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RESUMEN
El tema de la investigacion esta orientado a conocer como se recrean los
conocimientos medicinales herbolarios mapuche en una escuela, y cuales son las
practicas de ensefianza en el ambito escolar, lo que nos conducira a conocer cual es
el tratamiento que se da a conocimientos medicinales herbolarios mapuche en la
escuela.
Para realizar la investigacion se considerd a la Escuela 405 “San Martin de Porres”
que lleva a cabo Eduacién Intercultural Bilingtie. En la entidad educativa nos fijamos
especificamente en el NB2 que corresponde a los cursos de 3° y 4° afio de educacion
basica, donde observamos de las clases de mapuzugun donde se recrean diversos
aspectos de la cultura mapuche mdusica, baile, traducciones del mapuzugun al
castellano, medicina, religiosidad y cosmovision. También recurrimos a las diversas
personas con diversos conocimientos que viven en los lof mapu del territorio de Xuf
Xuf. De ellos obtuvimos las percepciones que poseen del conocimiento medicinal
herbolario mapuche introducido al &mbito escolar.
El disefio metodoldgico nos permitié aplicar instrumentos como las entrevista que nos
permitieron recobrar informacién valiosa de lo que piensan los diversos informantes
que el conocimiento medicinal herbolario mapuche se trate en la escuela. Ademas
realizar observaciones de aula que nos conduzcan a una interpretacion y analisis de
los datos obtenidos.
La intencién de la investigacion es mostrar al lector las posibles transformaciones y
consecuencias que arrastra trasladar los conocimientos medicinales herbolarios
mapuche a un espacio aulico, para finalmente presentar un analisis que nos conduzca
a mostrar una propuesta respecto a cémo tratar los conocimientos sefialados, en la
escuela.
Las palabras claves en esta investigacion son capital cultural, reproduccién cultural,

curriculo contextualizado, descontextualizacion, mapuche kimin, bawen.



WUNE AMULECHI ZUGU
Ti chijkatuwe ruka chew ta ifi kintukimiinmel “San Martin de Porres N° 405" pigey, feyta
miiley Xuf Xuf' fita elmapu mew, kifie chijkatuwe ruka miilelu ragi lof mew fey xir
kiizawkiley ti Programa Origenes pigechi ti pu wigka fi elel ti xokiii zugu ta i
kiizawael kifie zugu mew feyti epurume chijkatun mew kifien xdr ti fixa ruka aznielu ti
kimeltuwiin zugu kom Chile mapu mew.
Feytachi chijkatuwe ruka genkiiley ti kifie patiru ruka Magisterio de la Araucania pigelu,
feyta egiin ginezuamigiin Ai zoy kiime az amual amulgiele ti falilin ka wenuntugeael
kom fij xipa az mogen xawiwkulelu chijkatuwe ruka mew ka lof mew, fey chi zugu mew
pegelnentuy ta fi wilgeael ti epurume kimeltuwiin epu kewin mew, fey ta fi willn
feychi zugu kemeltuwiin zugu mew ti pu mapunche pichikeche mew miilelu Ninquilco
ka Rereko lof mew. Fey mew feytachi chijakatuwe ruka rekuluwiy ti kifie xokifi zugu
kimeltun chijkatuwe mew (PEI), ta fii zoy kiime yeael ti Programa Origenes egu ti epu
rume kimeltuwin epu rume kewin mew.
Feytachi chijkatuwe ruka kizawnielu ti mew yeniegey ti kifie xokifi rakizaum
kimeltuwiin mew (PEI) pigelu fey ti chijkatuwe ruka tukulpay ti mapunche fii az kimin
egu zugu ta i kizawgeael pu pichikeche mew egin, fey mew tukugey fijke
azumeluwiin zugu, kifieke gijaymawin zugu, awkantun zugu, purun zugu, lawen zugu,
iyael zugu kifie xokifi kimeltun zugu mapuzugun? pigelu.
Fey mew ti zuam ta fii amulafiel tifachi inatu kimdn zugu ti chijkatuwe ruka mew fey ta
fi kimafiel chum mekegen ti mapunche kimin lawen zugu mew wuilniemekegelu ka
kimeltumekegelu feyta mew ka fii peael ti chumgechi amulen wigka kimiun egu fii
wilniemeken feytachi chijkatuwe ruka mew, fey mew fii kimgeael fi chumgechi
kalerpun ta mapunche kimin lawen zugu mew fey ta fii konlrpun chijkatuwe ruka mew
ka ti xokifi kimeltun mapuzugun pigelu.
Feytachi inatukimiin zugu konkiley kifie xokifi zugu az zugu ka wilun zugu mew
(Capitales Culturales y Reproduccion Cultural) pigechi eliin zugu, fey ti mapunche
kimin amule ta chijkatuwe ruka mew, fey ta fi pin ti wigka giinen zugu (marco legal) fii
kintual ta Ai koneltual ti pu mapunche feytichi Chile fii az zugu mew, fey miley fi
rakizuamafel Ai chumgechi fii amulen “ragi kayfiewiln zugu mew reke ta fii ganxikonael
reke ti wigka fii az zugu ka mogen ka fi azkageael ti inkawmeken mapunche egu wigka
(Estado)” (Arrueta 2004: 4) fii piel, fey mew ti pu kom xokifi pu mapunche amulnieygiin

reke ta fii az zugu egin mogen kaniw az mogen mew, fey pigeafuy reke kifie mapu

L Xuf Xuf: Uy mapu, kifie fiita elmapu chew fii milemum ayja rewe.

2 Mapuzugun: Feyta elgiy kifie fiixa xokifi zugu fel (sector de aprendizaje), welu rif zugu mew kifie pichi
xokifizugugetuy (asignatura) feyta mew wilniemekegiy fijke mapunche az zugu, purunegiin, awkantun,
kifieke zugun, ka ixo fij zugu.



mew fijke xokifi mojfufi xipachi pu che fii amulnien i az mogen ka fi az zugu fii
faliltugeael ka fanetugeael.

Fey ta fii koneltunlen mew feytichi xokifi zugu mew zew Uytugelu, fey nuwiyifi
glinezuamin zugu mew ta fii newengeael ti zugu feytichi fixa wigka chijkatufe Pierre
Bourdieu pigelu fey fii piel kifie rakizuam ta ifi ripltuneael ti wilniegen az zugu egu
mogen ka fAi tukulpan fii chumgechi wil kimiinken pu che, ka fii chem zoy fanen zugu
mew xokifi che mew ka fii chumgechi feytachi pu xokifi che wilken ta fii az zugu egu
mogen kishu ta Ai flren mew ka ti chijkatuwe ruka mew, fey ta fii afnoael fi az zugu,
mogen egin. Welu ka femgechi muley fii feypial fii feytachi flixa chijkatufe wenxu
muaten no miulelay, ka muiley kakelu fi tukulpagen ta fii kime yegeael ti kintukan
kimeltun zugu ka fii kiime gliinezuamgeael.

Ti glnezuam zugu zewmalfiyifi ti xokifi zugu kintukan kimingelu, welu ka femgechi
xipay ti ramtukan zugu mew, pen zugu mew ka xapim zugu mew feytaegin wauligtin
zugu ta ifi ginezuamgeael ti eliin zugu giinezuam mew.

Feytachi kiizaw niey regtle xokif zugu, fey mew pegelayifi kifieke az zugu fii chumlen
egun fijke xokifi zugu.

Winelechi xoy: Pelotun zugu. Yempuramgeal chi zugu inatu kimiin mew. Feyta mew
feypiyifi it chumgechi jeyiy feytichi kimeltuwin zugu epurume kimin ka kewin mew
Chile mapu mew ka fey mew fii nien ti pu fijke xokifi mapunche mojfufi fii kompual fii az
mogen ka fii kimin egun feytichi az elgen ti fijke xapum kimin ti wigka kimeltuwin
zugu mew. Fey fAi konael ti kimeltual zugu ka fii tukugeael mapunche zugu wigka
chijkatuwe ruka mew fey mew xipapuy fenxen xugu fi kalerpun, kifieke mew
furinentugetuy ka femgechi kaxikompuy ti mapunche fi az kimin kimeltugekelu lof
mew fijke xokifi che mew.

Fey ta ifi zuam zugu yaflleiimu ta ifi kimael Ai chumgechi wilniegen ka tukumekegen
ti mapunche kimin lawen zugu mew ti wigka chijkatuwe ruka mew. Feyta mew xipay ti
glnezuamin zugu fAi kiimen fi kizawgeael ti mapunche kimin ka fii konael ti wigka
kimeltuwiin zugu mew ka femgechi fii chumgechi kalerpun rif i chumgechi milen ta
mapunche kimun lof che mew.

Ramtun zugu ta i jegun ti inatu kimun

e ¢Chem giinen zugu yeneygun lof mew ti pu gen yaj ka ti chijkatuwe ruka mew ti

pu wigka kimeltuchefe ta fii wilael ta ti mapunche lawen kim zugu?

e ;Chumgechiley fii mulen kam genon ti mapunche az zugu i chumlen ti

mapunche lawen kimin zugu tukulpagetuel ti wigka chijkatuwe ruka mew?
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e ;Chem pileyglin cham ti pu futake kimche miuleyelu lof mew fii koneltumeken

chijkatuwe ruka mew ti mapunche kimiin lawen zugu mew?.
All puwilgeam chi inatu kimin zugu

Gunezuamgeael fii chumgechi willniemekegen ti mapunche kimin lawen zugu mew ti

chijkatuwe ruka “San Martin de Porres” pigelu mew.
Raf puwilgeam chi inatu kimin zugu

Kimgeael fii chumgechi kiizawmekegen ti wilzugun ka kimeltumekegen ti mapunche

kimdn lawen zugu mew ti xokifi kimin mapuzugun pigelu mew.

Gunezuamgeael iii chem pilen egun ti pu futakeche, kimche muleyelu lof mew ka ti
ragifielwe fi koneltumeken chijkatuwe ruka “San martin de Porres” pigelu mew ti

mapunche kimin lawen zugu mew.

Epugechi xoy: Amulgechi kimpeyem zugu. Chum azkunugey chi inatukimin
zugu. Feyta mew feypiley ti chem azgen ti inatu kimin zugu fey niey fi rif
wirintukugeael fii chumlen az zugu kiizaw mew, ka femgechi feypiael fii giinen zugu ka
fi pu fijke kiizawkawe zugu ta fii kime gumituael ti fijke zugu milelu fijke zugu mew
inatukimin mu kifie giinezuam zugu mew ta i kiime elzuguael i milen kiime zugu
kam muxurkonkilen amuay tukugele feytachi kintukan kimiin zugu mew. Ka femgechi
amuley pu fijke pu che wilzugulu ka tunten xoy nien ti kintukan kimun zugu.

Kulagechi xoy: Amulgechi kimpeyem zugu. Tufachi xoy zugu mew rekuluwiyifi fijke
fuxake chilkatufe fii piel mew ta ifi ruputulniefiel kizaw mew ta ifi xokifi zugu yenel ta ifi
inatuzuguael ka il purampegeal ti kimin zugu xipalu feytachi inatukimin mew. Ti pu
fijke xipa zugu kiizawgelu fey mew amuley: kifie; ti kimeltuwilin zugu epurume kimin ka
kewln mew Chile elmapu mew fey ta ifi pinoael reke fii chem kimeltuwin zugu petu
jowln pu fijke xokifi mapunche az mojfifi ka pu mapunche pichikeche Chile elmapu
mew. Ka femgechi kiizawfiyifi kifie winel xokifi zugu mew ti chumgechi amuleken ti wl
az mogen egu kimin xUramuley reke ti gulin kimin zugu ka i az mogen ta fi
kiizawgeael ti wiliin ka kimeltun zugu ti lawen kimin zugu mew. Ti epu X0y zugu mew
fey amuley az mogen ka az mogen mapunche mew fewla, ta fii kizawgeael ti fijke az
felen lawen zugu mew ka ti pu fijke kimim mileyelu bawen zugu mew Chile fita el
mapu mew, fey fii feypigeael ti mapunche kimin bawen zugu mew.

Meligechi xoy: Peyeltun mew kimtukugey kimun zugu. Fey ta mew xokitufiyifi ti pu
fijke xoy zugu, fey mew wiinelumu amuley ti: Ni chumlen ta lof mapu ka ti chijkatuwe
ruka San Martin de Porres pigelu, fey ta mew kuzawfiyifi fii chum xokiazgtnewkulen ti

pu lof mapu egu che, chumlen ta i kewiin egiin, chumgechi penegen ti che egu mapu
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ka fi fijke az mogen, ka chem zugu i nien ti chijkatuwe ruka; epu mew, fey Uytufiyifi ti
mapulawen kimin lof mew, feytamew pegeliyiii iii fijke azgtinen fii nien pu che ta fii
wilael feytachi kimiin zugu fey mew pegelxipay ti mapuzugun mew fii wilgeken, ka pu
che i kiime eltuken zugu mapuche mogen mew, ta fi xdrumael fii chumgechi
wiulniegeken feytachi kimin zugu wigka chijkatuwe ruka mew San Martin de Porres
pigelu, feymew palximekegen ti mapuche az zugu ka femgechi furinentugen ti fijke az
kiipan nielu pu mapunche pichikeche.

Kayugechi xoy: Plurampeyel kimin zugu. Feyta mew feypigeay kifie xokifi rakizuam
ta Ai kiime kimgeael fii chumgechi wilkiminmekegen mapunche kimin lawen zugu
mew wigka chijkatuwe ruka mew, fey fi plurampeyel kimin zugu xipalu ti kintukan
kimdn zugu mew.

Reglegechi xoy: Puramgeal wepumgechi kiizawkan zugu. Feytachi xipapuel chi
zugu mew kime feypiayif kifie wiliin zugu mew i chumgechi kiime kiizawgeafel reke
ti mapunche kimun lawen zugu mew ti San Martin de Porres chijkatuwe ruka mew .
Fey ta fii konafel pu pu lof che milelu lof mapu mew, ta fii kintuafel reke kifie xtrdm
zugu kom fi konael egiin, kom feytaegin wilafel ka kimeltuafel kimun chijkatuwe ruka

mew.
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INTRODUCCION

La institucion educativa donde realizamos nuestra investigacién es la escuela 405
“San Martin de Porres” ubicada en el territorio de Xuf Xuf®, es una escuela rural que
esté inscrita en el Programa Origenes* para trabajar la Educacion Intercultural Bilingiie
en conjunto con el Ministerio de Educacion de Chile.

La entidad educativa pertenece al Magisterio de la Araucania® que ha considerado
pertinente impulsar propuestas que conduzcan a valorar la diversidad cultural que
converge en la escuela y en la comunidad, para ello ofrece Educacion Intercultural
Bilinglie, entregando un servicio educativo a los nifios y nifias mapuche del lof
Ninquilco. La escuela se acoge a Proyecto Educativo Institucional (PEI)°, para

consolidar junto al Programa Origenes la Educacién Intercultural Bilingue.

Al tener la posibilidad de desarrollar su propio proyecto educativo, la escuela
contextualiza los contenidos indigenas a trabajar con los nifios y nifias de la escuela,
como por ejemplo artes indigenas, actividades religiosas, juegos, bailes, medicina y

alimentacion mapuche a través del Sector de Aprendizaje (SA) mapuzugun’.

El motivo para realizar la investigacion en la escuela 405 “San Martin de Porres” era
para conocer cOmo se recrean los conocimientos mapuche, pero para ser mas
concretos en la investigacién debimos escoger un tema que orientara el trabajo, es por

ello que escogimos la transmision de los conocimientos medicinales herbolarios

% Xuf Xuf: Nombre de un territorio, espacio sociopolitico territorial amplio, que abarca nueve rewe.

4 Programa Origenes: Obedece a una decision del gobierno de impulsar y dejar instalada una nueva
relacion con los pueblos indigenas, mejorando sus condiciones de vida, con un enfoque integral y una
dimensioén étnico cultural. El Programa Origenes de Desarrollo Integral de Comunidades Indigenas es
producto de un esfuerzo en conjunto con el gobierno chileno del Ministerio de Planificacion y Cooperacion
y del Ministerio de Educacion, Ministerio de Salud, Instituto Forestal y Corporacién Nacional de Desarrollo
Indigena, los que firmaron convenios con el MIDEPLAN como organismos co — ejecutores de este
programa. Ademas de gobiernos regionales, privados, parlamentarios, municipales y demas servicios.
gPrograma Origenes: Quienes somos)

Magisterio de la Araucania: “Institucion Catolica con mayor presencia en el pais es el magisterio de la
Araucania fundacion nacida en el vicariato de la araucania posee 159 establecimientos muchos de los
rurales. 24.395 alumnos, 1.140 docentes. (Noticias: 2000)

6 Proyecto Educativo Institucional: Lo describiremos de acuerdo a diversos autores encontrados. La
primera definicién esta referida al “discurso de la profesionalizacién del magisterio, se apele a la
autonomia profesional y se llame a los profesores a construir su propio Proyecto Educativo, como una
manifestacion de dicha autonomia. Sin embargo es necesario considerar que la autonomia no es una
capacidad abstracta sino que esta condicionada por factores personales, institucionales y sociales”.
Dentro de los factores institucionales lo describen como “ el establecimiento - el desarrollo de la
autonomia requiere de un proceso del que hagan cargo y gestiones los propios profesores de manera que
satisfaga su necesidad de pertenencia profesional’. (Lavin, Sonia y Dorris Erwein: 1993) La segunda
definicion estéa referida a “ un plan de acciones centrado en torno a un conjunto de objetivos concretos y
realistas, que toman en consideracion los objetivos, las situaciones locales y las necesidades especificas
de la escuela” (Programa MECE, Ministerio de Educacion: 1992)

! Mapuzugun: es asumido como un Sector de Aprendizaje pero en la practica es tratado como asignatura
donde se recrean diversos elementos de la cultura mapuche, como bailes, juegos, palabras y vocabulario
en mapuzugun entre otros.



mapuche en la entidad educativa porque es un conocimiento que ha sido incorporado
en el curriculo escolar a través de planificaciones que estan destinadas para las clases
del Sector de Aprendizaje (SA) mapuzugun. Otro aspecto que nos hizo optar por el
conocimiento medicinal herbolario fue el deseo de conocer como estos conocimientos
generales son incorporados a la escuela, y como los conocimientos especificos solo

de algunos agentes culturales quedan relegados a las personas en los lof mapu.

Al elegir el conocimiento medicinal herbolario mapuche deseabamos conocer la
dominacién y las formas de tratar el conocimiento mapuche antes sefialado en la
escuela, y asi conocer las posibles formas de transformacién de los conocimientos
medicinales herbolarios mapuche, debido a su integracién a la escuela y al programa

escolar a través de la asignatura de mapuzugun.

