wigka. (...)femechy ikerkigun, tofkituketuygnin, inchifi fey ituyif,
itulayifi, nogetuy pu wigka, entonces inchifi kizu niwtuyifi, ese es verdad(...) antes la mama nos
decia, purakunuaymin, ta enu, pefimagy ta win, ka kifie futxa karuko mew, elelhgeyu
ulhapuaymin tamy wiin, entonces el que no tenia dafiado la dentadura, ese hacia tiempo

”(EP.10)

“Se hacen el multxun que le dicen, se hace la comida del locro con harina cruda esas cosas se hacen
en las mayorias de los hogares eso si que esta vigente es parte de la alimentacion, porque la
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alimentacién mas sana que pueda haber” (EP.5)

“Aqui la gente sale a buscar pifiones y hay hacen varias comidas también relacionadas con el pifion
y aca tenimos el apoyo de la municipalidad en ese aspecto porque cuando nosotros vamos, vamos a
recolectar pifiones en la Argentina aca la municipalidad nos ponia locomocion buses camiones para
la gente” (EP.5)

“Kako también hago, si para eso tengo este (kulko) pero tiene que haber ceniza bueno si, si ceniza
malo ahora tiene puro de pino seco ese no sirve, tiene que ser caliptu (eucaliptus) maqui, welan palo
ese sale, hay sale lindo mote pero asi no mas no” (EP.12)

SITIOS DE SIGNIFICACION CULTURAL

“Cuando hablamos del tema sobre los espacios sagrados el tema menoko como se decia denante el
witxunko, wiifko todos esos temas tendran que ver con el patrimonio cultural como la plantea el
mundo occidental”(EE.2)

“Nosotros respetamos muchos todo lo que existe en esta tierra de la naturaleza, monte, laguna , mar,
rio, lo respetamos mucho, no lo podemos maltratar por que el agua esta viva, hay duefio entonces”
(EP.7)

“escuchan, ulkatun, les gusta también, asi es como se ha ido manteniendo de alguna otra forma el
mapuzugun” (EP.8)

“el canto que mas me gusta, se llama inche fii mapu, habla de la naturaleza, habla lo que tiene la
tierra, 1o que le dejo el chaw Dios, ta fii semilla ni nagpal ta chaw Dios, habla de Hualle, maque, de
Boldo, copihue, coulle, nalca, kiilkil, todo lo que sea la naturaleza de la tierra, el canelo, el foye, el
triwe, Kila, rigi, de ahi viene la manzana, toda la naturaleza que chau dios nos dejo, la huerta que
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antiguamente tenian los antiguamente, ese es significado que tiene el canto, mi tierra bonito” (EP.8)

“es el We Txipantu los encuentros culturales con otras comunidades se estan haciendo los txafkintu,
porque esas cosas se hacian antes y se estan recuperando” (EP.5)
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Ob;j.
3: Identificar los

Especifico
aspectos que
implican  riesgo
para el desarrollo

cultural mapuche.

Escenario social,
cultural, politico
y econdémico que
configuran riesgo
en el desarrollo
del  patrimonio
cultural mapuche
(focos de
conflicto)

ahi genera alguna paradoja (...) se quiere buscar un patrimonio cultural mapuche cuando la
institucion oficial esta despatrimonializando entonces, la artesania es precisamente un acto de de
despatrimonializacion porque desfigura esa grandes creatividades del humano a la cual se referia
denante, la artesania no es una evolucion cultural sino es un retroceso cultual (EE.8)

““...esa pureza cultural de creatividad humana de arte y tecnologia juntos en la perfeccion constante
y preocupacion constante, eso la artesania lo rompio, (...) yo creo que es problema central que hay
alli, es decir, cual es la propuesta que se puede hacer aqui, queremos que eso se corte, esta especie
de despatrimonializacién y se entre en un proceso nuevo de patrimonializacion efectiva”(EE.8)

“el segundo problema que uno advierte aqui que esta enajenacion del patrimonio cultural por que la
sefiora que teje en la comunidad ya no teje para ella teje para el otro, teje para tenerlo en el mercado,
teje para llevarlo ahi donde llega a dormir la gente cuanto que se llama ese tiene un nombre en
ingles hay casino teje para el Europeo, pero no teje un kiipan para ponerse ella no teje un makufi
para que los pongamos nosotros que ya tampoco ya lo usamos se fijan, entonces esa es la
enajenacion del patrimonio que también es importante ir viendo, probablemente la papay esta
haciendo katuto para venir a vender aqui al pueblo probablemente en la casa ya no estd comiendo
katuto porque a los nifios no les gusta, ese elemento yo creo que es otro problema que esta alli,
entonces como se supera el problema de despatrimonializacion el elemento de la plateria que se ha
transformado todo en otra cosa que ya no tiene el sentido de la patrimonialidad” (EE.8)

“si ustedes van a la comunidad hablar con algun pefii o una lamgen va hablar de lo es hoy dia de lo
que esta pensando hoy dia, como concibe, como explica, como analiza hoy dia, su mundo entonces
alguien va a decir dios aca, dios dejo dios, pero es hoy dia esta confusion que mi pefii planteaba que
hemos confundido y estamos confundidos y este mundo hoy dia es un mundo de sincretismo de
mezcla de todo una mezcla (...) uno encuentra de repente explicaciones o dichos que no tienen base
entonces dicen antiguamente se hacia asi y por eso lo hacemos asi, por eso quizas todo lo que se
esta reproduciendo no tenga sentido y se le esta incorporando otro elemento lo que decia mi pefi ahi
digamos sacan esta figura de un txariwe y lo meten en el pilun y lo cuelgan en el pilun digamos
porque no tenemos la explicacion”(EE.7)
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Principales

manifestaciones

socioculturales
mapuche
riesgo

pérdida.

en
de

LENGUA MAPUCHE

“La lengua también pasa por ejemplo muchos de nuestros educadores ya no estan utilizando el
mapuche zugun tal vez en lo més ancestral que existia antes, los kuify mapuche zugun hoy dia por
ejemplo no se habla del Mapu lawen Mapu iyael, sino de medicina tradicional de... hay nosotros
debemos estar como orientado a nuestras fiafias, nuestros lamgenes que traten, existiendo esos
conceptos el mapuche zugun porque lo utilizan aca, porque lo utilicen a nivel de escuela a nivel de
nifios entonces considerando que la lengua es lo fundamental y que esta en riesgo permanente todos
los dias que en estos minutos es un patrimonio inmaterial que esta en riesgo”(EE.3)

“tayifi pu laku, kiime zugu ta tlye mapuzugual pilaigiin ka weza zugu ka , re winka zugu miten ta
zuguygun, txipalu chillkatuwe egilin zoyeligin, tafi pu laku ayelekey mapuzugun mew , chem pimy
pikeyginw”(EP.2)

“... la pérdida del idioma, significa también parte del kimun, de la fuerza, de la cosmovision,
entonces la cosmovision tiene una fuerza propia, todo lo que involucra la cultura mapuche, esta
dicho en mapuche zugun, incluso en la vida, en la muerte, en los distintos procesos que vive la
persona, distinta etapa que nos toca vivir esta pensada en la cultura mapuche, y en la medida que se
va perdiendo la cultura mapuche, se pierde todo este conocimiento que nos da la vida, la sed,
formarse, educarse, constituir familia, vivir la familia, enfermarse , morirse se va perdiendo poco
apoco, por lo tanto, la pérdida del idioma también significa un costo grande para nuestras vidas de
nosotros como pueblo mapuche, pero no es solamente el idioma, sino también el sentido de la vida,
de cual es el sentido de la vida para el mapuche en distintas etapas..” (EP.3)

“Estan tirao a winga, hay mismo hay vecinos esos no hablan mapuche, aqui si que hay un winga al
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lado y alla al otro lado mapuche también, pero estan todos asi wingkakuleyglin todos wingka aqui
mismo tengo una vecina igual ese no saben hablar mapuche dicen, pero dicen que entienden pero
mapuche de contestar no” (EP.12)

“Yo hablo muy poco... entiendo si... hablo palabras sueltas, pero me cuesta armar frases” (EP.15)

ARTE VS ARTESANIA

“Entonces eso es importante distinguir en la persona si siente que esta en riesgo o que no, siente que
la gente esta haciendo mal sus tejidos hoy dia... que la abuelita nunca teji6 asi sino que tejio bien, y
yo conozco unas personas en Txuf Txuf, por ejemplo, unas papay que venden mantas (...) cuanto
piden una manta ellas, ochenta mil pesos, noventa mil pesos, ahi, hay un patrimonio se fijan porque
ellas tejen segun el modelo cultural y tienen su precio mi trabajo vale ya, eso puede ser evaluado de
distinta manera por los que estaos aca.” (EE.8)

“Se esta corriendo el riesgo de que se pueda perder, porque no hay, no hay materia prima pu’, el
gobierno o los gobiernos de turno no dan énfasis a los proyectos para la artesania textil” (EP.6)

“esta en riesgo de que se pierda la lengua, la artesania en greda, la artesania de cesteria” (EP.6)

WUTXANKONTUWUN

“Por estos lados tampoco se visitan las personas, uno esta solo en su casa, cuando se encuentran en
algin lado solo se saludan “mari mari” nomas, antes no era asi el mapuche, se visitaban a los
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vecinos, se hacian pentukun, ahora ya no se hace mas esto” (EP.11)