La investigacion fue inscrita en la linea de Capitales Culturales y Reproduccion
Cultural®, porque si los conocimientos indigenas se trasladan a la escuela, por haber
sido incorporados a través de un marco legal que busca la participacion de lo indigena
a lo nacional, es posible pensar que se desarrolla “un conflicto de hegemonia y
dominacién contra las subordinacion y la resistencia, entre el Estado y los pueblos
indigenas”. (Arrueta 2004: 4), lo que provocaria a los pueblos indigenas desarrollar
sus capitales culturales en fronteras culturales, las que pueden ser entendidas como
espacios donde los grupos humanos pueden desarrollar sus sistemas y codigos
simbdlicos, los que van a ser reconocidos y legitimizados.

Por estar inscritos en la linea antes sefalada tomamos como base de nuestro analisis
al socidlogo francés Pierre Bourdieu como exponente de ideas que nos conducen a la
Reproduccién cultural que hace referencia a la transmision de valores culturales entre
las clases sociales y como estos grupos reproducen sus elementos culturales a través
de instituciones como la familia y escuela, permitiendo la perpetuacién y
transformacién de su capital cultural en su mismo entorno cultural®. Aunque es
necesario sefalar que no es la Unica referencia tetrica que utilizamos pero es la que

de alguna manera dirigié nuestros analisis.

8 Las lineas de investigacion del PROEIB Andes fueron creadas para que los alumnos (as) de la maestria
se inscribieran de acuerdo a intereses y necesidades a los grupos indigenas que pertenecian. Las lineas
de investigacién fueron 8 cada una con temas especificos que sugerian investigar.

° Notese que la idea de transformacion del capital cultural en su mismo entorno lo referimos a nuestra
investigacion en especial a miembros del pueblo mapuche que aln viven en sus lof mapu , pero creemos
necesario recalcar que existen trasformaciones culturales en los mapuches que viven en areas urbanas y
grandes ciudades como Santiago y Concepcion.



La conceptualizacién la realizamos con base en nuestro tema de investigacion pero
también surgié de las entrevistas, observaciones y datos obtenidos que nos dieron los
elementos para tratar la base tedrica.

Este documento contiene seis capitulos de los cuales presentamos una pequeia
descripcion.

Capitulo | Planteamiento del problema. En él narramos cdmo se crea la Educacion
Intercultural Bilinglie en Chile y con ello la posibilidad a los pueblos indigenas para
contextualizar su cultura al curriculo oficial, especialmente a los planes y programas
del Ministerio de Educacién de Chile. Al contextualizar los contenidos y permitir que la
cultura mapuche para nuestro caso, sea trasladada al ambito escolar generando una
serie de transformaciones, omisiones y rompimiento con la cultura que es practicada
en ambitos de lof mapu por los xokinche.

Nuetros objetivos nos motivan a conocer como se transmiten e incorporan los
conocimientos medicinales herbolarios mapuche en la escuela. Es aqui donde surge el
cuestionamiento, de cual es la pertimencia que los conocimientos mapuche ingresen a
los programas escolares y de qué manera pueden diferir del conocimiento tradicional.
Capituloll Aspectos metodolégicos. Esta referido al tipo de metodologia de caracter
descriptivo con un enfoque cualitativo etnogréfico, ademéas de detallar las técnicas e
instrumentos utilizados para obtener los datos, en cada uno de ellos realizamos una
reflexién de los posibles beneficios y dificultades que ellos poseen al ser utilizados en
una investigacion de esta modalidad. Luego nos referimos a los diversos informantes y
las fases de investigacion. Finalmente procedemos a reflexionar respecto a la
metodologia utilizada en la investigacion.

Capitulo Ill. Fundamentacién tedrica. Es aqui donde debimos recurrir a diversos
autores que nos conduciridn a desarrollar nuetros temas propuestos en el siguiente
capitulo de resultados. Entre los conceptos que desarrollamos fueron la Educacion
Intercultural Bilinglie en Chile como una descripcion y elementos que no sirven para
situar la educacion que reciben los nifios (as) indigenas y mapuche del pais. También
desarrollamos una primera fase tematica referida a la reproduccién cultural junto con
capital cultural y habitus, para luego desarrollar la idea de socializacion y transmision
de conocimientos medicinales mapuche. La segunda fase tematica esta referida a
cultura y cultura mapuche en la actualidad, para luego desarrollar los sistemas
meédicos y sus tipologias en ellas incluimos el sistema médico mapuche con el objetivo
de valorarlo e incorporarlo con los otros conocimientos medicinales que existen en

Chile y finalmente sefialar el conocimiento medicinal herbolario mapuche.



Capitulo 1V: Presentacion de resultados. Es aqui donde realizamos una division, la
primera denominamos: Descripcion del lof mapu y la escuela San Martin de Porres,
donde nos abocamos a desarrollar aspectos de organizacionales de los lof mapu,
caracteristicas linglisticas, cosmovision mapuche, antecedentes de la escuela; la
segunda parte la denominamos conocimientos medicinales de los lof mapu, donde
explicitamos las diversas formas que poseen los che para transmitir aquel
conocimiento, entre ellas se destaca la oralidad del mapuzugun, agentes que
establecen el equilibrio en la cultura mapuche, para luego relacionarla con la
transmisién realizada en la escuela “San Martin de Porres”, donde se producen
transgresiones de normas e ignoran el kiipan y el az de los nifios (as) mapuche.
Capitulo V: Conclusiones. Es aqui donde se menciona un conjunto de ideas que nos
ayudan a comprender la transmision de la medicina herbolaria mapuche realizada en
la escuela, como resultado de los hallazgos obtenidos en la investigacion.

Capitulo VI: Propuesta. En esta parte final explicaremos, a través de una proposicion,
como abordar los conocimientos medicinales mapuche en la escuela San Martin de
Porres. Donde se cuente con la participacion de los lof mapu y lof che, con el fin de
buscar concensos y participacion que permiten crear un disefio curricular.

Es necesario mencionar que algunas referencias bibliograficas son fuentes tomadas
de otros autores que las mencionan, las utilizamos por no poseer el libro o texto

original que necesitabamos para realizar la cita.



CAPITULO |
PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA

1. Problema de investigacion

Con el advenimiento de la democracia en Chile en 1990 suceden cambios
significativos'® para los pueblos indigenas que viven en el pais se impulsa un marco
legal que ofrece a los pueblos un reconocimiento a través de la Ley 19.253 conocida
como Ley Indigena, que fue promulgada el 5 de octubre de 1993, en su articulo 1° “El
Estado reconoce que los indigenas de Chile son descendientes de la agrupaciones
humanas existentes en el territorio nacional desde tiempos precolombinos, que
conservan manifestaciones étnica y culturales propias siendo para ello la tierra el
fundamento principal de su existencia y cultura” (Ley Indigena:1993: 7) **

Con la Ley Indigena se hacen efectivas ciertas demandas que los diversos pueblos

exigian desde hace mucho tiempo, una de ellas era educacién indigena:

Articulo 32° en las areas de alta densidad indigena y en coordinacién con los
servicios u organismos del estado que corresponda, desarrollara un sistema de
educacion intercultural bilingtie 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: 18)

Con una educacion para las areas de poblacion indigena se comenzaria a impulsar
Educacion Intercultural Bilinglie (EIB), lo que traspasaria la tradicional forma de
educacion chilena, rescatando una formacion basada en la riqueza de conocimientos y
practicas culturales que poseen los pueblos indigenas del pais para un crecimiento
individual y colectivo que supone la diversidad.

Entonces el Ministerio de Educacion, a través de la Ley Organica Constitucional de
Ensefianza (LOCE) establece los lineamientos pedagdégicos a seguir, fundados en el
principio de la equidad e igualdad de educacion para todos. Orienta el nuevo marco
curricular en que el aprendizaje debe tener lugar en una nueva forma de trabajo
pedagdgico, que tiene por centro la actividad de los alumnos (as), sus caracteristicas y
conocimientos previos. Centrar el trabajo pedagdgico en el aprendizaje mas que en la
ensefiaza exige, adicionalmente, desarrollar estrategias pedagdgicas diferenciadas y
adaptadas a los distintos ritmos y estilos de aprendizaje de un alumnado heterogéneo
y reorientar el trabajo escolar desde su forma actual, a una basada en actividades de
exploracion, busqueda de informacion y construccion de nuevos conocimientos por

parte de los alumnos (as), tanto individual como colaborativamente y en equipo.

9 | os cambios ocurridos con el retorno a la democracia fueron muy significativos para los pueblos
indigenas, estos lograron ser reconocidos legalmente a través del la Ley 19.253 y comenzar un camino de
didlogo y reconocimiento con la poblacién no indigena y las autoridades existentes en el pais.

% os pueblos indigenas que habitan el territorio chileno son Aymara, Quechua, Kolla, Atacamefio, Rapa
Nui, Mapuche, Kaweshkar y Yagan.



A través del Consejo Superior de Educacion, se fijan los requisitos de egreso de la
ensefianza formal (Educacion Basica y Media) y se establecen ademas Objetivos
Fundamentales (OF) y los Contenidos Minimos Obligatorios (CMO) que permiten la
incorporacién de la lengua y la cultura indigena.

La Reforma Educativa contempla la autonomia curricular a fin de respetar elementos
de la cultura nacional y las necesidades de considerar la pluralidad en términos
culturales y sociales, es por ello que el Ministerio de Educacién ha desarrollado, junto
al Programa Origenes y a la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena (CONADI),
el Programa Nacional de Educacion Intercultural Bilingle que atiende a los pueblos
Aymaras, Atacamefios, Rapa Nui y Mapuche, cuyo propésito es contextualizar el
curriculo en relacién a la cultura local, evitando la exclusiéon de la lengua indigena
como primera o segunda lengua de ensefianza, y permitiendo a los nifios y nifias
aprender de su pueblo y al mismo tiempo aprender los cédigos culturales de la
sociedad nacional.

Con esta propuesta de Educacion Intercultural Bilingue (EIB) se da un reconocimiento
a las culturas indigenas y en especial al capital cultural que poseen, para los mapuche
serian conocimientos practicos, conocimientos abstractos, historia, religion,
cosmovisién, entre otros™?.

Es asi como muchas escuelas de educacion basica y media que tienen alumnos
indigenas han debido impulsar EIB, es el caso de la escuela basica 405 “San Martin
de Porres” lugar donde se realiz6 la investigacion.

La entidad educativa lleva un Proyecto Educativo Institucional (PEI) que le permite
desarrollar educacion contextualizada a la realidad escolar circundante que es
mapuche. En el proceso de trasladar conocimientos de la cultura mapuche a la
escuela y aulas la alternativa ha sido valerse de un asesor cultural o kim che®® que
tiene la tarea de ensefiar los conocimientos de la cultura mapuche a los nifios y nifias,
“que debe entenderse como un comienzo de la valoraciébn e incorporacién del

conocimiento mapuche en la escuela.” (Quidel 2002: 45), a su vez los profesores

2 Conocimiento practico es aquel que puede aprenderse a hacer, en la cultura mapuche es llamado
azumgeafuy, podemos sefialar ejemplos de este conocimiento: el arte de trabajar los metales
especialmente la plata es realizada por el riixafe , el arte de la alfareria la desarrolla el wiziife, y el trabajo
de madera lo realiza el maychun.

Conocimiento abstracto es aquel se aprende, en la cultura mapuche se denomina kimgeafuy , puede ser
el epewkantun actividad para los nifios y nifias donde estos expresan oralmente narraciones mapuches,
cuyo objetivo es entretener y al mismo tiempo ensefar contribuyendo al lenguaje oral. (Quidel 2002: 30 —
38)
13 Kim che: persona que posee conocimientos y saberes de la cultura mapuche, posee un alto
reconocimiento por la comunidad y valorado por el territorio, es necesario explicitar que no todos los
asesores culturales son kim che.



deben contextualizar los Sectores de aprendizaje'® para introducir conocimientos
indigenas como medicina mapuche.'® Pero estos, al ser muy amplios y privativos en
contenidos por ser restringidos a ciertas personas, la escuela busca alternativas que le
permitan introducir el conocimiento mapuche de acuerdo a las posibilidades
existentes, y una de ellas es valerse de los asesores culturales que ayudan a orientar
los conocimientos y las practicas culturales en el ambito escolar, como por ejemplo,
orientar el trabajo en maderas nativas a través de tallado, los nifios aprenden el trabajo
de aziimelchefe'®, se instruyen en el uso y las propiedades que cada madera posee
para utilizarla en trabajos especificos.

La escuela a su vez introduce otros conocimientos como el medicinal herbolario
mapuche, el cual observamos en los cursos de Nivel Basico'’ (NB 2) y (NB 3) que
corresponden a 3°, 4° y 5° afio de educacion basica, donde la profesora y el asesor
cultural recrean esos conocimientos medicinales herbolarios en aula relacionandolos al
sector de aprendizaje mapuzugun.

El interés que surge respecto a la realidad escolar de la escuela “San Martin de
Porres” es conocer las practicas de ensefianza de los conocimientos indigenas y la
transmision de ellos, en especial el medicinal herbolario si estos mantienen un estatus
similar al conocimiento no indigena ensefiado en la escuela, e indagar la posicion de
los sabios'® de la comunidad quienes nos pueden dar sus percepciones y reflexiones
respecto a la ensefianza de conocimiento medicinal herbolario que se recrea en la

escuela.

4 Sector de aprendizaje: Este concepto se acufio con la reforma educativa, y se refiere a las diversas

categorias de agrupacion homogénea de los tipos de saber y de las experiencias que deben cultivar los
nifios y jévenes para desarrollar aguellas dimensiones de su personalidad que han sido puestas de relieve
por los fines, objetivo generales y requisitos de egreso de la ensefianza basica y media. Los sectores de
aprendizajes son ocho, lenguaje y comunicacién, matematicas, ciencias, tecnologia, artes, educacion
fisica, orientacion y religion.

5 Es necesario sefialar que en esta investigacion diferenciaremos cinco tipos de conocimientos
medicinales mapuches, el primero es resguardado por la machi quien es un agente medico y cultural
relevante en la cultura mapuche, quien se encarga de pedir a glinechen en el machitun ceremonia de
sanaciéon de enfermos; el segundo, son los gitamchefe son las personas encargadas de arreglar las
fracturas, dislocaciones y otros accidentes en la estructura ésea; el tercero, pufiefielchefe son las
personas encargadas de colaborar en los partos; el cuarto son los bawentuchefe son personas que tienen
un amplio conocimiento de las hierbas medicinales mapuche; el quinto, es el conocimiento de la mayoria
de las personas mapuches quienes conocen algunas hierbas y su utilidad curativa.

16 Azilmelchefe: persona cuya funcion es desarrollar destrezas fisicas y manuales.

" Los NB: significan Nivel Basico, es una forma abreviada de expresar educacion béasica. NB1
corresponde a 1° - 2° afio, NB2 los cursos de 3° - 4° afio, NB3 a 5° afio, NB4 a 6° afio, NB 5 a 7° afio, NB6
a 8° afio bésico.

18 |os sabios de la comunidad se refieren a aquellos re che que poseen conocimientos colectivos y se
encargan de tramsitirlos a otros, y también se encuentran aquellos sabios que poseen conocimientos mas
especificos adquiridos de acuerdo a su az o por aprendizaje en ambitos comunitarios.



1.1 Preguntas de investigacion

e ;Qué estrategias se desarrollan en la escuela para transmitir los conocimientos
medicinales herbolarios mapuche?

e ¢ Cudl es la presencia 6 ausencia de significaciones propias mapuche que se
recrean en el momento de incorporar el conocimiento herbolario mapuche en la
escuela?

e ¢ Cuales serian las opiniones de los sabios de la comunidad respecto a la
inclusion del conocimiento medicinal herbolario mapuche en la escuela?.

1.2 Objetivo general

Analizar la reproduccion del conocimiento medicinal herbolario mapuche en la escuela

“San Martin de Porres”.
1.3 Objetivos especificos

Identificar las practicas de ensefianza del conocimiento medicinal herbolario mapuche,

en el Sector de Aprendizaje mapuzugun.

Analizar de las opiniones que poseen los sabios, ancianos y asesor cultural respecto al
conocimiento medicinal herbolario que se difunde en la escuela “San Martin de

Porres”.

2. Justificacion

Los conocimientos propios que posee la comunidad mapuche los podemos entender
como un capital cultural que es validado por los mismos miembros que pertenecen a
ese grupo a través de ceremonias, rituales comunitarios y familiares. Pero se hace
necesario comprender que en la actualidad con la educacién contextualizada, con el
Programa de Educaciéon Intercultural Bilinglie los niflos y niflas ven que los
conocimientos mapuche son trasladados al ambito escolar para ser trabajados en
algun sector de aprendizaje que esté relacionado con el conocimiento a estudiar.

Por lo tanto, el interés que motiva esta investigacion se debe al deseo de conocer qué
acontece con los conocimientos medicinales herbolarios mapuche que se transmiten y
reproducen en la escuela, y en especial, conocer las practicas de ensefianza de
aquellos conocimientos, lo que nos permitira posteriormente interpretar y analizar las
relaciones de dominacion existentes entre el conocimiento no indigena y el mapuche.
Creemos que es una prioridad estudiar los conocimientos medicinales herbolarios
mapuche que son introducidos a la escuela, porque esto nos permitirhd dimensionar si
es adecuado que todos los conocimientos propios ingresen a los programas escolares,

0 se debe seleccionar solo algunos, una vez que son trasladados al ambito escolar



puede generar transformaciones a tal punto que los conocimientos incorporados

pueden diferir del conocimiento tradicional.



CAPITULO I

CARACTERISTICAS METODOLOGICAS DEL ESTUDIO
1. Tipo de investigacion
1.1 Investigacién Cualitativa con caracteristicas etnograficas
La investigaciones de caracter descriptivo con enfoque cualitativo - etnogréfico, nos
permiten guiarnos por los objetivos, dado que marcan el proceso inicial de la
investigacion, por lo tanto, “se pretende la determinacién dialéctica del sentido,
mediante la operacion de “desdefar significados” (Davila 1999: 77).
La investigacién es descriptiva, donde nos esforzamos por desarrollar una descripcion
densa, bastante compleja donde se intenta recoger la mayoria de los datos, para luego
explicarlos a través de los objetivos planteados en nuestra investigacion. Creemos que

este tipo de descripcién es una labor que el investigador debe realizar,

Lo que en realidad encara el etndgrafo (salvo cuando esti entregando a lo mas
automaética de las rutinas que es la recoleccién de datos) es una multiplicidad de
estructuras conceptuales complejas, muchas de las cuales superpuestas o
enlazadas entre si, estructuras que son al mismo tiempo extrafias, irregulares, o
explicitas, y a las cuales el etnografo debe imaginarse de alguna manera, para
captarlas primero y para explicarlas después. (Geertz 1996: Il - 24)

En ella narramos con una cualidad detallada de la transmision del conocimiento
medicinal herbolario mapuche, como parte del conocimiento indigena que se
desarrolla en la escuela 405 “San Martin de Porres”. Nos interesa conocer las formas
de incorporacion de ese capital cultural especifico que la escuela se ha apropiado a
través de la Educacion Intercultural Bilinglie (EIB) y sus practicas de ensefianza con
un Asesor Cultural Comuniatrio (ACC) y una profesora mapuche quienes difunden el

conocimiento local.

El disefio a utilizar es cualitativo abierto, lo que facilitara la eleccion de participantes de
acuerdo a un contexto situacional, es aqui donde desarrollaremos la articulacién de

contextos que nos conducen a la interpretacion y andlisis de los datos obtenidos.

La investigacién cualitativa es el lugar central que ocupa la interpretacion. Decia
que los resultados de la investigacion no son tanto “descubrimientos “ como
“asertos”. después de una intensa interaccion del investigador con las personas
objeto de estudio o no, después de una aproximacion constructivista en la
busqueda del conocimiento. (Stake: 1999:46)

La metodologia es etnogréafica porque “pretende reflejar la trama de la cultura, es
decir, las practicas y los discursos de los agentes tal y como se imbrican en una forma

de vida.”( Velasco 1997:219) Para ello complementaremos esta inventiva a través de
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lo cualitativo porque nos permite describir los datos obtenidos mediante la observacion
de las préacticas de ensefianza de los conocimientos medicinales herbolarios mapuche.
Es necesario enfatizar que la investigacion es etnografica donde la institucién escolar y
las salas de clases son los @mbitos que nos permitieron conocer sus caracteristicas
propias, particulares, que nos condujeron a describir y explicar los hallazgos de la

sociedad que hemos estudiado:

Una cultura especifica a la que se accede a través del conocimiento directo y “en
situacion” de los comportamientos de sus actores sociales, asi como a través de
los significados sociales que los actores elaboran a través de su préctica.
(Vasquez 1996: 75)

Para luego analizar e interpretar los datos obtenidos que representan cambios de
codigos y significados que son otorgados por los mapuche en la escuela, en un tiempo
determinado y en un contexto bastante especifico que es concedido por la Educacion

Intercultural Bilingle.

1.2 Descripcién metodoldgica

Antes de desarrollar la descripcion metodoldgica, es necesario mencionar que en el
segundo trabajo® de campo realizado en Chile, en la IX regién de la Araucania, en la
Provincia de Cautin, en la comuna de Padre Las Casas, comunidad Juan Huentelen,
es donde se encuentra la escuela 405 “San Martin de Porres”. En aquella entidad
educativa realizamos un primer contacto con las autoridades, profesores y alumnos
(as) que asisten a ella. Nos interesaba la escuela porque ella desarrolla el Programa
de Educacion Intercultural Bilingtie (EIB) que ejecuta junto al Programa Origenes que
motivé a la escuela para llevar a cabo el Proyecto Educativo Institucional (PEI).

Es asi como llevamos a cabo nuestro segundo trabajo de campo donde abordamos el
tema de las representaciones simbdlicas religiosas mapuche que se recrean en la
escuela con nifios de NB2 y NB3. Lo que nos facilité bastante para conocer la realidad
educativa y contextual de la escuela, ademas de hacer los contactos para luego
permitirnos realizar nuestros siguientes trabajos de campo en aquel lugar y consolidar
la tesis para desarrollar el tema de los conocimientos medicinales herbolarios

mapuche en la escuela, como un proceso final en nuestra formacién en la maestria.

9 La Maestria del Programa de Formacion en Educacion Intercultural Bilinglie para los Paises Andinos
(PROEIB Andes), contempla en su malla curricular con cuatros trabajos de campo, en los cuales debe ser
realizado por todos los alumnos (as). El segundo trabajo de campo lo realizamos en la IX Region de la
Araucania. Ciudad de Temuco, en la comuna de Padre Las Casas en el lof (tligentu . Desde el 25 de
octubre hasta el 26 de noviembre del 2004. Durante ese periodo realizamos una investigacion titulada
“Representaciones simbdlicas religiosas mapuche que se recrean en una escuela con nifios de NB2 y
NB3
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Para realizar el trabajo de investigacion hemos necesitado documentarnos, por lo tanto
se ha realizado un trabajo de gabinete que nos ayudé a indagar, recopilar informacion
a través de la biblioteca del PROEIB Andes, y una vez en la ciudad de Temuco
asistimos a la biblioteca del Instituto Indigena perteneciente a la Universidad de la
Frontera, porque se hace necesario apoyar la investigacion en ideas, teorias y textos
elaborados para nutrir nuestra propuesta, es asi como es necesario retomar las

siguientes ideas

En cada estudio no se crean de nuevo enteramente las ideas tedricas; como ya
dije, las ideas se adoptan de otros estudios afines y, refinadas en el proceso, se
las aplica a nuevos problemas de interpretacion. (Geertz 1996: Ill - 37)

En nuestra revision bibliografica esperdbamos obtener informacion teérica respecto a
la medicina herbolaria mapuche, asi como encontrar tesis o literatura que abordara el
conocimiento medicinal mapuche en ambitos comunitarios y escolares; con el fin de
relacionar aquélla teoria con los hechos especificos que se producen en el ambito
escolar y en especial las formas de ensefianza de aquellos conocimientos, como
situaciones especificas y complejas que son parte de la cultura en la vida humana.

En la recopilacion encontramos una variada e interesante literatura medica referida a
la poblacion mapuche en diversas regiones y provincias, aquella bibliografia estaba
referida a estudios que involucraban el sistema médico oficial con las enfermedades o
dolencias que poseian los mapuche. Y de manera escaza se encontro literatura
referida a la medicina herbolaria mapuche y su transmision en la escuela, los que nos
demostro que falta profundizar aquel tema en investigaciones posteriores.

Una vez en el campo iniciamos la investigacion acercandonos a conversar con el
director de la escuela “San Martin de Porres”, el sefior Elcides Giibelin Duran a quien
le solicitamos permiso para desarrollar nuestra investigacion, él nos dio su aprobacion
de investigar en la escuela .

Al conversar con el director y los profesores que trabajan en la entidad educativa, se
socializé el proyecto de investigacion para que conocieran nuestra intencion en la
escuela, ademéas para evitar esa actitud incomoda de sentirse observados en sus
practicas de ensefianza, creemos que fue una forma adecuada para actuar serenos en
la investigacion.

Encontramos pertinente haber realizado una revisién de los planes y programas del
Ministerio de Educacion, y el Proyecto Educativo Institucional que juntos conducen la
practica educativa en la escuela, ademas de examinar las planificaciones del sector
mapuzugun que la profesora realiza anualmente. Nos resulté importante la exploracién

documental para luego observar las clases donde esperamos reflexionar respecto a la
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reproduccion del conocimiento medicinal herbolario mapuche e identificar las
relaciones de dominacion existente entre el conocimiento no indigena e indigena
mapuche, en un contexto del curriculo explicito e institucionalizado.

Una vez observadas las clases donde se reproducia los conocimientos medicinales
herbolarios mapuche, los datos obtenidos fueron registrados en el cuaderno de
campo, y en la grabadora. Luego se procedié a la categorizacién y jerarquizacion de
las informaciones para luego dar paso a la interpretacion.

La técnica que empleamos en la investigacién, en principio, fue la observacion directa
del aula, lugar donde se reproducen los conocimientos mapuche y los medicinales
herbolarios mapuche por la profesora, asesor cultural y los mismos alumnos (as). El
estar presentes en aula y observar el trabajo de la profesora y el asesor cultural de
alguna manera provocaba cambios que fueron observados, como por ejemplo cambio
de actitud de la profesora al tratar o dirigirse a los nifios y nifias. En un segundo lugar
utilizamos la entrevista esta nos permitié lograr mas cercania con los fitakeche y
conocer la percepcion de ellos, ademéas nos permitia otra perspectiva que no fuese
solo la escuela.

Asi logramos identificar formas de recreacion del conocimiento medicinal herbolario
que se genera en la escuela, y analizar las relaciones de dominacion que pueden
desarrollarse en un contexto audlico. Estos dos puntos ya nombrados han sido muy
Utiles para llegar a entender las posibles transformaciones de los conocimientos de la

medicina herbolaria mapuche que se transmite en un ambito escolar.

1.3 Unidades de anélisis
Las unidades de andlisis son aquellas que nos permitieron obtener informacién y no
perder de vista nuestro propésito que era conocer la transmision y reproduccion del
conocimiento medicinal herbolario mapuche en la escuela.
“Son aquellos elementos que nos permiten obtener informacién y nos permite analizar
estrategias, eventos y practicas.” (Conversacién personal con José Antonio Arrueta
miércoles 29 de marzo de 2006)
Por lo tanto nuestras unidades de analisis fueron las siguientes:
e Las practicas de transmision de los conocimientos medicinales herbolarios
mapuche en los lof mapu: Oralidad del mapuzugun
e La reproduccién del conocimiento medicinal herbolario difundido en la escuela
San Martin de Porres
e Las estrategias de ensefianza de la medicina herbolaria mapuche en la

escuela: fijandonos en las clases de mapuzugun.
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Estas unidades de analisis convergen en la transmision del conocimiento medicinal
herbolario que nos permitié describir ¢quiénes ensefian?, ¢como se difunde?, en otras
palabras las personas que participan en la transmision en el ambito escolar y las

formas en que se recrean aquellos conocimientos medicinales.

2. Descripcién de la poblacion en estudio

La investigacién cualitativa posee la facultad de dotar al investigador de mucho
dinamismo, “el proceso y los criterios de seleccién de informantes no se interrumpe
sino que continla a lo largo de toda la investigacién, valiéndose de estrategias
diferentes segun el tipo de informacion que se necesita en cada momento” (Rodriguez
et al 1999: 135), esto nos permite comprender que la variedad de informantes nutrira
los datos e ideas que el investigador posee respecto a un tema. Ademas es necesario
resaltar que los informantes no fueron escogidos en la primera fase de trabajo de
campo, sino en diversas etapas que desarrollamos la investigacion.

A continuacion detallaremos quienes fueron nuestros informantes y los criterios de
selecciéon de cada uno de ellos. Para ello los separaremos en tres grupos. El primero
esta cefido a la escuela “San Martin de Porres”; el segundo esta referido al lof mapu,
donde detallamos a las personas de la comunidad que poseen conocimientos
especificos en la cultura mapuche; el tecer grupo fueron los re che, quienes no

desempefian roles culturales en el lof mapu donde viven.

2.1 Descripcién y criterios de seleccion de los informantes

a) Primer grupo de informantes: Estan referidos al &mbito escolar y se consideran
relevantes porque ellos son actores que ensefian la cultura mapuche y también el
conocimiento medicinal herbolario mapuche en la escuela “San Martin de Porres”.

Uno de ellos es la profesora mapuche Olga Antilen Canio, quien proviene del territorio
bafkenche, ella no reside en la comunidad donde se encuentra la escuela, ni tampoco
en lof aledafios, se traslada de la ciudad de Temuco a la escuela. La escogimos
porque es mapuche, hablante del mapuzugun, e imparte las clases de mapuzugun.
Ademas que pensamos que era un actor relevante porque en la escuela es la unica
docente indigena entre los otros profesores (as) que imparten clases en la escuela
antes sefialada.

Otro informante fue don Alberto Mela Parra, quién vive en lof piwjetfiin (reduccion
Zoila Nanco — titulo de merced 1648.). El posee el oficio de carpintero, pero a la vez se
desempefia como asesor cultural de la escuela “San Martin de Porres”, elegido por la

comunidad, padres y apoderados de la escuela.

14



Escogimos al asesor cultural porque es un agente importante en la escuela en la
transmisién de la cultura mapuche, ademas por estar presentes en las clases de
mapuzugun que se impartian a los niveles NB 3.

También fueron importantes en la investigacion los nifilos y nifias quienes nos
permitieron observarlos, conocerlos y percibirlos sin hacernos problemas,
ayudandonos en realizar la investigacion. Los entrevistados (as) fueron Aylen Quidel,
Fredy Quidel, Juan Carlos Antén, Benjamin Cérdova y Carolina Coérdova todos
estudiantes de la escuela San Martin de Porres.

Estos nifios fueron escogidos porque tuvieron la voluntad y desearon darnos sus
impresiones y percepciones respecto a sus aprendizajes en las clases de mapuzugun
y los conocimientos que eran transmitidos en el hogar por sus padres y parientes mas
cercanos.

b) El segundo grupo de informantes esta referido a la seleccion de personas
pertenecientes al lof mapu. Escogerlos no fue facil debido a que habia que buscar a
aquellos (as) que poseian conocimientos mapuche, ademas que tuviesen la
disposicion y tiempo para dedicarnos momentos para interactuar con ellos y obtener
las informaciones necesarias.

Creemos que estos informantes poseen gran sabiduria porque “Al hombre sabio no lo
han instruido tratados cientificos sino la experiencia personal, el trato frecuente con
otros hombres, el sufrimiento y la lucha contacto con la naturaleza, la vivencia intensa
con la cultura” (Villoro 1996: 226). Por ello, escogimos a personas que poseen
diversos conocimientos y roles que el grupo de personas que viven en los lof mapu.

Se consideré a los siguientes agentes culturales flitakeche, kimiin che, bawentuchefe,
azumuwkile, zugumachife y wewpife, los cuales fueron entrevistados y nos entregaron
parte de su tiempo y conocimientos para aprender de la cultura mapuche. Es
necesario dejar claro que estas personas no viven en los mismos lof, proceden de
lugares diversos pero se encuentran en la misma entidad territorial llamada Xuf Xuf.
Ademas sefialamos a los informantes con el nombre del lof y el de las comunidades
con los nameros de titulo de merced. Esto lo realizamos por dar mayor informacion y
porque en la mayoria de las veces no se conocen los lof sino las reducciones 6

comunidades.
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La entrevistada fue la fiafia® aziimiiwkiile?* Maria Cabral Ancao y su esposo Segundo
Quidel Llanquitruf el fiitache?, quienes pertenecen al lof itligentu, (reduccién Mateo
Antén — titulo de merced 1590. Ver anexos mapas N°3).

La fiafia Maria Cabral y el fitache Segundo Quidel nos permitieron entrevistarlos, solo
habia que acomodarse con sus horarios. Por ser matrimonio y viviendo juntos
podiamos entrevistarlos en su casa facilitandonos la recoleccién de la informacion.

La papay?® Marta Carril Huenchu (+) kimiin che del lof piwjelifiin (reduccién Pedro
Carril — titulo de merced 1648. Ver anexos mapas N° 4). La papay Marta Carril nos
permitié entrevistarla con la condicion de hacerla escuchar el casste de la grabacion,
una vez grabada la conversacion.

Esos tres informantes fueron personas ancianas quienes son consideradas agentes
culturales de gran valor por su conocimiento de la cultura mapuche, puesto que en
ellos esta la tarea de entregar los conocimientos y consejos a las generaciones mas
jovenes, que en mapuzugun se conoce como gulamtuchefe.

El bawentuchefe?* que entrevistamos fue Sergio Peralino Huinca, cuyo lugar de
procedencia es Kozoplju. Se dedica a la recoleccion de hierbas y la preparacion de
remedios por encargo de las machis con quienes trabaja. Por esa razén le
entrevistamos por poseer amplios conocimientos de hierbas medicinales.

El bawentuchefe se mostro muy atento a las entrevistas, cunado le preguntamos si
deseaba ser entrevistado le gusto, y accedio, aunque resulto un poco dificultuoso
entenderle debido a la intensidad de alternancia de codigo® entre el mapuzugun y
castellano.

El consultar una machi®® nos producia un gran costo, por ello buscamos otras
alternativas para conversar y entrevistar a personas que conocen del conocimiento

médico mapuche. Para nuestro propdsito buscamos la oportunidad de conversar y

20 Nafia palabra utilizada entre mujeres, posee una connotacion de respeto por tratarse de mujeres de
mayor edad 6 por lazos familiares.
2L Aziwmuwkiileche se refiere a las personas que desarrollan ciertas areas del conocimiento como por
ejemplo la fiafia Maria Cabral quiebra el empacho a las guaguas, nifios (as), les reza, saca el mal de ojo,
realiza curaciones diversas con hierbas medicinales, es tejedora que en mapuzugun se denomina
(Z;ZUrekafe y gUmikag_e porque hace variedaq de disefios en los _tejidos.

Futakeche se refiere a las personas ancianas de las comunidades.
23 Papay designacion entre mujeres, los varones llaman asi a las mujeres con respeto y cuando no son
5)4arientes.

Bawentuchefe personas quienes tienen un amplio conocimientos de las hierbas medicinales mapuche,
son los encargados de preparar los diversos remedios.
25 Alternancia de codigo la entenderemos desde la teoria de acomodacién donde se afirma “que el
comportamiento verbal de los individuos puede ser visto como una reaccion ante el interlocutor. Se
supone, en general, que con la eleccion de la respectiva lengua o variedad, lo que el hablante hace es
adaptarse al interlocutor (‘convergence’), generando un acercamiento linguistico” (Sichra 1997: 3)
%6 Machi “esta constituido como propiciador de los espiritus ancestrales, combatiente de las enfermedades
y las fuerzas del mal, conocedor esotérico de los sagrados codigos y normas que velan por el bienestar
de la comunidad y gran conocedor de hierbas y remedios” (Bacigalupo 1993:15)
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entrevistar a don Antonio Cérdova, quien pertenece al lof jewpwko (reduccién
Chikahual Cérdova — Titulo de merced 1575. Ver anexos mapas N° 6).

Don Antonio Cérdova es Zugumachife?” intermediario entre la machi y los enfermos, él
es un sujeto relevante porque nos entregd sus experiencias referentes a las
reproduccion de los conocimientos medicinales herbolarios mapuche y su percepcion
respecto a la transmision de estos conocimientos en el Ambito escolar. Lo escogimos
porque era uno de los agentes mas criticos respecto a la labor de la escuela “San
Martin de Porres” en la transmision del conocimiento mapuche a los nifios (as) que
asisten a la escuela.

El wewpife®® que entrevistamos fue a Don Segundo Aninao que vive en el lof
pirkunche, (Reduccion Pirkunche). Su entrevista fue de gran ayuda para conocer el
conocimiento mapuche. Lo escogimos porque es un agente cultural que maneja la
oratoria mapuche, por lo tanto nos expresé su opinién referente a los conocimientos
medicinales mapuche que se difunden en la escuela.

c) Tercer grupo de informantes: Estos fueron dos personas que al pregntarles si
deseaban ser entrevistados y aceptaron, por lo tanto logramos conversar con Rossana
Yaupe Véazquez e Isabel Carril hija de la kimin che antes sefialada, ambas
informantes pertenecen al lof Gtligentu.

Unas de las entrevistas fueron compartidas por Javier Quiel Cabral, alumno tesista de
la cuarta maestria de Educacion Intercultural Bilingile que promueve la institucion
académica PROEIB Andes. Ha desarrollado su trabajo de investigacion también en el
territorio de Xuf Xuf por lo tanto sus entrevistas nos ayudaron a complementar nuestro

analisis.