“ha cambiado si, es distinta en varios aspectos podiamos decir en la forma de vida de las personas
en los acercamientos porque antes se visitaban mas, se visitaban y hay conversaban entre mapuche
ellos pero le daban un nombre como le daban ese nombre cuando parlamentaban empezaban a
conversar en mapudungun de la vida. Eso es lo que hacia antes lo otro eso no existe ahora nadie
visita a nadie y uno se levanta con sus quehaceres personales” (EP.5)

CEREMONIA SOCIOCULTURAL: GILLATUN

“En este lof no hacen mas gillatun, pero dicen que pronto se va a retomar nuevamente. Nosotros no
participamos en otro lof, yo solamente salgo a mirar el gillatun en otros lof” (EP.2)

CEREMONIA SOCIOCULTURAL: MAFUN

“ el mafiin, como que se ha ido perdiendo eso, se puede hacer pero depende de los familiares, por
que las nuevas generaciones mas se casan en el pueblo, entonces como que se ha ido esa tradicion
en el pueblo, celebracion, casamientos aqui”(EP.7)

“Gen pifien we kuregey tafi pifien, zomogeafuy, wentxugeafuy, ragifielwe tukugekey,
gellipugepuy, ta kimin inchifi ta ayin mew, txawdy tifachi wekeche, chaw glnechen, fey tafii
femkonuwinta  tifa, miley tafii aceptafiel, femayayiii ta tufa,witxanpafiyifi, kelluafiyf,
epuchimage chi may, pin zugu nentukefuy llellipunzugu, feichi zugu welhu gewelhay,entonces gen
fotim gen fiawe,milheay ta kullitun ka, mileay ta korli fey mew muleay, epu kawellu ka, fey mew
preparawi ta fitakeche, gillanzugupuy, futanzuguka, ka kime zugu llemay. Femgechi zugu ta
milhewelhay ta tifa, afkay miten ka, entonces se estd perdiendo mas la cultura mapuche, eso
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tenemos que removerlo, levantarnos hacia el, de nuevamente, valorizar los que los viejos nos han
dejado”(EP.7)

“mafiin ya no se realiza, pero purun, también eluwilin eso todavia se realiza como se realizaba
antiguamente, pero el mafiin ya no se hace” (EP.13)...cuando me casé fueron tres werken a ver mi
papé avisarle, cuando se regresaron ese mismo dia, acordaron el dia para cuando se iba a hacerse el
mafin, asi hicieron el mafiin” (EP.13)

“El casamiento todavia sigue vigente, pero como la gran mayoria de las veces estas costumbres se
han ido perdiendo. Y es bonito cuando una persona vuelve bien en una casa, asi en el futuro,

te preguntan tu le respondes una experiencia buena” (EP.2)

“ya no hay mas, ya no hay mas, solo se casan como los wigka, a veces pienso que que chau
gunechen ........ porque a mi padre...yo vengo de otros Lof, vinieron hacer mafiin aca...... cuando
tenia unos tres afio a menos falleci6 mi mama porque no alcance a conocerla, me crie sola con mi
papa, sera que lo quiso asi chaw glinechen hicieron mafiin cuando me case, vinieron a pagarle a mi
papé, ahora ya no se hace eso, a veces suefio que esto vuelva a realizarse” (EP.11)

“Eso era antigiiedad creo, yo ni conoci tampoco cuando mafiicaba gente, mi mama contaba si méas
antiguo mafiicaba la gente daban caballo, medallas, chamal, rebozo no sé después ya no al menos mi
viejo me recogié que estaba por ahi no mafiike (se rie)... yo fui viuda en mi vida y ahi me fue a
recoger este y ahi me vine para acé, aca poco conozco a la gente no visito na” casi a personas”
(EP.12)
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CEREMONIA SOCIOCULTURAL: ELUWUN

“feyta (eluwiin) milekafuy welu, re kuyfike zugu llemay, azimuwelay ta wekeche, kifiekefiplle,
gulu mapu ta kipalu, miley ta akulu ta gulu mapu ka fey ta chumul wiila, milepey ta eluwin, Kifie
ant mew, rume kiime txipay, mapuche ellwin, poyewin rume kiime txipay, pero kom pile ta
famechi txipay, femayifi pikeygin pero femtukelaygiin, kimlaygin”(EP.9)

“El velorio todavia existe, pero antes lo hacian de una manera mas correcta, especialmente con las
personas mas antiguas, no en comparacioén como hoy, lo hacemos” (EP.2)

“Alguna parte todavia hacen cuando hay harta familia, muerto que muere le hacen eluwun, si, pero
nosotros no participamos en eso, porque aqui la vez pasada murié un viejo alla arriba le hicieron no
fuimos na™ (EP.12)