3. Descripcién y criterios de seleccion de la Escuela 405 “San Martin de Porres”

La investigacion se realiz6 en la IX regién de la Araucania, en la ciudad Temuco, en la
provincia de Cautin, en la comuna de Padre de las Casas (Ver anexos mapas N° 1).
Siendo el punto de encuentro de la escuela es la comunidad Juan Huentelen y el lof*°

Rereko®*(Ver anexos mapas N°2). Es ahi donde se encuentra la escuela 405 “San

2 Zugumachife es la persona que interactia con el o la machi en el momento en que entra en estado de

Kduuymin (trance). Como zugumachife tiene que ser capaz de poder, retener, responder y dialogar con la

machi durante el trance, estas ceremonias pueden ser zatun, ulitun el gijatun y el machitun.

28 Wewpife es la persona que desarrolla un discurso formal llamado wewpin, a través de él desarrolla una

“habilidad para hablar y dominio de la palabra ademéas de tener un gran conocimiento histérico del lof y

muchos otros conocimientos.” (Diaz y otros 2001:22). Generalmente quien desarrolla ese rol son las
ersonas mas adultas.

® Lof se refiere a espacio sociopolitico territorial menor conformado por lof che: (grupos de familias), que

en la actualidad es conformado por un conjunto de comunidades segun la Ley Indigena N © 19.253.

% Rereko: aguas del pajaro carpintero.
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Martin de Porres”, el tipo de educacion es béasica desde NB1 a NB6 quiere decir desde
1° afio a 8° afo basico, con jornada escolar completa diurna (38 horas semanal)
atiende a unos 138 nifios, mas los 30 pequefios que asisten a educacion inicial.

La escuela posee una modalidad particular subvencionada. Lo privado se refiere a una
persona o un grupo que posee los derechos de la escuela, a ellos se les acredita como
sostenedor (es) quienes son los contribuyente que dotan a la escuela de recursos
econdmicos. Lo subencionado se refiere al aporte directo del Estado de Chile, quienes
operan através del Ministerio de Educacién, ellos fiscalizan y entregan los planes y
programas curriculares para que las escuelas puedan operar.

La escuela 405 “San Martin de Porres” pertenece al Magisterio de la Araucania cuyo
representante es la iglesia catélica. Ellos son los encargados de administrar la
escuela, aunque la entidad educativa posee un director quien tiene bastante
autonomia para trabajar en la escuela. Pero de alguna manera se recibe las directrices
que la iglesia propone, como por ejemplo a los nifios (as) que asisten a la escuela son
bautizados y reciben su primera comunién, por lo tanto se evangeliza a los educando y
a sus familias.

La escuela cuenta con seis profesores (as) titulados (as) en pedagogia en educacion
bésica, una licenciada en educacion parvularia y cuatro auxiliares que prestan servicio
en la escuela. También se reciben a alumnos (as) practicantes de la Universidad de la
Frontera de Temuco y de la Universidad Catolica de Temuco, con la Ultima casa de
estudios tienen un acuerdo que consiste en recibir a sus alumnos (as) de la carrera de
educacién béasica con mencién en intercultural bilinglie para que realicen su préactica
formativa y profesional.

Escogimos esta escuela porque en ella se ejecuta Educacion Intercultural Bilinglie
(EIB), ademas por ser una instituciéon escolar que imparte educacién formal nacional a
nifos (as) indigenas en una area rural. Una gran inquietud que nos surgié fue el
posicionamiento de un piira piurawe® que se encuentra en el patio de la escuela
(verfotografia pagina siguiente), y nos llamo la atencién verlo en aquel lugar. Si es un
simbolo mapuche que cada machi posee, entonces ¢por qué (ese pira plrawe)
estaba en la escuela? esta interrogante nos impulsé a observar qué pasaba en la
escuela, y como se producia la transmision y ensefianza del conocimiento mapuche

en el &mbito escolar.

% pira pirawe es un simbolo en forma de escalera que permite a la (el) machi ascender a dimensiones
espaciales propias de la cosmologia mapuche. Se supone que cada machi debe poseer el suyo en algin
sitio donde realiza sus curaciones. Estos simbolos mapuche se encuentran en muchas escuelas rurales
gue estan insertas en lof o comunidades mapuche.
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Noviembre 2004. Fotografia tomada al pira plrawe plantado en el patio de la escuela San
Martin de Porres.

3. Descripcidn y criterios de seleccion de los Sectores de Aprendizaje

Los sectores de aprendizaje son categorias que permiten agrupar saberes y
conocimientos de los cuales los alumnos (as) deben desarrollar durante su formacion
en la educacioén basica y media.

Los sectores de aprendizajes fueron creados para dar mayor organizacion al curriculo
escolar, con ello agrupar aquellas asignaturas que antes de la reforma educativa se
presentaban de manera aislada y sin vincularse con otra disciplina o asignatura.

Es asi como los sectores de aprendizajes estan vinculados entre si, lo que genera
desarrollar los Objetivos Transversales (OT) que estan destinado a incentivar la
interdisciplinariedad entre los diversos sectores de aprendizaje. Provocando en los

alumnos(as) ampliar las posibilidades de conocimiento y experiencias de aprendizaje.
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3.1 Sector de Aprendizaje Mapuzugun

El Sector de Aprendizaje (SA) de mapuzugun en la escuela “San Martin de Porres”,
responde a las necesidades de los alumnos (as) que asisten a la entidad educativa.
Los nifios (as) son mapuche wenteche los que viven en los lof mapu con su familias y
otros parientes, por lo tanto su socializacion esta muy ligada a la cultura mapuche.

Con la implementacion de la Educacion Intercultural Bilinglie se ha intentado tomar la
realidad cultural del lugar donde se encuentra la escuela “San Martin de Porres”, y

hacer pertinente la educacion de los nifios y nifias.

Escogimos las clases de mapuzugun por que nos parecid atrayente saber que existe
un sector de aprendizaje que aborda aspectos culturales mapuche, donde se intenta

promover la cultura mapuche.

A través de este sector de aprendizaje nos permitié conocer como se entregaban los
conocimientos medicinales mapuche, por lo tanto el sector de aprendizaje era un

puente para nuestro proposito de investigacion.

Otro criterio fue la lengua de comunicacion utilizada en las clases de mapuzugun,
siendo el castellano este nos permitié escuchar las clases y asi poder asistir a ellas

cuando se realizaban.

El idioma utilizado nos facilitdé como expresabamos anteriormente, pero nos fue
provocando cuestionamientos por que ambos facilitadores y promotores de
aprendizajes son hablantes activios del mapuzugun, y en las clases se dirigen solo en
castellano. Aunque nuestra investigacion no esta referida al uso de la lengua, no quita
nuestro interes y es un aspecto relevante que nos motivo para escogerlo en nuestras

observaciones de aula.

En el Sector de Aprendizaje (SA) de mapuzugun se ha recurrido a la cultura mapuche
para conceptualizarla, dividirla en objetivos y contenidos a trabajar durante un afio,
para ello realizan una planificacién que permita orientar el trabajo pedagdgico.

Las clases de mapuzugun son realizadas por la profesora mapuche y el asesor
cultural, ellos son los encargados de desarrollar una vez a la semana aspectos de la
cultura mapuche que han sido conceptualizados, como por ejemplo cosmovision,
wexipantu, hierbas medicinales entre otros.

Los contenidos mapuche que se imparten en la escuela responden a la
contextualizacién que establece el Ministerio de Educacion de Chile, en la revision de
las planificaciones que datan que del 13 de octubre de 2005, constatamos que las

planificaciones de mapuzugun poseen la siguiente descripcion: Objetivos
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Fundamentales (OF) y Contenidos Minimos Obligatorios (CMO) por niveles de
aprendizajes, segun ejes tematicos. Un eje tematico de las clases de mapuzugun para

NB 2 (3°y 4° afio) son “los animales” donde se expone:

Objetivo Fundamental (OF): Reconocer y aplicar nombres mapuche para describir
aves y animales de su entorno.

Contenidos Minimos Obligatorios (CMO): Conocimientos y significado sociocultural
y religioso mapuche de las aves y animales del lof mapu para realizar otras
agrupaciones.

Es necesario mencionar que en la revisibn de las planificaciones de NB 2 no
encontramos ningun eje tematico referido a la medicina mapuche, no obstante al
examinar las planificaciones de los diferentes NB nos encontramos que en NB 5 (7

afio) se expone asi:

Objetivo Fundamental (OF): Reconocer y explicar préacticas religiosas y medicinales
que permiten la conexién con otros elementos del universo mapuche.
Contenidos Minimos Obligatorios (CMO): Reconocimiento y significado cultural de

las practicas religiosas y medicinales mapuche.

Esto nos permitié darnos cuenta que las clases de mapuzugun se transmitian a todos
los Niveles Basicos (NB), no respetando las planificaciones segun grado de
complejidad y entendimiento de los nifios (as). En una conversacion informal con
Priscilla Espafia Carril que asistia al 8 afio de la escuela, me expreso que las hierbas
medicinales las habian tratado y que el Asesor Cultural las mostraba en clases. Y los
alumnos (as) como actividad habian realizaado un muestrario. Asi, entonces, le
expresé que podia prestarme su cuaderno de mapuzugun con el propésito de
revisarlo, asi nos encontramos con un titulo que nos era familiar “Conociendo las
hierbas medicinales de mi lof". Este titulo lo habiamos observado en una actividad en
NB 2 que se titulaba del mismo modo y con las mismas secuencias pedagobgicas
realizadas por la profesora y el asesor cultural.

Uno de los aspectos observados en las clases de mapuzugun fue el liderazgo de la
profesora encargada de iniciar las clases, mientras que el asesor cultural ayudaba a la
profesora y participaba pero con un rol secundario. Observamos que el asesor cultural
se dedicaba a cuidar los cursos y no ha realizar las clases de mapuzugun, esto nos iba

demostrando la participacion que le daban en el trabajo pedagdgico.
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Una vez en la escuela, constatamos que la profesora o el director decidian respecto a
las clases de mapuzugun, si se realizaban o no, la decisién no era del asesor cultural,
en muchas ocasiones él estaba preparado pero se disponia otra cosa.

El horario de clases de mapuzugun se ocupaba de acuerdo a las necesidades
pedagogicas de la profesora, ella decidia qué contenidos abordar, por ejemplo, en
algunas clases se continuaba con las clases de lenguaje y comunicacién o educacion
matematica.

Para ello procedimos a revisar el libro de clases®, en el apartado del Sector de
Aprendizaje de mapuzugun observamos lo siguiente: (Revision del libro fue realizada
el 25 de mayo del 2005)

2/4 Repaso de la actividad

3/4 Reunion territorial Origenes. No hay clases de mapuzugun

6/4 Dia de la madre

10/5 Realizamos la actividad de retroalimentacion, qué pasa con el cuidado

de vegetales y animales. Descripcion en mapuzugun: Nuxankayifi chem fii dewmayofin
fuke tafii ti koni mu ka ti fey antu.
No habia mas actividades descritas en el libro y los nifios (as) llevaban dos notas

escritas en el libro como actividades evaluadas.

3.2. Sector de Aprendizaje de Ciencia

Con la Reforma Educativa en marcha se intento ordenar las materias 0 asignaturas en
el curriculo nacional, para ello las ciencias naturales y sociales fueron reunidas en un
macro Sector de Aprendizaje (SA) denominado ciencia por lo tanto este se dividiria en
dos subsectores de aprendizajes, uno se llama comprension del medio natural, el otro
es denominado comprensién del medio social y cultural.

Escogimos el SA de Ciencia para tener la posibilidad de conocer las formas que
utilizan los profesores (as) para relacionar los contenidos expuestos en los planes y
programas de estudios y los contenidos del Sector de Aprendizaje mapuzugun.
Nuestro propésito es conocer las formas de subordinacién y matizacion que se realiza
en la practica pedagoégica. Si realmente se contextualizan los contenidos nacionales
con la realidad de los nifios (as) mapuche que asisten a la escuela “San Martin de

Porres”.

%2 Libro de clases es considerado un instrumento importante en el procedimiento pedgdgico. Es utilizado
para registrar lo acontecido cada dia trabajado, colocar las calificaciones de los alumnos (as).
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3.3. Subsector de Aprendizaje comprension del medio natural, social y cultural
Es necesario dejar claro que los Subsectores de Aprendizaje (SBA) de Ciencia son
dos, como mencionamos en el acapite anterior, pero en la practica educativa realizada
en la escuela “San Martin de Porres” los dos Subsectores de Aprendizajes los juntan,
porque segun la profesora que esta a cargo nos expreso que se relacionaban
muchisimo y era mejor trabajarlos juntos.

El Subsector de Aprendizaje que describiremos a continuacion se llama comprension
del medio natural, este incluye dimensiones centradas en la naturaleza, pero con una
mirada cientifica donde se realizan diferenciaciones entre organismos, seres vivos,
formas de reproducirse, habitat y valoracion a la diversidad biol6gica. En cambio el
Subsector de Aprendizaje comprension del medio social y cultural se abordan diversos
contenidos referidos a los grupos humanos, como estos alcanzan su desarrollo y
funcionamiento en el tiempo.

En la investigacion observamos en el subsector de estudio y comprension de la
naturaleza se utilizaba un texto para el estudiante, que es entregado por el Minsiterio
de Educacion de Chile*. De ese texto la profesora guiaba sus clases, podemos inferir
gue la secuencia pedagogica estaba relacionada con el libro, en actividades, textos y
permitiendo que cada nifios (a) trabajara con su texto en clases con la posibilidad de
llevarlo a su casa.

En estas clases de estudio y comprension de la naturaleza observamos que algunos
contenidos no mapuche se cruzaban con elementos culturales mapuche. Y cruzar los
contenidos para contextualizarlos a la realidad que los nifios (as) conocian.

Para retomar con el contenido del subsector en las clases de mapuzugun se realizaba
una contextualizacion con lo mapuche, por ejemplo en una clase observamos que la
profesora la designé “Describir el ambiente terrestre y acuatico” que en mapuzugun
llamo “Lelfun mapu mew — ko mu nimulen”

En el tiempo de investigacion del segundo trabajo de campo realizado en Chile, que
abarcaba desde el 25 de octubre al 26 de noviembre del 2004, logramos observar el
Subsector de Aprendizaje (SBA) de comprension del medio natural en Nivel Basico 2

(NB 2), y las clases de mapuzugun que son entendidas como un Sector de

% os libros y textos de estudio en Chile se entregan a todas las escuelas que imparten educacion basica
y media. La reparticién se hace cada dos afios de acuerdo a la disponibilidad de libros que posee el
Ministerio. Esta distribucién se hace a todo el pais y en especial a las instituciones educativas que poseen
alumnos (as) con bajos ingresos e imposibilitados de adquirir libros o textos de casas editoriales no
vinculadas al Ministerio de Educacion. Los libros entregados por el Estado estan sujetos a una revisién
previa de los maestros (as) donde estos deben leer y revisar cual es el material mas apropiado a la
realidad escolar.
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Aprendizaje (SA), asistiendo a las aulas de NB 2 y NB 3. El no tener topes de horario

nos permitia asistir a observar las clases.

Horario de clases que corresponde al afio escolar 2004: NB 2 (3 — 4 afio basico)

Horas Lunes Martes Miércoles Jueves Viernes
! Subsector de Lenguaje y NB 3 Sector de NB 2 Sector de Educacion
2 Aprendizaje Comunicacion Mapuzugun Mapuzugun Matematica
Lenguaje y
comunicacion
Educacion Lenguaje Lenguaje NB 2 Subsector de
Subsect'or ple Matematica comu?]iczi\ci}c’;n comu%iczicign Compresién del
4 aprendizaje medio natural,
Educacion Educacion Lenguaje y Lenguaje y social y cultural
matematica Matemética comunicacién comunicacién | (Conbinan dos
subsec)
5 Subsetor de Educacion artistica Educacion
Subsector aprendizaje Matematica Taller
Comprension Educacion fisica
6 . Educacion NB 2 subsector
Social cultural tecnolégica EstudioComprensién | Educacion
de la naturaleza Matematica
Taller
Subsector de Estudio Dirigido Educacion
3 besegyor_de aprendizaje Los nifios (as) fisica Los nifios (as) se
pendizaje Educacion artistica | escogen que estudiar retiran temprano
educacion
o - repasar
tecnolégica

NB 2 corresponde a 3 y 4 afio basico.Sector de Aprendizaje Mapuzugun. NB 3 coresponde 5
afio basico con el Subsector de Aprendizaje: Estudio y comprensién de la naturaleza

Durante el segundo y tercer periodo de investigacion observamos el subsector de

aprendizaje de comprensién del medio natural en Nivel Basico 2 (NB 2), no asi en NB

3 porque se cruzaban con las clases impartidas en NB 2. También asistimos a obsevar

las clases de mapuzugun en NB 2.

Horario de clases que corresponde al afio escolar 2005: NB 2 (3 — 4 afio basico)

Horas ., .
Lunes Miércoles Jueves Viernes
1
NB 2 Sector de

5 Mapuzugun

3

4

5

NB 2 Subsector Comprensién del
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6 medio natural

NB 2 subsector estudioy
comprension de la naturaleza

NB 2 corresponde a 3 y 4 afio basico.Sector de Aprendizaje Mapuzugun Subsector de
aprendizaje: Comprension del medio natural

4. Técnicas

Las técnicas que utilizamos para realizar nuestra investigacion fueron la observacion y
entrevistas. Estas técnicas nos permitieron el traspaso de fronteras y asi conocer a las
personas que ayudarian a realizar esta investigacion. Por qué decimos traspaso de
fronteras, primero porque logramos comunicarnos y hacer que nos confiaran sus
ideas, percepciones respecto a la cultura mapuche que se difunde en la escuela;
segundo porque dejaron de ver las diferencias entre la investigadora, que para ellos es
una persona estudiada (asi se les dice a las personas que han recibido formacién
universitaria) y los informantes de los lof mapu.

A continuacién describiremos las técnicas que utilizamos al momento de realizar

nuetsro proceso de investigacion.
4.1. Observacion

La observacion la entendemos como expresa Rodriguez et al (1999:151) “la
observacién es un procedimiento de recogida de datos que nos proporciona una
representacion de la realidad, de los fendmenos en estudio. Como tal procedimiento
tiene un caréacter selectivo, esta guiado por lo que percebimos de acuerdo con cierta
cuestion que nos preocupa”.

Esta técnica puede ser muy util para los trabajos de investigacion porque ayuda a
complementar los datos obtenidos a través de entrevistas u otros procedimientos.
Creemos que lo mas relevante de la observacion es que permite al investigador
obtener la informacién tal como ocurre, dependiendo de las interpretaciones que
puedan surgir de un acontecimiento.

En muchos casos la observacion permite conocer ciertas conductas que los
informantes tienen pero no expresan de manera oral, sino que las practican por lo
tanto esta técnica resulta una forma de conocer lo que hace cierto grupo cultural. Para
ello podemos ejemplificar con el siguiente suceso observado en trabajo de campo. “La

machi no quizo que le hablara, estaba observandome y no deseaba ser interrumpida.

25



Ella era muy brusca al hablar, estaba verificando si el remedio que me entregaba era
el correcto.” (Observacion realizada en septiembre 2005)

Otro aspecto importante de la observacion es que podemos seleccionar el contexto a
observar, es asi como se pueden entender como inmediatos y amplios. Estos a su vez
se conjugan, porque un aula es un contexto especifico, que puede resultar inmediato
si en ella hay nifios (as) y un (a) profesor (a) en ella dictando una clase, pero a la vez
es muy amplio sino sabemos que aspecto observaremos. Cuando lo sabemos esa
realidad se reduce a un elemento que deseamos conocer, por lo tanto la realidad
observada se nutre con otros aspectos que el contexto también ofrece y que de alguna

manera permiten corroborar, distinguir y comparar.

4.2. Entrevistas

Para complementar nuestras observaciones conversamos y entrevistamos a las
personas que fueron nuestros informantes. Nos intereso la técnica como medio para
acercarnos al conocimiento medicinal herbolario, y asi conocer qué piensan los
futakeches, azimuiwkile che, kimin che, bawentuchefe, zugumachife y wewpife
guienes poseen un conocimiento mas especifico de acuerdo a los roles que

desempefian en las comunidades.

5. Instrumentos

Los instrumentos son aquellas herramientas de trabajo que nos permitierén indagar, y
ahondar mas de la realidad escolar y de los lof mapu. Estos instrumentos fueron fichas
de registro de la escuela, de las planificaciones del Subsector de Aprendizaje
mapuzugun y de las observaciones de las clases. También utilizamos cuaderno de

campo y la guia de entrevista.

5.1. Fichas de registro
En este punto detallaremos los instrumentos utilizados que nos facilitaron la
recoleccién de datos generales y mas a especificos, siendo un apoyo necesario para

conocer aquellos aspectos inquetantes en la investigacion.

5.1.1. Ficha de la institucion educativa
La ficha de la institucion educativa (Ver anexos de instrumentos N° 1) que nos
permitid conocer aspectos fisicos y de organizacion de la escuela, como por ejemplo

nombre, tipo de educacion, sostenedor ubicacion geogréfica, superficie del terreno,
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superficie construida, numero de docentes, numero de alumnos, jornada y horario de

clases, etc.

5.1.2. Ficha de registro de planificaciones

La ficha de registro de las planificaciones (Ver anexos N° 2) del Sector de
Aprendizaje Mapuzugun, que corresponden a NB 2 y NB 3. Al revisar las
planificaciones anotdbamos en el registro con el objetivo de permitirnos mayor
facilidad de comparar lo que se realizaba en clases de mapuzugun, también poder
cotejar con las actividades que estaban sefialadas en el libro diario que utiliza cada
maestro que transmite un sector o subsector de aprendizaje y contrastar con los
cuadernos de los nifios (as).

Este instrumento fue muy valioso para la investigacion porque nos ayudé en:

¢ Permitirnos hacer comparaciones y andlisis de lo ocurrido en clases.

e Es facil de utilizar porque permite ocuparse en casa en trabajo de gabinete,
pero se necesita de otros datos obtenidos a través de observaciones de clases
0 fichas de registros de las actividades desarrolladas por la profesora y el
asesor cultural.

e Nos permiti6 conocer mas a fondo la realidad pedagdgica de la escuela “San
Martin de Porres”, como por ejemplo:

- La profesora que es la encargada de las clase de mapuzugun improvisaba sus
actividades, muchas veces no cumpliendo con la planificaciébn propuesta a
comienzo del afio escolar.

- Las clases de mapuzugun se ocupaban para reforzar a los nifios (as) para
encarar la prueba SIMCE o desarrollar otros contenidos que no habian sido
tratados en otros subsectores de aprendizajes.

- Constatar que en el libro diario se anotaban otras actividades que no se habian
realizado, ademas de escribirlos solo en mapuzugun como estrategia porque
entre los profesores (as) la maestra que dictaba las clases de mapuzugun es la

Unica hablante del mapuzugun con destrezas en escritura de la lengua.

5.1.3. Ficha de observacion de clases

La ficha de observacion de clases (Ver anexos de instrumentos N° 3), fue otro de los
instrumentos utilizados en el &mbito escolar fue la donde se resume aquellos aspectos
principales de las clases de mapuzugun, como por ejemplo, uso del mapuzugun para
expresar saberes, coOmo se transmiten los conocimientos medicinales herbolarios,

relaciona aspectos del conocimiento mapuche con conocimiento no indigena, etc.
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Este instrumento fue de guia para conocer ciertas practicas de transmision de
conocimientos, focalizandonos en algunas de ellas como por ejemplo: expresa
comprensivamente los contenidos medicinales mapuche, ubica el conocimiento en un
marco temporal adecuado, etc.

El instrumento posee aspectos que ayudaron a nuestra investigacion:

e Nos permitid analizar con detencidon las estrategias aulicas utilizadas en la
entrega del conocimiento mapuche, y ver si las estrategias y actividades
propuestas en el instrumento estaban realmente acordes con lo que se
realizaba en la préctica.

e Darnos cuenta que lo propuesto en la ficha de observacién de clases no se
reflejaba en el trabajo pedagdgico del asesor cultural y la profesora.

e Algunos supuestos inscritos en la ficha nos permitié6 comparar lo expresado por
futakeche en las entrevistas. Ejemplos: El asesor cultural posee un
conocimiento de las hierbas medicinales, usa el mapuzugun para entregar
consejos de recomendacién para buscar hierbas medicinales.

e EIl instrumento era incbmodo a veces porque debiamos detallar aquel
supuesto, entonces descuidabamos la observacion de aspectos relevantes que
acontecian en el aula.

e Darnos cuenta que el instrumento nos ayudaba a recoger algunas

informaciones muy especificas y no todo.

5.2. Guias de entrevistas

Para obtener la informacion utilizamos la técnica de la entrevista a profundidad. Segun

Miguel Martinez (1999: 65) “adopta la forma de una didlogo 0 entrevista

semiestructurada”. Las ventajas de esta técnica permiten aplicar una modalidad de

entrevista individualizada a profundidad con el fin de obtener datos mas detallados y

fidedignos. Se caracteriza porque la conversacion es cara a cara, entre el informalismo

y el uso de guias (Ver anexos isntrumentos N° 4) mas o menos estructuradas que nos

permitié, como su nombre lo indica, indagar de manera mas o menos profunda en

determinados &mbitos de la realidad sociocultural.

Estas guias nos permitieron:

e Unarigidez pero no absoluta, nunca con la premisa “eso voy a preguntar y solo

de ello deben responder”, porque en la practica no siempre los informantes
responden mecanicamente y no es necesario que sus respuestas sean las

acertadas o esperadas por los investigadores.
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5.3. Cuaderno de Campo

El cuaderno de campo fue un instrumento utilizado diariamente para registrar los datos
que se observan durante las semanas de trabajo de campo. Este instrumento tiene el
objetivo de registrar nuestras impresiones, reflexiones respecto a los conocimientos
medicinales mapuches y de los acontecimientos sucedidos en los lugares que

observabamos.

5.4. Radio grabadora

Junto con los otros instrumentos se utilizaron aparatos tecnoldgicos de apoyo que nos
facilitaron la investigacion. La radio grabadora fue de gran utilidad para grabar las
entrevistas de los informantes, y a la vez dejar verbalmente inscritas las impresiones
que surgian de las observaciones que se realizaron en aula y en otros ambitos

importantes para la investigacion.

5.5. Maquina fotografica

Otro equipo es la maquina fotografica que nos permitio rescatar distintos eventos que
considerabamos relevantes, entregdndonos la evidencia grafica que es la fotografia.
Las fotografias resultaron importantes porque han sido un complemento de nuestro
analisis y nos ayudan a que otros lectores puedan entender mejor como se recrean los
conocimientos mapuche en el ambito escolar.

De las fotografias que sacamos en la escuela pudimos observar que la institucion
escolar otorga a los elementos culturales mapuche como simbologia, instrumentos
musicales, a ellos les da un estatus de patrimonio reconocido y avalado por ella, en el
patio de la escuela existen mucha simbologia dibujada como: rewe acompafado de
canelo y es curioso porque en el territorio de Xuf Xuf no se utiliza canelo para
acompafar el rewe sino ramas de make, de manzano y de kiila. También se exponen
dibujos de kulxug, xuxuka, wifio, como elementos que distinguen a los mapuche y que
pertenecen a una cultura patrimonializada y reconocida. Vease en los anexos de

fotografias. (Véase en los anexos fotografia N°1)

6. Procedimientos para la recoleccion de datos

Al desarrollar nuestra investigacion, necesitamos de etapas que nos conducirian a la
obtencién de datos y vivencias que nos permitieron registrar aquellos testimonios que
serian insumos importantes para la investigacion. El conocer la escuela “San Martin de
Porres” y las personas de la comunidad a quiénes observamos y entrevistamos, fueron

situaciones que requirieron de tiempo y de relaciones sociales inspiradas en la
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confianza, situacién que dejaria de ser tensa a medida que ibamos relacionandonos
con ellos.

Es necesario explicar que las entrevistas realizadas durante los trabajos de campo no
fueron en mapuzugun sino en castellano, en algunas ocasiones realizamos algunas
preguntas porque comprendiamos que los informantes mayores al ser hablantes del
mapuzugun les era mas facil socializarnos sus informaciones y experiencias a través
de su lengua materna.

Creemos pertinente explicar que en las respuestas obtenidas en las entrevistas y
conversaciones informales con nuestros informantes, se ha mantenido la forma de
hablar sin variar la traduccién a un espariol estandar.

Como los informantes de la comunidad son hablantes activos del mapuzugun muchas
de las respuestas e ideas entregadas en las entrevistas y conversaciones eran
expresadas en la lengua mapuzugun, por ello debimos recurrir a una persona hablante
quien orientd y presto su ayuda con las grabaciones.

Por lo tanto, algunas de las informaciones expresadas en los capitulos siguientes
fueron traducciones que creemos, que son aproximaciones del mapuzugun al
castellano, para hacer notar esa situacion aquellas informaciones las dejamos
cerradas a través de corchetes [ ]. Finalmente para traducir las palabras vy
conversaciones mapuche hemos utilizado el grafemario “Raguileo modificado” que
propuso la Universidad Catdlica de Temuco, que es una adaptacion del grafemario

impulsado por el lingtista don Anselmo Raguileo.

6.1. Fases trabajo de campo
En las fases deseamos explicar el proceso de investigacion que se dividié en tres

fases, de las cuales se obtuvieron los resultados esperados.

6.1.1. Primera fase

El trabajo de campo realizado en el segundo semestre de formacién, se extendid
desde el 25 de octubre hasta el 26 de noviembre del 2004. Durante ese periodo
realizamos una investigacion titulada Representaciones simbélicas religiosas mapuche
que se recrean en una escuela con nifios de NB2 y NB3, esta investigacion nos
permiti6 adentrarnos a la escuela y empezar a conocer a las personas de la
comunidad. Ademés de intentar comprender como los conocimientos mapuche son
introducidos a la escuela y cudl es su tratamiento en el &mbito educativo.

En este primer trabajo de investigacion logramos comprender las deficiencias en la

literatura, es bastante ficticia o tal vez intenta especificar lo excelente que saldra un
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proceso de investigacion. Segun Garcia (2000) citado en Rodriguez
(1999)**Revisemos un ejemplo del modo en que las expectativas de un grupo de
profesores sobre el rol del investigador se van modificando progresivamente hasta
aproximarse a la idea que el investigador tiene sobre su propio rol: actuar como un
etndgrafo, separando sus funciones de las que corresponderia a un observador
externo.”

Pero una vez en la escuela es un tanto dificil dejar claros los roles del investigador y
profesor, entendemos que debe haber una relacion de reciprocidad entre informantes
e investigador, pero en algunos momentos los maestros responsabilizan a otros de sus
deberes educativos con los nifios (as), cuando uno les decia que era imposible
hacerse cargo de sus clases, el maestro asumia una posicion muy distante, situacion

que a veces provocaba tension.

6.1.2. Segunda Fase

El acercamiento inicial desarrollado en el trabajo de campo fue complementado con el
tercer trabajo de campo, con el tema de investigacion ya definido referido a los
conocimientos medicinales herbolarios mapuche transmitidos en la escuela. La
investigacion la iniciamos el 2 de mayo al 3 de junio del 2005. En este periodo fue
donde comenzamos la recoleccion de datos referidos a nuestro tema de tesis.

Para ello se desarrollé un plan de trabajo y cronograma donde organizamos el tiempo
a través de semanas, la visita a la escuela y a las personas informantes, conversar
con ellas para mermar la frialdad e iniciar un nivel de confianza.

Para poder recoger informaciones en la escuela utilizamos estrategias como organizar
un cuadro donde se detallaba las clases de mapuzugun y de otros sectores de
aprendizaje con el objetivo de no toparnos con las clase de mapuzugun. También
revisamos los cuadernos y trabajos de los nifios (as) que nos permitieron obtener
datos de clases pasadas y constatar si realmente se realizaban las clases de
mapuzugun en la escuela y si las planificaciones tenian relaciéon con los trabajos
realizados por los alumnos (as).

Las estrategias utilizadas para obtener informaciones en los lof mapu fueron las
siguientes: valerme de un werken® que en su mayoria eran nifios (as) de la escuela,

ellos muchas veces eran parientes cercanos, hijos, nietos, sobrinos 6 vecinos de los

% Rodriguez, Gregorio, Javier Gil y Eduardo Garcia 1999 [1996] Metodologia de la investigacion

cualitativa. Mélaga: Aljibe. Citado en Garcia Rolando. 2000. El conocimiento en construccion. De las
teorias de Jean Piaget a la teoria de sistemas complejos. Barcelona: Gedisa.

% Werken es un mensajero personal que tiene un logko o un lof para relacionarse con otro lof o la gente
del mismo lof. Una de las capacidades que ellos deben tener es la de transmitir y recepcionar fielmente
las palabras que le fueron encomendadas.
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informantes de los lof. A ellos les encomendaba preguntar por los informantes si estos
se encontraban o iban a salir lejos, si era asi preguntar cuanto tiempo les llevaria su
salida con el proposito de estar alerta para visitarles en los momentos en que se
encontraban con disposicion de tiempo, porque las personas que entrevistamos y
conversamos eran agentes culturales con roles especificos, por lo tanto no siempre se
encontraban en casa, como por ejemplo el zugumachife don Antonio Cérdova sale del
territorio y presta servicio a diferentes machi que lo necesitan para hacer sus trabajos
como machitun, asi también ocurria con el bawentuchfe Sergio Peralino quien esta
fuera de su hogar por la tarea de recolectar diversas hierbas medicinales.

Para que los informantes fuesen perdiendo ese temor de conversar temas culturales
con una persona desconocida, primero les invitaba a almorzar o tomar hierba mate®
con el objetivo de compartir con ellos, y lograr reciprocidad, sabia que al momento de
visitarlos ellos me atenderian bien y lograria entrevistarles.

Al iniciar esta parte del trabajo utilizdbamos los instrumentos propuestos, luego
revisamos aquello que nos faltaba y verifichbamos lo necesario para poder

complementar lo obtenido.

6.1.3. Tercera fase

El cuarto trabajo de campo lo realizamos desde al 29 de agosto hasta el 28 de octubre
del 2005, durante ese tiempo se completaron las informaciones que faltaban, porque el
trabajo de campo anterior nos ayudé a aprender de las experiencias, Yy
demostrandonos lo importante que es escuchar las grabaciones y revisar nuestras
anotaciones diarias para identificar aquellos aspectos débiles o los que necesitan
profundizarse mas para obtener un mayor provecho de la informacion.

De este periodo de investigacibn realizamos entrevistas, observaciones vy
conversaciones informales con nuestros informantes, las que nos permitieron crear
categorias emergentes que fueron obtenidas por las informaciones. Estas las
complementamos con las informaciones recogidas en las fases anteriores.

Las informaciones obtenidas fueron categorizadas en base de nuestros objetivos de
investigacion y unidades de analisis que permitirian organizar la informacién recogida.

Las categorias en un principio eran bastantes pero las fuimos seleccionando y

%8 EI tomar hierba mate es una actividad en la cultura mapuche, cada familia reune a sus miembros a
través del mate a compartir. Asi conversan, intercambian ideas y los mas adultos o ancianos expresan
sus experiencias a los mas jovenes. Una mujer se levanta en la mafiana y prepara el desayuno a su
familia y prepara el mate con hierba nueva (sin usar), después de almorzar se acostumbra tomar mate y
también a la once o tarde donde se bebe el mate acompafado de pan amasado 6 sopaipillas recien fritas.
Cuando llega a la casa un familiar o vecino se le sirve hierba mate acompafiado con pan u otra masa
hecha en el hogar, también se le ofrece huevo frito o duro para que el visitante pueda compartir junto a los
duefios de casa y los demas integrantes de la familia.
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trabajando con aquellas relevantes para nuestra investigacién, es asi como nos dimos
cuenta que muchas de las informaciones se podian unir porque tenian elementos
conjugables. Una vez seleccionadas las categorias fuimos seleccionado las
informaciones y permitiéndonos profundizar mas sobre aquellos aspectos.

En el cuaderno de campo realizdbamos nuestras anotaciones y para ello
organizdbamos el cuaderno con el objetivo que fuese (til. La division la realizamos asi:
el lado izquierdo para las categorias e ideas relevantes o especiales, este espacio era
muy delgado contando unos 6 cuadros de la hoja cuadriculada. Para identificar las
categorias utilizaba lapices de colores que me ayudaban a diferenciar unas de otras.

En el lado derecho escribiamos las observaciones de aula, de la escuela, del lof mapu

y de los informantes de la comunidad.

Organizamos las categorias de la siguiente forma:

Objetivos

Analizar de las
opiniones que poseen
los sabios, ancianos y

asesor cultural

respecto al
conocimiento
medicinal herbolario
que se difunde en la
escuela “San martin
de Porres”.

Analizar de las
opiniones que poseen
los sabios, ancianos y

asesor cultural respecto
al conocimiento
medicinal herbolario que
se difunde en la escuela
“San martin de Porres

Identificar las
préacticas de
ensefianza del
conocimiento
medicinal herbolario
mapuche, en el sub
sector de aprendizaje
mapuzugun.

Identificar las
préacticas de
ensefianza del
conocimiento
medicinal herbolario
mapuche, en el sub
sector de aprendizaje
mapuzugun.

Categorias

Opiniones de los
futakeche

-Transmision del

mapuche kimin en el lof
mapu

- Logko kiipan

Transmision del
bawen kimin en la
escuela

Estrategias del bawen
kimin en la escuela

Instrumentos y técnicas

Entrevistas

Entrevistas a flitakeche

Observaciones en el lof
che

Observaciones de aula
Entrevistas a los nifios

y nifias.