OFICIOS,

“fey inche tafi futache ta zewmakey, kifie pefii milhepuy ta Santiago, fey inchiw zewmayu futa
wampo kifie ruka mew, fante rupay , zewmayu re toki mew, ciprés zewmakeyu”(EP.4)

“Fatepu kom fewla rakigey ta kiina ruka, gewelhay kiina, liftugi ta lelhfun tukutiiwan zew rupalhu
(...)wigka ta zoy kimluam inchiii mew pigln, ka fentxen maquina ta creagey, zewma rukaygin
"(EP.9)

“Feli feyte migako pigeki ta kuify, fey kimpan, welu ta wiila ta gewelay, afi fey chi, la tradicion
tambien se termino, se termino el mafiin, se termino el lakutuwin, ka fentepun wefiegi ta zugu,
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kimelzugualu, afi feyti, re wigka reke kureyewi miten, feyta afi ka”(EP.9)

“Como este proyecto de riitxafe no prosperd en la comunidad me vine a la iglesia cat6lica quienes
engancharon... aqui nos fortalecimos para hacer varios talleres dentro de los cuales estaba la
plateria”(EP.15)

ACTIVIDAD SOCIOCULTURAL: PALIN

“mite gewelay feity palin, zugutun, futake wewpin pu lhogko, welhu petu fiam nay ta wila, ka
feychi palin newentu gewelhay, muy poco en algunas partes, entonces ese es el deporte de los
mapuche, y es un deporte muy sano, muy bueno de los mapuche que somos” (EP.7)

“palin aqui hacen afios que no se ha hecho dentro de la comunidad como tal aqui” (EP.6)

“Hoy en dia los jovenes ya no juegan palin, no como antes los palin eran guiados por logkos. Pero
ahora ya no juegan. Antes yo jugaba, y me contrataban en distintos lugares” (EP.2)

Palin: “Antes habia por ahi , hay una canchita donde hacian ahora tiene plantas de eucaliptus... tal
como esta saliendo ahora eso antigua, adonde habia eso que ahora estan diciendo como que se llama
que hacen pal san Juan” (EP.12)

ALIMENTACION MAPUCHE
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“ka feyti iyagel gewelay (...)zewmagey ta zoplillo, fey mew we purachi ta kachilla mew, y después
kakogi ta chem, kingua pigey, mirkegi ta kinwa, kofkegi, kom kofkegi ta kimgewelhay,fey
chumechi, muletualu, mapuche iayel, mapuche che pikafuy welu mapuche iyael gewelayay, kotxuir
allfiza, kotugi, ti igetuy, después ta tikiin iyaelh, pigey ta cheftugey, ka zewmagi ta muzay, ese quien
lo va a ser nadie, lo hace mas, fey kawella ka plxtiki tukugi, famechi suchegi tukugi, piskugi, ikawe
mextulhonkoy, kafamekegi, kintugey, fey zewmagey, y ka después chiikiirgi tikiin Gremgy, azkuram
miel ta tukulhelhgy, no fey gewelhayay,ese es un trabajo demasiado grande” (EP.10)

La alimentacién tradicional Mapuche “El camarédn ha ido desapareciendo, ya no queda mucho, pero
yo sigo buscando o recolectando camarones. Antiguamente se hacia sopas, se comia con harina
tostada. Pero las personas que se dedicaban a buscar el camardn ya no quedan” (EP.13)

“de repente esta cosa que yo no lo tomo en cuenta... hay en la escuela igual hacen cualquier cabrita
que sabe tocar el kultxun toca hay yo tuve un nifio chico me invitaron y yo como estara el
wetxipantu hay, que llevay papa me dijeron que llevay que lo que lleve chuchoca, y alla nosotros
vamos a poner pollo después toque una presita asi, leseando no mas algunos llevaron mote, harto
mote y ese mote lo dejaron ahi y no sé si hay que llegar y sacar o ellos tenian que darle a uno. En el
Ngijatun no es asi uno reparte tiene que dar a la persona y ahi no pu” y hay me da cosa llegar y
sacar estaba lindo el mote... llevaron su mote las sefioras, por qué no dio, quien le iba a sacar asi,
sin permiso, va estar diciendo permiso para sacar mote” (EP.12)

MEDICINA TRADICIONAL MAPUCHE

“la disponibilidad de las plantas de las comunidades, ya no es la suficiente, la recomendable, por lo
tanto aqui hay un problema grande, el ecosistema ha cambiado, sobretodo ya no disponemos de las
humedades que antes disponiamos. Por lo tanto cualquier ceremonia de machi, necesita plantas de
cerro de alturas, como plantas de humedales, como pasto, pasto de pantanos. Y eso no es muy facil
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de encontrar, entonces por lo tanto el hecho que esté cambiando el medio ambiente, es 