Observacion de las
clases de mapuzugun

Fichas de aula
aplicadas a la
profesora y asesor
cultural

Trabajos de los nifios
(as)

Entrevista a fitakeche

Observacion de las
clases de mapuzugun

Fichas de aula

Las informaciones las organizamos de acuerdo a los datos obtenidos, realizando una
separacion que fue mas util y beneficiosa, referente a las fuentes de informacion, ya
sean primarias o secundarias. Lo referido a las fuentes secundarias fueron

seleccionadas para que contribuyeran al analisis de los datos, nos organizamos en un
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félder las informaciones referidas a escuela, otro sobre medicina mapuche, otro de
conocimientos indigenas y uno referido planificaciones de escuela, Planes y
Programas Nacionales; logrando diferenciarlos y organizarlos mejor para la posterior
triangulacion.

Respecto a las informaciones obtenidas a través de entrevistas, las leiamos y veiamos
aquellos aspectos resaltantes que nos podian ayudar en la investigacién, los
apartdbamos para luego profundizarlos con otros informantes, respecto al tema o idea
gque habia surgido en el momento y que a veces merecia ser tratado.

La triangulacibn de datos, la realizamos con las informaciones obtenidas en
entrevistas, observaciones, conversaciones informales y fuentes secundarias
previamente escogidas. Las informaciones fueron expuestas para conducirnos a un
analisis de datos que enlazamos con la diversidad de informaciones obtenidas a través

de las técnicas aplicadas que nos proporcionaban diversos contenidos.

7. Nuestras dificultades y logros

Llegar a un lugar donde no éramos conocidos fue un paso dificil de dar, pero una vez
realizados los contactos nos dirigimos a la escuela para realizar la investigacion. Se
veia un poco dificultoso pero cada dia que pasaba los maestros y el director
empezaban a soltar esa gran tirantez que muchas veces era acompafada de
antipatia.

El mayor obstaculo que me acompafd hasta los ultimos dias lo denominé “malas
interpretaciones”. En la primera vez que asistimos a la entidad educativa para iniciar
los contactos con las autoridades de la escuela, las personas que me ayudaron para
que realizara la tesis en aquel lugar fueron el Nizol logko®’ José Quidel y el werken
agentes comunitarios quienes mantenian una organizacion territorial llamada Ayjarewe
Xuf Xuf®®; y a través de ella deseaban poseer la escuela para administrarla y
desarrollar educacién mapuche para los nifios y niflas que asisten a ella. Esa situacion
molestdé demasiado al director y a los profesores quienes tenian temor de perder sus
empleos, y mantenian una profunda rabia hacia la Organizacion territorial Ayxarewe
Xuf Xuf. Aunque la escuela no fue arrebatada a la iglesia catélica y al Magisterio de la
Araucania, la disputa y rencores se mantenia constantemente.

Por esa razon los profesores y el director pensaban que la investigadora pertenecia a

la organizacion y entregaba informacién constante de lo sucedido en la escuela.

37 Kizol logko es el lider socio politico religioso del rewe.

38Organizacic')n Territorial Ayxarewe Xuf xuf. se le denomina asi debido a la estructura sociopolitica
existente en el territorio, como reivindicacion sociopolitica y cultural mapuche. Aglutinando en un principio
a doce lof, de los sesenta existentes en el territorio.
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Aprendimos a comprender que uno como investigador esta cargado de prejuicios e
ideas, nuestra vision de la escuela era una institucion educativa debia funcionar en
orden y cefiirse a horarios establecidos, pero en la practica no es asi, las clases no se
hacian o el asesor cultural, en vez de realizar su trabajo cultural con los nifios (as),
debia cuidar cursos por la ausencia de algun maestro. Esto a veces nos colmaba pero
también aprendimos que era la dindmica y forma de funcionar de la escuela y los
actores educativos que trabajan en ella.

También entendimos que la profesora y el Asesor Cultural (AC) realizaban las clases
de acuerdo al desempefio de sus metodologias, organizacion de contenidos,
actividades y tiempos establecidos. Porque muchas veces pensabamos lo hariamos
de esta forma, asi resultaria mejor, y tratAbamos de ver aquellas debilidades o
dificultades de acuerdo a nuestra experiencia educativa como profesora con trabajo en
aula con nifios (as) pequefios (as). Es asi como entendimos la idea expresada por
Bertely “En etnografia educativa, quien investiga el comportamiento de los otros se
investiga a si mismo de modo indirecto” (2000:100).

Finalmente el no saber la lengua mapuzugun nos dificulté bastante haciéndonos sentir
que no lograriamos conversar con los futakeches y especialmente con los informantes
importantes como zugumachife y wewpife, quienes son agentes culturales de los lof
che y que poseen un vasto conocimiento del mundo mapuche, sus ideas y palabras en
mapuzugun eran bastantes complejas para nuestro reciente aprendizaje de la lengua.
Para ello debimos buscar ayuda para poder hacer las preguntas y después poder
transcribir las respuesta en mapuzugun, lo que tomaba largas horas de escuchar y
escribir, para después volver a escuchar con el hablante del mapuzugun para que
corrigiera los errores en la transcripcion, y asi mejorar los errores con la sexta vocal U

y la posibilidad de confundirnos con la letra e.

8. Consideraciones éticas

Para obtener las informaciones se necesité de previas conversaciones con los sujetos
informantes, aquellos que serian los gestores importantes de esta investigacion. Al
comenzar con las entrevistas se les explicaba el tipo de preguntas, asi evitariamos la
ansiedad y nerviosismo que manifestaban nuestros informantes, al recibir tantas
preguntas, cuestionamientos que les haciamos. Para poder grabarles siempre se
pedia la autorizacién, una vez terminada la entrevista o conversacion se escuchaba la
cinta con los informantes para que ellos no desconfiaran de la grabacion, lo que
originaba mucha risa en los mas jévenes y mayor impresion en los informantes mas

ancianos.
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En el ambito escolar para lograr transparencia se les socializ6 el proyecto y nos
comprometimos a entregarles copias de los resultados obtenidos con el objetivo de
reflexionar nuestras ideas y sugerencias para mejorar el trabajo pedagogico que se

desarrolla en la escuela, no queremos caer en las arrogancias descritas a continuacion

Por su parte el mundo académico ha avanzado en el estudio del conocimiento
mapuche, el mundo indigena no se beneficia de estos estudios, mas bien los
conocimientos indigenas han sido objeto de analisis de laboratorio por expertos no
indigena, sin fines aplicados para la escuela de EIB. (Loncon 1999: 150)

Por ello creemos que las sugerencias planteadas en la investigacion se entregaran al
director de la institucién escolar para que junto a la comunidad educativa reflexionen
las posibilidades de utilizarlas como una herramienta para el mejoramiento y
profundizacion del trabajo pedagoégico en la escuela. Por ello creemos que la presente
investigacion seria un aporte a la escuela y los agentes de socializacion que en ella
trabajan nos referimos al asesor cultural, sabios o diversos agentes culturales que
participan en actividades de entidad educativa. Esos agentes tienen la mision de
transmitir, ensefiar los conocimientos de la cultura mapuche en todas las areas
existentes. Esto permitiria que junto con la entidad educativa y comunidad puedan
repensar el tipo de educacion para los nifios y nifias mapuche, para que no solo
aprendan algunas palabras, bailes, cantos mapuche, sino conozcan que la recreacion
de los conocimientos herbolarios mapuche pueden ser tratados con valoraciéon y
reconocimiento.

En el momento de clases se procedid a preguntar al director y a la profesora de
mapuzugun si podiamos fotografiar las actividades que estaban realizando los nifios
en el patio y en aula. Creemos que es relevante el respeto a las informaciones que nos
entregaron y en especial a la confidencialidad que ellos depositan en la investigadora,
y también presentar las informaciones con veracidad para no ser irrespetuosos con
nuestros informantes y por ser nuestra investigacion un trabajo académico serio en el
marco institucional del PROEIB Andes.

También es necesario exponer que en nuestra investigacion deseamos agradecer a un
investigador que nos entregd sus informaciones preliminares. El cooperé en la
investigacion encargada por la Comisién de Trabajo Autbnomo Mapunche (COTAM),
fruto de la politica de Comision de Nuevo Trato y Verdad Historica, impulsado por el
gobierno de Ricardo Lagos para con los pueblos indigenas de Chile. 2003). De aquel
documento prestado extrajimos informaciones obtenidas a través de entrevistas
realizadas a personas del territorio pewenche e inapireche estas fueron de gran

utilidad porque aportaban a nuestra tesis en lo referido al conocimiento mapuche.
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9. Reflexiones metodolégicas

Estas reflexiones se hacen necesarias para hacer una revision y evaluacion al proceso
de recopilacién de informaciones y aprendizajes en los trabajos de campo. La
experiencia iniciada tras la investigacion en un comienzo de las representaciones
simbolicas religiosas, para luego interiorizarnos en la transmisién del conocimiento
medicinal herbolario mapuche que se entrega en la escuela San Martin de Porres.

En un comienzo encontrarnos en el lof nos hizo pensar y preguntarnos ¢como se
sigue recreando el conocimiento mapuche?, si los lof mapu son tan cercanos a la
ciudad de Temuco, donde los che viven en constante contacto con el mundo urbano.
Esto nos motivé a darnos posibles respuestas y entender la transmisibn como un
elemento importante en las comunidades mapuche, ver a las familias y a los agentes
culturales y educativos como personas relevantes en el traspaso de saberes,
conocimientos, formas de relacionarse con el medio natural y con las personas no
mapuche.

Las relaciones que no siempre son de armonia y reciprocidad con aquellas personas
qgue no conocemos, me hicieron reflexionar respecto al ideal de investigacion que
tenemos preconcebida, muchas veces nos guiamos por literatura referida a
metodologias de investigacion cualitativa, pero en la realidad esa metodologia sirve
para hacer mas solemne un escrito que debemos presentar 60 para conocer lo que
otros piensan de sus propias vivencias. Pero, muchas veces olvidamos nuestras
experiencias y recurrimos a otras escritas por autores y que suponemos acertadas y
validas, olvidando nuestras propias limitaciones, aciertos y aprendizajes; por cierto
estas reflexiones escritas fueron impulso del tutor que me ha acompafado en el
proceso de la investigacion.

De la investigacibn podemos destacar nuestros aprendizajes como aprender a
escuchar a los otros, con apertura y dedicacién no solo por cumplir con un instrumento
establecido, sino para comprender lo que piensan, desean para ellos y sus familias. A
esta labor de escuchar y poner atenciéon fue precedida por lo extrafio que me parecian
ciertas cosas, momentos, palabras y actitudes de las personas, la vida del mapuche
que vive en el campo es muy diferentes a la vida del mapuche que migrd, nacio y vive
en la ciudad solo evoca y recrea lo pasado.

Es por ello al estar extrafiada de lo sucedido preguntaba con respeto, porque habian
normas de comportamiento imposibles de negar y no obedecer, asi que eso me
ayudaba para comprender aspectos comunitarios existentes. Un aspecto de la

cosmovision mapuche creia entenderla, pero al escribir este trabajo de investigacion
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me doy cuenta que es muy complejo y que todavia nos quedan aspectos sin
comprender.

Creo que es necesario en cada trabajo de campo realizar una reflexion metodologica
de lo préactico, de lo imposible y lo posible, esto resultaria mas enriquecedor para
nuestra tesis final y para otras investigaciones. Expongo esto, porque a veces uno
establece limites, lo que no es negativo, pero al momento de saber las percepciones e
intereses que tienen otros actores no propuestos como personajes claves para
entrevistas y observaciones resulta muy restringido.

Y cuando uno escribe tiempo después y ocupa los datos para desarrollar temas y
categorias, muchas veces hemos pensado por qué no preguntamos a estas personas
respecto a tema, nos hubiese servido de complemento para ciertos temas. Esto nos
permite dos lecciones aprendidas, la primera, seguir los objetivos para no perder los
propésitos; la segunda no ser tan restrictivos e impedir conocer otras ideas y
experiencias de otras personas.

Creo que es sensato exponer lo siguiente, muchas de las ideas expuestas en el
andlisis de los datos y del mismo trabajo de investigacion, es solo un mirada de la
transmision de conocimientos mapuche en la escuela y aula; creemos que existen

muchas otras ideas que también poseen validez y pueden ser estudiadas.
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CAPITULO Il

FUNDAMENTACION TEORICA
1. Referencias teodricas
Para hacer referencia a las practicas de ensefianza del conocimiento medicinal
herbolario mapuche que se recrea en la escuela, se hace necesario ordenar los
conceptos que nos permitirdn dar una base tedrica en nuestra investigacion.
Debido a los hechos producidos después de 1989 - 1990 en Chile abordaremos la
implicancia histérica que propicio la Educacion Intercultural Bilingtie en Chile (EIB) a
través de un marco legal relevante para hacerla efectiva en el pais, esto nos permitira
contextualizar la realidad que presentamos. Luego desarrollar un punto denominado la
Educacion Intercultural Bilinglie en contexto mapuche para explicar con una base
tedrica la forma de abordar los conocimientos mapuche en el ambito escolar.
Nos acercaremos a las definiciones de Reproduccion cultural y capital cultural que
ligaremos con socializacion y transmision de conocimientos. Y de manera referencial
desarrollaremos la idea de cultura desde lo genérico, a través de tal nocion desarrollar
la idea de cultura mapuche que creemos que es la base que sustenta la transmision
del conocimiento medicinal herbolario.
Con el aspecto tedrico nos entregard las herramientas conceptuales que nos
permitiran comprender el capital cultural mapuche, referido al conocimiento de las
hierbas medicinales que se reproducen en la escuela. Por ultimo, expondremos los
diversos sistemas meédicos, sus conocimientos medicinales y como estos son
entendidos en Chile, para luego esclarecer conceptualmente la medicina mapuche,
como un aspecto relevante dentro de la cosmovision y las practicas de las

comunidades mapuche.

2. Marco legal de la Educacién Intercultural Bilingle en Chile

Durante mucho tiempo los pueblos indigenas de Chile no tenian ninguna Ley que los
amparara ante lo juridico como indigenas con derechos que respaldaran su vida en las
comunidades y en las ciudades.

Un vuelco politico democratico en 1990 el pais, conllevé cambios importantes para la
época, un ejemplo de ello es la Ley Indigena 19.253 que representa las aspiraciones
indigenas, que fueron expresadas en el encuentro de la ciudad de Nueva Imperial el 1
de diciembre de 1989, aunque las arduas discusiones en el Congreso Nacional les
llevo a los parlamentarios de entonces a aprobarla por unanimidad evidenciando con
ello que la sociedad nacional alli presente estaba conciente de las demandas

indigenas y era necesario restituir a los pueblos, sus derechos negados por afios.
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Esta Ley es producto de la reunion de muchos dirigentes, sabios, autoridades
tradicionales indigenas que se convocaron en Nueva Imperial el 28 de septiembre de
1993 para firmar un pacto entre los indigenas y el Presidente de la Republica, Don
Patricio Aylwin Azocar quién se comprometié a promulgar la Ley N° 19.253. Es asi

como se inicia una nueva relacion Estado y pueblos indigenas, segun Aylwin:

Cabe destacar el reconocimiento de la diversidad étnica y cultural hasta entonces
negada en el pais, la participacion de sus representantes en la conduccién de la
politica indigena del estado, la proteccién legal de sus tierras y aguas; el
otorgamiento de tierras fiscales o tierras particulares por el Estado con el objeto de
revertir el proceso histérico de jibarizacion de sus comunidades y el apoyo al
desarrollo econémico y cultural de sus pueblos y comunidades. (Aylwin 2001:29)

Es necesario explicar que la unibn momentanea de indigenas con el candidato
Demdcrata Cristiano, fue una alianza que buscé el apoyo electoral de los diversos
pueblos indigenas al candidato a la presidencia, a cambio le exigieron una Ley que los
reconociera. Si bien la Ley no recoge las aspiraciones, y tal vez no significa mucho
para algunas agrupaciones indigenas, creemos que es necesario mirarla como un
avance significativo en cuanto a educacién pues se constituye en un marco legal de
referencia para el disefio e instalacion en el pais de una modalidad educativa pensada
para la realidad indigena existente en las areas rurales y urbanas.

La Ley indigena va a impulsar a la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena
(CONADI) y al Ministerio de Educacion a crear un sistema de Educacién Intercultural
Bilinglle que responda a las necesidades de alumnos (as) indigenas que viven en
zonas de alta densidad indigena. Ante tal hecho la Ley Organica Constitucional de
Ensefianza (LOCE) N° 18.944 del 19 de marzo de 1990, permitiria normar la
educacion chilena a través de Contenidos Minimos (CM) y Objetivos Fundamentales
(OF), que debian cubrirse en todas las unidades educativas del pais, aunque esta ley
es considerada un “amarre” del gobierno de Augusto Pinochet (1973-1990), que
concede organizar el curriculo nacional para ser controlado permanentemente por
agentes del Ministerio de Educacion.

El Ministerio de Educacién y el Consejo Superior de Educacion serian los encargados
de establecer los Objetivos Fundamentales para cada uno de los afos de estudios de
la Ensefianza Basica y Media. Aunque dejaba un tipo de libertad; cada establecimiento
educacional tenia que fijar planes y programas de estudio considerados adecuados a
sus realidades con el objetivo de hacer cumplir los requerimientos del Ministerio de
Educacion referente a los OF y CM, convirtiéendose en un complemento a los

planteamientos fijados.
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El cumplimiento de la (LOCE) los planteamientos van a ser avalados por el Decreto 40
que establece CM y OF, asi cada escuela debia estructurar su curriculo de manera

que pudiera cumplir con los requerimientos estatales. Existe el compromiso de

De garantizar la libertad de ensefianza y de asegurar la real vigencia del principio
de igualdad de oportunidades educacionales significa que los establecimientos
deben ofrecer una base comin de caracter nacional, dé al mismo tiempo, cuenta
de los intereses y expectativas de las comunidades escolares. Entonces surge la
necesidad de crear planes y programas de Educacion Intercultural Bilingle.
(Cafiulef 1998: 147)

Esto significaba institucionalizar la Educacion Intercultural Bilingtie en el Ministerio de
Educacion labor que no era facil porque la institucion mostraba resistencia, es por ello
que la CONADI (Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena) tranza con el Ministro
de Educacion de aquel entonces don Sergio Molina quien colaboraba con el
presidente Patricio Aylwin, la creacion de politicas que beneficiaran educacionalmente
a los pueblos indigenas del pais.

Entonces se citaron a las personas que tuviesen alguna vinculacién con la EIB, se
recurrié también al consultor de la Organizacién para la Educacién Ciencia y la Cultura
de las Naciones Unidas (UNESCO) Massimo Amadio, colaboré intensamente la
Comision Especial de Pueblos Indigenas (CEPI) quienes se dedicaron al estudio e
investigacion de las condiciones legales que se generarian; los encargados fueron
Eliseo Cariulef y Francesco Chiodi.

Para desarrollar una base legal con fundamentos culturales, linglisticos, filosdficos,
etc, se realizaron diversas convenciones donde participaron indigenas que analizaron
los supuestos curriculares de la EIB, donde buscaban referencias teotricas y legales
que les permitieran “ establecer una educacion pertinente y funcional a los anhelos de
desarrollo y liberacion efectiva de los pueblos indigenas” (Cafiulef 1998: 149).

Los cambios muchas veces eran caminos infructuosos, la EIB no era, ni es un camino
para la liberacion, si pensamos que en Chile es una propuesta asumida por el Estado
a través de la cooperacion de entidades internacionales que entregan sus recursos
econdémicos para generar transformaciones educativas, a cargo de instituciones
coordinadas por el Estado como el Programa Origenes y el Programa de Educacion
Intercultural Bilinglie del Ministerio de Educacion.

Con la Reforma Educativa en marcha, como fue denominada en Chile, se buscaba la
modernizacién de la educacion y para ello se implement6é a las escuelas y liceos

subencionados la Jornada Escolar Completa (JEC), el Programa de las 900 escuelas
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(P-900)*, el MECE Baésico y MECE Media. También se crearon otros programas que
beneficiardn a la poblacién escolar como Red Enlaces, Proyectos de Mejoramiento
Educativo cuyos objetivos eran transformar los materiales educativos y la metodologia
en las préacticas pedagdgicas.

En ese marco de transformaciones la EIB se convierte en una propuesta politica que
permitiria buscar propésitos como rescatar, mantener y desarrollar las culturas y las
lenguas indigenas del pais, pero a la vez una formacién educativa congruente con los
requerimientos y necesidades indigenas del pais.

Ante tal situacion la CONADI crea su programa de apoyo a la Educacion Intercultural
Bilinglie que mas tarde entraria en convenio con el Ministerio de Educacion. Esta
tltima entidad estatal también propondria su programa creado en 1996, donde se
acuerdan metas educativas para los pueblos indigenas en relacién a los resultados de
su comunidad escolar y las metas del sistema nacional, como por ejemplo: Fomentar
los principios educacionales de calidad, equidad y participacion propuestos por la
Reforma Educacional.

Por ello se piensa que es pertinente adecuar el curriculo, contextualizar a la cultura
local, desarrollando préacticas pedagogicas adecuadas a los intereses, necesidades y

motivaciones de aprendizajes de los nifios.

Otra estrategia apunta a la contextualzicion de los OF-CMO-OFT para lograr
aprendizajes significativos mediante nexos permanentes entre saberes
académicos y los saberes locales, o bien mediante un tratamiento de los objetivos
y contenidos curriculares nacionales capaces de conjugarlos con los intereses,
necesidades, conocimientos y practicas de las comunidades en las que estan
insertas las escuelas.(PUC — FOCUS 2005:69)

Adecuar el curriculo no es tarea facil, por mucho tiempo no se reconocia las lenguas y
culturas de los nifios (as) indigenas, estos ultimos llegaban a la escuela con recelo de
lo que esperaban recibir tanto por nifios (as) no indigenas y los maestros (as) que de
alguna manera actuaban con xenofobia o discriminacién hacia los indigenas,
provocando en los nifios (as) un escaso o0 nulo reconocimiento de su ascendencia
indigena y cultural.

Es asi como el programa del Ministerio de Educacién comenz6 a considerar los

aportes de etnias y grupos sociales existentes en Chile, aunque en la actualidad el

%9 Programa de Mejoramiento de la Calidad de las Escuelas Basicas de Sectores Pobres (P-900)
“constituye un programa de apoyo técnico a los establecimientos escolares en situacion mas precaria en
cuanto a rendimiento y condiciones socioeconémicas de sus alumnos. Su proposito es atender de manera
diferenciada a los nifios en condiciones mas desfavorables para aprender y entregar a docentes,
directivos y nifios mas recursos técnicos y materiales educativos que los que reciben el resto de las
escuelas subvencionadas.” (Informe Final de Evaluacién del Programa de Mejoramiento de la Calidad de
las Escuelas Basicas Pobres P-900 2000: 6)
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programa solo atiende a los pueblos aymaras, atacamefios y mapuches, quienes
llevan propuestas en diversas escuelas, lo que da posibilidades a mejorar la educacion
a través de categorias pedagodgicas nuevas, siendo la alta densidad poblacional
educativa indigena un eje importante que permite organizar de diversa manera el
proyecto educativo, acorde a la realidad escolar.

La participacion comunitaria se pensaba como un obstaculo. Actualmente se ha
reorientado aquel significado a través de aportes a la gestién educativa, donde se
comienza a concebir un curriculo como proceso de construccién social donde se
intenta considerar el aprendizaje significativo y social, la contextualizacién al pueblo
originario del nifio, el aprendizaje, los conocimientos y la ensefianza. Donde los
maestros cuentan con la cooperacion de YATICHIRIS? en el mundo andino y de
Asesores Culturales Comunitarios (ACC) también denominados Kim che en los
diversos contextos mapuche. Estos agentes culturales posibilitan el acercamiento, se
espera que sea con una perspectiva holistica e integradora de las disciplinas,
contenidos culturales universales y comunitarios, y actividades pedagdgicas,
relaciones sociales de aprendizajes permanentes para desarrollar ejercicios de
metacognicion y desarrollo critico del pensamiento.

Para ello se necesitaba de propuestas mas innovadoras que dejaran a las escuelas
forjar sus proyectos, para ello nace el Proyecto Educativo Institucional (PEI) permite
“fundar la vision, la mision y los perfiles deseados desde una perspectiva de EIB, y se
materializa en la ideacién y desarrollo de objetivos (fundamentales y transversales) y
contenidos minimos complementarios, distribuidos entre los diferentes subsectores de
aprendizaje, a através de los cuales trabajar didacticamente la cultura y las lengua
indigenas” (PUC — FOCUS 2005:69 — 72).

Asi, cada escuela es capaz de elaborar su propuesta pedagoégica y curricular para
consolidar la EIB de acuerdo al contexto local, estos proyectos reciben ayuda directa
del Programa Origenes y de la aprobacion ministerial. También existe el Proyecto de
Mejoramiento Educativo (PME) accion educativa que relne a varias escuelas para
trabajar en un proyecto en comun, donde desarrollan aspectos linguisticos y culturales.
Estas dos propuestas permiten experimentar nuevas metodologias y en especial
consideran el contexto donde se aplicara el curriculo, en este caso el pueblo originario
del niflo o nifia; del aprendizaje, contenidos y la ensefianza, integrando los contenidos

universales y culturales o comunitarios en las actividades pedagdgicas.

“0 yatichiris “literalmente en aymara, significa profesor, pedagogo, maestro. Sin embargo, este concepto
es entendido en forma amplia como persona que tiene suficientes conocimientos, que tiene amplio
dominio del saber que lo habilita para ensefiar a nuevas generaciones” (Chipana 2002:45).
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Pero el Estado chileno ha creado otras propuestas para atender a la poblacién
indigena, una de ellas es Programa Araucania Tierra Viva*! institucion que fue creada
para responder a las necesidades de la poblacion rural e indigena. Entre sus
proyectos relevantes se encuentran los educativos donde se promueve el cuidado del
medio ambiente como parte un proyecto de Desarrollo Sustentable, con Identidad,
Participacién y Justicia Social. La IX regién de la Araucania, tiene un enorme potencial
natural, social y cultural en su territorio, enriquecido por su pluralidad cultural y

linglistica. Se cree que

La educacién es uno de los procesos mas importantes para alcanzar este objetivo
deseable de todos cuantos vivimos en nuestra Region. Los profesores y
profesoras constituyen uno de los actores principales en el proceso de orientar la
educacion hacia el desarrollo local y regional, con un componente ambiental
desde una perspectiva intercultural. (Cayumil 2005: 1)

Este programa ha desarrollado un trabajo focalizado con las escuelas y la comunidad,
dando énfasis a esta Ultima, lo que ha generado una participacién en los proyectos
iniciados uno de ellos ha sido promover el cuidado ambiental con una mirada

intercultural, por ejemplo:

Comuna: Galvarino
Escuela: Pelantaro.

Titulo del proyecto: Volver a Mirar nuestra Naturaleza Wifiotu azkintutuayifi ta ifi
mapu

Problema Ambiental Identificado (Tema que aborda el proyecto):Conservaciéon de
las Fuentes de agua de la comunidad, validando la importancia que tienen los
menokos, desde el punto de vista de la cultura mapuche para el equilibrio
ecoldgico. (Idib : 6)

Uno de los matices interesantes de este programa es la apertura para trabajar con
escuelas rurales donde hay escasa o nula poblacién indigena y desarrollar trabajos
con la comunidad a través de la interculturalidad como un pilar que permite mejorar las

relaciones interculturales con la poblacion no indigena.

4 “Este Programa, disefiado en nuestra Region, cuenta con el apoyo de la Unién Europea y abarca 58
escuelas basicas rurales y 7 Liceos Técnico-Profesionales Agricolas y Forestales, localizados todos en 14
Comunas. Su objetivo es promover la educacion ambiental desde una perspectiva intercultural, que
contribuya al desarrollo local y regional y al mejoramiento de aprendizajes contextualizados de los
alumnos y alumnas de las establecimientos participantes. Tiene un eje central en las relaciones entre
comunidad educativa y medio ambiente, entre escuela y Liceo y comunidad local o indigena. Cuenta con
el apoyo Técnico de las Universidades de La Frontera y Catélica de Temuco y esta articulado en red de
colaboracion junto a la Secretaria Regional Ministerial de Educacion de La Araucania y a la Corporacion
Nacional de Desarrollo Indigena-Subdireccion Nacional Sur Temuco. Se desarrolla en 14 comunas de la
Region de la Araucania: Angol, Purén, Los Sauces, Lumaco, Ercilla, Galvarino, Nueva Imperial, Chol
Chol, Carahue, Saavedra, Teodoro Schmidt, Toltén, Melipeuco y Curarrehue” (Cayumil 2006:2)
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3. La Educacion
Lo que describiremos a continuacion es una conceptualizacién de educacion, para ello
recurrimos a los siguientes autores que nos ayudaran a comprender mejor.

Para Humberto Maturana y Nisis (1999), la educacion es entendida como:

Un proceso de transformacién de vida conjunta con una orientacion definida por la
manera de vivir de esa persona que actia como padre o maestro. En este
proceso, el nifio se transforma en un tipo de ser humano u otro segun el curso del
entrelazarse de las emociones y actuaciones vividas por él o ella en sus acciones
recurrentes y recursivas con sus padres y maestros. Ademas, el punto de vista
implicito o explicito de lo que la educacion es o debiera ser para los padres y
maestros, depende de los puntos de vista que los miembros de la cultura tienen
acerca del conocimiento, propdsito de vida, y asuntos de la existencia material y
espiritual. Expresado en otras palabras, la educacion tiene que ver con el alma, la
mente, el espiritu, es decir, con el espacio relacional o psiquico que vivimos y que
deceamos que vivan nuestros nifios. (Maturana y Nisis 1999:41)

Esta concepcion de educacion esta muy relacionada con los conocimientos, saberes y
formas de hacer que posee una cultura lo que permite mirar a los individuos para
formarlos en la sociedad que se encuentran y que desean consolidar. Muchas veces
los grupos humanos a través de la formacion de personas desean desarrollar ciertos
aspectos que consideran relevantes uno de ellos puede ser la estructura cognitiva. Si
bien esta es una caracteristica individual, esta fuertremente relacionado con lo social,
aquellas estructuras son distribuciones, recreaciones del grupo humano dond enace y
crece, por lo tanto estd amrcado por el contexto sociocultural.

Para los mapuche la vision de educacién esta inscrita en una vision holistica, que

segun Javier Quidel (2006), la educacién mapuche propone

Los elementos en los procesos educativos como principio deinclusién y la
incompletabilidad, permitiendo ir al encuentro del y los otros diferentes, por ello,
ninguna dimension ya ctividad de la vida ésta separada de las otras, por lo tanto,
se abre a muliples formas de aprender.

Los espacios grupales permiten trasnmitir y hacer fluir las singularidades de cada
persona, alimentando con aspectos diferentes las reflexiones y vivencias de cada
persona. Es decir, lo colectivo se constituye a través de singularidades de quienes
lo conforman. (20006: 34)

Producto de los mdltiples contenidos existentes en la cultura mapuche, se entiende la
ensefianza y aprendizaje por lo tanto los dos planos, el primero esta referido a lo oral;
el segundo se refiere a lo practico. Alas personas se les transmite por medio del
discurso mapuche a través del mapuzugun, a los pequefios y jovenes se les hacen el
guban donde se enfatiza el az, y las actitudes de las personas.

En definitiva entenderemos como educacion a un sistema estructurado donde la

reproduccion y produccion cultural se hacen relevantes, asi el conocer y aprender
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permiten relacioanarse con los elementos que el contexto sociocultural ofrecen de
manera reciproca y complementaria, aungiue muchas veces no son iguales pero

diferentes que se relacionan en un mismo espacio.

3.1. Lareproduccién cultural y socializacién

Para comenzar en este punto abordaremos las conceptualizaciones de reproduccién
cultural y de capital cultural. La primera la entenderemos como un cumulo de
relaciones realizadas por un grupo humano con el propésito de perpetuar su capital
cultural. Esta reproduccion la podemos entender como formas de transmision de
conocimientos, saberes y practicas culturales que un grupo posee, ya sea
cosmovision, religisiodad, juegos, medicina, etc. Estas se convierten en capital cultural
que “presenta propiedades derivadas de su caracter incorporado, ya que su
acumulacion implica la interiorizacion del trabajo pedagogico de inculcacién y
asimilacion de un orden especifico a lo largo del tiempo” (Téllez 2002: 75).

Segun Garcia (2000: 61) entiende como capital cultural como las “maneras arbitrarias
pero legitimadas de valorar determinadas practicas y bienes culturales, por lo general
definidas, aunque no neceseriamente creados, por las clases dominantes...”

La reproduccién cultural y capital cultural estan ligados y se complementan para
mantenerse en el tiempo, “La combinacion de ambos mecanismos define el modo de
reproduccion y hace que el capital cultural vaya al capital y que la estructura social
tienda a perpetuarse (no sin sufrir deformaciones mas o menos importantes)”.
(Bourdieu 2003: 108).

Esta reproducién no es al azar, cada grupo familiar, grupo étnico y clase social conoce
qué elementos pueden convertirse en capital para poder transmitirlo en la sociedad
que desean formar. Es asi como se realizan acciones de legitimidad que pueden dar
sustento a su proyecto como pueblo, nacién y grupos ya conformados. A continuacion

mencionaremos una definicion de capital expuesta por Bourdieu:

El capital social es la suma de los recursos, actuales o potenciales,
correspondientes a un individuo o grupo, en virtud de que éstos poseen una red
duradera de relaciones, conocimientos y reconocimientos mutuos mas o menos
institucionalizados, esto es, la suma de los capitales y poderes que semejante red
permite movilizar. (Bourdieu y Wacquant 1995:82)

Como en otros pueblos y para los mapuche estos capitales no son estaticos, mas bien
existe una construccion social que los mantiene a traves de la articulacién con la vida

social y cotidiana, con los simbolos y las practicas culturales que se reproducen a
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diario por medio de transferencias que pueden ser limitadas y hasta provisionales que
permiten reificar ese capital obtenido por los mapuche.

Aunque el capital se modifique como producto de un contexto histérico y social donde
se reproduce, este necesita ser transmitido e incorporado a la sociedad, cuando esto

ocurre podemos recurrir a la designacion de habitus como

un sistema de disposiciones adquiridas, permanentes y transferibles, que generan
y clasifican acciones, percepciones, sentimientos y pensamientos en los agentes
sociales de una cierta manera, generalmente escapando a la concienica y a la
voluntad. Tales disposiciones suelen incorporarse desde la mas temprana
infancia, alo largo de la vida de los individuos, mediante todo un proceso de
socializacion multiforme y prolongaddo que posibilita la apropiacién del mundo, del
yo y de los otros. (Téllez 2002: 58)

Este habitus es un producto histérico incorporado que garantiza la permanencia en el
tiempo, como sefiala Bourdieu (1988: 110 — 111)* en Téllez (2002: 59) “Se plantea
entonces como el habitus es un “operador de célculo inconsciente” que nos permite
orientarnos en el espacio social sin necesidad de reflexionar sobre éste"

Las instituciones como la familia y escuela se encargan de transmitir su cultura en un
ambito cultural que les facilite ese proceso para mantener el capital cultural. Aunque
muchas veces arbitrarias van a necesitar de igual forma ser legimitadas y legitimantes
en el tiempo para ser sustentadas. Para ello muchas veces se utiliza la socializacion
como una practica adecuada que permita transmitir la cultura, de esta forma la

entenderemos como

Nuestras practicas, en tanto que son destrezas que ponemos en funcionamiento
cotidianamente en dominios compartidos con otras personas y en los cuales
somos socializados, proveen las condiciones necesarias para que podamos
reconocer los objetos, comprender como sujetos y, en términos mas generales,
podamos dotar de sentido al mundo en el que nos movemos. (Sepulveda sf:2)

La socializacion la entenderemos como “El proceso complejo y permanente de
adscripcion social de los individuos, por el cual adquieren selectivamente el
conocimiento, habilidades, valoraciones y disposiciones que les permiten actuar como
miembros de la sociedad a la que pertenecen” (Uccelli 1996: 54).

Esta implica elementos culturales claves que desean inculcarse en las personas, para
ello la educacion es escencial en un grupo. Para los mapuche esta educacion no
estaria limitada a la escuela sino a la familia, lof che donde se pueden transmitir

diveros elementos que hacen que los che puedan vivir en equilibrio tanto con las

42 Bourdieu, Pierre. Cosas dichas. 1988. Barcelona: Gedisa. Citado en Pierre Boudieu de Gustavo
Téllez Iregui. 2002. Bogota: Universidad Pedagogica Nacional.
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personas como con los seres de la naturaleza geh y newen, como lo expresa Javier
Quidel “En este sentido, para las sociedades indigenas y especificamente para la
mapunche, la educacion se desarrolla en todos los planos de la vida (social, religioso,
politico, cosmolégico, etc.), y del waj mapu como una realidad total e inseparable,
donde el che es parte y cumple una funcién mas dentro del todo como universo” **

Asi como pueblo los mapuche también han deseado la escuela en las comunidades
por lo tanto, estas también son las encargadas de socializar a los nifios (as) que
asisten a ellas y de manera indirecta a las familias que ven en la escuela una
poseedora de capital cultural necesario para su relacion con la sociedad no mapuche.
Aunque la institucion escolar vea y sienta de manera diferente, los mapuche la han
asumido con recelo, deseo e incontrolable entrega de poder para que otorge

educacion a las futuras generaciones, es asi como el profesor es

Designado y consagrado a todo agente encargado de la inculcacién como digno
de transmitir lo que transmite, y por lo tanto autorizado a imponer su recepcion y a
controlar su inculcacién confiere al discurso profesoral una “autoridad estatuaria”
gue tiende a excluir la cuestion del rendimienmto informativo de la comunicacion”
(Bourdieu 1996: 158)

El profesor se transforma en actor socializador relevante porque se le otorga la
obligacion de guiar y orientar los procesos de aprendizajes de contenidos expuestos
en planes y programas, también de valores, actitudes y formas de encarar la realidad a
la cual estan sujetas las personas socializadas. A veces estas formas no se reconocen
porque son tan delicadas casi invisibles pero que se practican como por ejemplo
buscar las palabras para fomentar la higiene, la responsabilidad escolar, hasta
fomentar la identidad de ser nifio (a) mapuche, las que forman parte de los rituales
escolares que hacen que funcione la institucion educativa.

Aunqgue en nuestros hallazgos de investigaciones podemos reflexionar la socializacién
escolar, muchas veces los actores como maestros y asesores culturales no reflexionan
de su labor educativa y de la socializacion que se promueven en la institucion escolar.
Asi lo exponen Ana Vasquez e Isabel Martinez (1996: 51) “Los maestros como
agentes de la socializacion, pero no perciben que aspectos de su comportamiento de
las interacciones que efectien estan contribuyendo a socializar a los alumnos, ni
perciben tampoco cuales son los valores que estan transmitiendo”.

Por tal razon es necesario exponer que la socializacion de los nifios mapuche deberia

estar direccionada por la familia un ejemplo de ello es el rol que ocupa la madre:

3 Comunicacion personal con Javier Quidel estudiante mapuche de la cuarta promocién de la maestria
del PROEIB Andes.
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El rol de la madre en la transmisién de la cultura, en los patrones de conducta, en
los aprendizajes de ser mujer, de cédmo actuar dentro de la sociedad, entre otros
aspectos, son ambitos de relevancia en la organizacién familiar mapuche. En este
proceso, y dados los escasos tiempos “de ocio” disponibles, sera a través del
aprendizaje directo, mediante la observaciébn de parte de los hijos, de
permanentes ensayos, de consejos dirigidos en asuntos concretos y de la
utilizacion de mecanismos como el ngilam , el epeu o el feyentun donde depositara
sus conocimientos y transmitira directa o metaféricamente a sus hijos.(Caro y
Terencéan 2006:6)

Con esta referencia no podemos negar que los nifios (as) estan marcados por las
interacciones con otros individuos y espacios que de alguna manera afectan su actitud
y posicién frente a las relaciones con los otros. Asi constatamos que los nifios y
jévenes son socializados no solo en la casa, sino en el campo, gijatun, y en
actividades donde se encuentren con mas integrantes del lof, asi los aprendices
estaran sujetos a observaciones mutuas tanto por el colectivo, como por las
actividades que ejecutan individualmente, que le ayudaran a aprender, conocer y
realizar actividades de acuerdo a su edad y kupan.

Las familias y los mismos mapuche buscan formas de perpetuar el capital cultural y la
transmision se hace fundamental para que las generaciones mas jévenes conozcan y
puedan convertirse en futuros transmisores a sus hijos u otros personas, es entendido

por Vasquez y Martinez (1996), como:

Un proceso de adquisicién por parte del nifio y, mas ampliamente, por parte de los
miembros del grupo de los conocimientos y saber hacer que son necesarios en el
contexto de interaccién social para establecer lazos sociales... procesos a través
de los cuales el nifio construye su identidad social y llega a ser un miembro
autonomo de los grupos a los que pertenece. (1996:48-49)

Las familias mapuche desarrollan la transmision del mapuche kimin a los nifios (as)
como parte de un proceso continuo y permanente donde el guian y orientan a los
aprendices a desarrollarse en un contexto comunitario, por lo tanto la socializacién de
conocimientos en la cultura mapuche es re-produccion y re-creacion de lo aprendido,
lo que permitira convivir y relacionarse con otros y, con elementos no visibles de la
naturaleza.

Pero es necesario tener en cuenta que esta socializacion va a depender de cada az y
kiipalme es la herencia consaguinea ya sea del padre o madre, los conocimientos que
se pueden transmitir obedecen a esas caracteriticas familiares. Aunque todos los
mapuche pueden recibir saberes y conocimientos, existen conocimientos restringidos
que son especificos, como mencionabamos en el capitulo de resultados respecto a la
medicina herbolaria como conocimiento especifico de los bawentuchefe y machi. Lo

sefalado lo explicaremos en los puntos siguientes.
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4. Cultura

La cultura comprende la totalidad de los aspectos técnico, materiales, institucionales
organizacionales e ideacionales de la vida social,” en las Ultimas décadas el andlisis
cultural ha puesto especial énfasis en este ultimo campo -al ideacional- ocupandose
de las manifestaciones simbdlico-expresivas de la cultura, tales como las religiones,
las ideologias, los mitos, las artes y el folclor, los preconceptos, las percepciones y los
conceptos e ideas" (Wuthow 1998:23).

Es decir, desde este punto de vista, la cultura, 0 mas especificamente cada cultura, es
concebida como una manera particular de organizar con sentido el mundo, la vida
propia y la convivencia.

Si pensamos que la cultura comprende diversos aspectos de la vida de las personas y
las sociedades, podemos entender lo que Rosaldo nos expone “la cultura abarca lo
cotidiano y lo esotérico, lo mundano y lo exaltado, lo ridiculo y lo sublime. la cultura
penetra todo” (1992:359). De acuerdo a esta definicion podemos entender lo complejo
y amplio que ello significa.

También nos apoyamos en el concepto que propone Joan Mélich: “la cultura es
interpretacion, comunicacién, cosmovision. La cultura es mediacién. Es una forma de
construir el mundo. Toda sociedad humana, desde la méas simple a la mas compleja,
posee una construccion global del mundo, que es precisamente lo que da sentido a su
existencia” (1996: 56).

De acuerdo a estas nociones de cultura podemos entenderla también como
significaciones materiales como artefactos, tipos de personas, relacién con el medio
natural, formas textuales y todo aquello que esta relacionado con las abstracciones
construidas por los grupos humanos la cual no esta detenida en el tiempo sino que es
dindmica y cambia permanentemente.

Lo interesante es observar que las comunidades histéricas y reales tienen una relaciéon
compleja con el patrimonio cultural que les fue dado y que les antecede. Este legado
cultural puede ser mantenido, interpretado, recreado, o también deslegitimado y
puesto en tela de juicio, segln los particulares desafios que se presentan a cada
generaciéon en el momento historico concreto en que existe. Vista la cultura desde otra

perspectiva Elicura Chihuaylaf propone:

(...) es la expresion que media entre la realidad social y la politica. En efecto,
aquella es el espacio en el que confluyen dialécticamente reproduccion y
produccién, tradicién y creatividad, individuo y comunidad, es por esto el espacio
predilecto para formular proyectos hegeménicos. Es decir, un proyecto social
basado en el manejo de la cultura autbnoma y de la cultura apropiada, apoyado en
un consenso activo, con la participacién democratica de todos los miembros de la
etnia. (Chihuaylaf 1990: 37)
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Cuando los grupos humanos son capaces de asimilar aquello que es parte del capital

cultural, que es util para su sobrevivencia, asi la cultura adquiere un rol unificador

el Estado contribuye a la unificacion del mercado cultural unificando todos los
cédigos, juridico, lingliistico, métrico, y llevando a cabo la homogenizacion de las
formas de comunicacioén, burocratica en particular (por ejemplo los formularios, los
impresos, etc.). (Bourdieu 1997: 105)

Es decir, lo cultural es la médula de un desarrollo para todos los pueblos, los que no
estan estaticos, desarrollan transformaciones que son producto del contexto histérico y
social que a menudo son mas fuertes y violentos para algunos grupos humanos, por
ejemplo para los mapuche la expropiacion de la tierra el convertirse provocd una
violencia que los marco y muchas enfermo al verse reducidos al territorio que les
habian entregado, aunque la tenencia de tierras poco se vié transformada, los
mapuche han creados formas de adaptacion que les permite expulsar aquellas ideas,
expresiones 6 asumirlas hasta incorporarlas en su material simbdlico y de codigos, con
el objetivo que su capital cultural se preserve.

Estos cambios culturales son asimilados por los grupos sociales, los cuales pueden
ser sistematizados de acuerdo a la organizacion y participacion de sus miembros,
permitiendo ordenar los conocimientos para ser transmitidos de generacion en

generacion.

hombres sin “cultura” no tendria acceso a los mecanismos de cooperacién social
gue hacen posible la produccion de vida. Entonces nos parece un tanto paradojico
querer reducir la cultura a un mero sistema organizado de simbolos. Aln si un
modelo cultural estd siempre codificado, esto es, organizado en sistemas de
simbolos significantes ya sea con el propdsito de vehiculizarlo en los sistemas de
comunicacioén o con fines de produccion y acumulacién de conocimiento.(Regalsky
2003: 25)

Y es asi como reciben un capital cultural el que puede ser entendido como “formas
especificas de bienes (sistemas y cddigos simbdlicos) que adopta la cultura.” (Téllez
2002:203), el cual no queda intacto, también es modificado y cambia de acuerdo a las
formas de pensar significar las expectativas que un grupo humano sostenga.

Los grupos humanos, para consolidar aquellas expectativas culturales, recurren a la
formacion de personas, lo que entendemos como educacion, que es el escenario
donde se permite la reconstruccion de la cultura. Aquellas reconstrucciones se
reproducen por negociacion de los significados entre los miembros que pertenecen a

esa cultura ya sea por diversas instituciones como la familia o la escuela.
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5. La cultura mapuche en la actualidad

La cultura mapuche estd vigente con algunas transformaciones, siendo una
caracteristica de las culturas en contacto. Pese a ello se conservan en los diversos
territorios mapuche® précticas que mantienen vivo el ordenamiento y produccién de
conocimientos, como los religiosos donde se lleva a cabo una identificacion y
elaboracion mas precisa de sus funciones especificas dentro del sistema cultural, un
ejemplo de ello es eluwun, machitun y we xipantu®.

Aquella clasificacion de expresiones culturales obedece a una necesidad fundamental
de mantenerse y proyectarse en el tiempo. Del mismo modo, la cultura mapuche ha
desarrollado métodos particulares de educar y reorientar aquellos procesos de
transmision. Para la familia mapuche el estar bien implica no sélo mi bienestar, sino el
bienestar colectivo de lof (comunidad) y los componentes del. Por lo tanto, es de
mucha importancia poder cautelar cada parte de el contexto para un desarrollo
armonico de las personas que habitan la unidad familiar.

Las unidades familiares han cambiado, antes del sistema de reduccion las familias
extensas eran muy comun encontrar, donde el hijo recién casado traia a su esposa a
la tierra de los padres de él, en cambio la mujer al contraer matrimonio debia irse al
territorio de su esposo, permitiendo a lo patrilineal perdurar. En la actualidad esa
realidad se hace cada vez mas escasa, las familias son nucleares donde viven padres
e hijos, con algun familiar de mas edad que no siempre son los abuelos de los nifios
(as). Esto se debe a que los jovenes en edad de casarse han debido buscar nuevos
lugares donde morar, las razones se deben la precariedad de tierra existente; otra es
la migracion del campo a la ciudad, los jévenes forman sus familias en aquellos
lugares y no vuelven a sus comunidades de origen, lo que lentamente los hace
desvinculares del lof y del piji mapu (espacio donde se desarrolla la naturaleza, rios,
montafas, personas, bosques, etc).

Las familias mapuche que viven en las comunidades ven a la tierra como un elemento

de la naturaleza que entrega conocimientos y aprendizajes. Los nifios y nifas

* Territorios mapuche: son los siguientes Wenteches, Nagches, Huilliche, Bafkenches y Pewenches.

4 We xipantu: es una ceremonia que se realiza los 24 de junio y que conmemora un fendmeno cosmico
que ocurre cuando se inicia su regreso a este lugar del hemisferio; lo que en mapuzugun se denomina
tuway (regresar al punto donde se partid). La palabra We xipantu se puede entender como regresa el sol,
volvio el sol o la nueva salida del sol. Esto sucede en el tiempo puken, cuando la fiuke mapu (madre
tierra) esta en periodo de renovacion de fuerzas.

Eluwun: ceremonia o funeral se puede observar una direccion directa entre los vivos y los ancestros
fallecidos. El velorio o kurikawin dura entre dos a cuatro dias. En el se hacen presente parientes, amigos y
vecinos invitados de los alrededores, los cuales permanecen un tiempo respetable haciendo turnos
duramente el dia y la noche previos al entierro definitivo.

Machitun: ceremonia de sanacién de enfermos realizado por la (el) machi.
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mapuche conocen la importancia de su entorno, lo que condiciona su che (persona),
por ello se llevan a los pequefios a participar de ceremonias o actividades que se
realiza en la comunidad, para que escuchen y observen todo lo que acontece a su
alrededor, de esa manera aprenderan las practicas culturales vigentes.

De esta misma forma aprenden la lengua mapuzugun, aunque en algunas entidades
territoriales no es hablado por los nifios y jovenes, solo los adultos o ancianos lo
practican. En aquellos sectores donde hay vigencia de la lengua su uso es de gran
vitalidad y préactica, donde existen diversos tipos de bilinglies con variedad dialectal de
la lengua.

Para los adultos, el mapuzugun es tanto la lengua de reflexion, por realizarse en este
idioma la mayor parte del entendimiento y comunicacion filoséfica y/o profunda entre
sus hablantes, como una lengua en reflexion, ya que el mapuzugun se va pensando y
analizando entre los miembros de esta comunidad linglistica. Sin embargo, sus
ambitos de accion no se restringen sélo al plano filoséfico de la reflexion, ya que su
uso atraviesa todos los contextos de la préactica habitual — desde lo cosmovisional
hasta lo pragmatico; desde la ritualidad magica hasta la ritualidad doméstica; desde la
reproduccion de relatos orales conocidos como epew hasta la transmision de lo mas
variados aspectos de la experiencia humana: politicos, sociales, economicos vy
religiosos.

El uso del mapuzugun es también un elemento diferenciador inter e intraétnico, lo cual,
sin embargo, no es extensivo a toda la comunidad linguistica, pues, para que el idioma
sea usado como elemento diferenciador se utiliza en su condicion de codigo
linglistico.

Lo elementos religiosos apuntan al gijatun*® como préactica ceremonial coherente con
una interpretacion simbolica y accional del mundo y es, al mismo tiempo, un espacio
dinamico de afianzamiento de los lazos sociales, asi como de revitalizacion cultural
desde el supuesto de que alejarse o desprenderse de las normas del az mapu
(caracteristicas esencia de la vida) el no practicar tal ceremonia seria una fuente de
consecuencias negativas.

Las comunidades mapuche practican el gijatun y poseen su gijatuwe y rewe que han
sido dejados por Chaw Ginechen (Dios). Las practicas reflexivas locales relacionan la
vigencia del comportamiento ceremonial con una concepcion cultural en torno al che y

su conductas en el piji mapu (la dimension en que habita el ser humano). Se ha

46 Gijatun ceremonia de rogativa que es llevada a acabo en un sitio especialmente dispuesto para este fin,
llamado gijatuwe. Su objetivo principal se centra en pedir a glinechen, asi como a los otros espiritus y
fuerzas, por la fertilidad agricola, por los animales y para librarse de las plagas y enfermedades o
cualquier otro desastre que afecte al lof (comunidad).
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constatado una conducta apropiada para el gijatun, ese ideal se debe al compromiso
de la comunidad ya sea moral y espiritual que asegure lo que el grupo requiere, que
de alguna manera es el equilibrio personal y de la comunidad.

Para lograr el bienestar y equilibrio los mapuche han recurrido a la cosmovision que
regula sus practicas culturales en los lof mapu, pero muchas veces esta busqueda no
solo se puede lograr a través de la cosmovision, sino necesita de un sistema medico

que pueda responder al equilibrio esperados por los lof che.

Es decir, todas las culturas desarrollan actividades teéricas (modelos médicos),
técnicas (materia médica) y roles (agentes) para enfrentar y tratar de solucionar
los problemas relacionados con la enfermedad y la recuperacion de la salud
(Pedersen 1989: 22)

En la cultura mapuche esa busqueda, es realizada por agentes especializados con
vastos conocimientos en la medicina, enfermedades y formas de realizar las
curaciones. Es por ello que en los puntos siguientes nos detendremos a exponer una
referencia referida a los sistemas medicos existentes, para luego dar énfasis al

sistema medico mapuche.

6. Los sistemas médicos

Los sistemas médicos aunque diferentes intentan mantener la salud y el equilibrio de
las personas. Estos sistemas a veces antagonicos desmerecen a otros por carecer de
un sustento epistemolégico en lo que refiere a conceptos, ideas y procedimientos.
Pero también hay sistemas que se relacionan a través de ciertos elementos como
tratamientos de hierbas medicinales conduciendolos a una complementariedad.

A continuacién presentaremos la posicion de un investigador argentino Duncan
Pedersen (1991) que expone una definicibn de sistemas médicos, que a nuestro
parecer es bastante apropiada para no desmerecer ni exaltar sistemas médicos que

poseen las diversas culturas existentes.

Se entiende por sistemas de salud al conjunto de elementos o componentes del
sistema social mas amplio, relacionado con la salud y el bienestar fisico, mental y
social de la poblacién. Propongo reservar la denominacion de sistemas médicos,
al conjunto organizado de recursos humanos, tecnologias y servicios
especificamente destinados al desarrollo y practica de una medicina para la
atencion de la salud individual o colectiva. (Pedersen 1991: 293)

Aunque existen diversos procedimientos que permiten curar enfermedades, en la vida
cotidiana las personas y los grupos sociales estdn imbuidos por la tendencia
institucionalizada del Estado que visualiza la salud de su poblacion proponiendo

acreditacion para los profesionales, uso de medicina, biotecnologia y tratamientos
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adecuados. Esto nos demuestra que la vision estatal induce a la creacion de sistemas

médicos reconocidos, validados y otros reconocidos pero subordinados.

Cuando existe tal subordinacion nos demuestra que nuestras sociedades no estan
abiertas a la existencia de tan variados sistemas médicos que de alguna manera
explican y sanan las dolencias de un grupo humano. Kleinman (1973: 159)*’ citado en
Pedersen (1991: 294) expone

Los sistemas médicos deben ser definidos como sistemas culturales, y que por
lo tanto resulta imposible entender los sistemas médicos, sin comprender el
contexto cultural del que forman parte. Desde la perspectiva, los sistemas médicos
estan sumergidos dentro de una realidad simbdlica al interior de la cual se
producen, se curan y se sanan las dolencias y enfermedades.

Debido a las transformaciones sociales y a la movilidad que permite a muchos
mapuche estar insertos en espacios donde pueden expresar sus ideas a la poblacién
no indigena. Podemos declarar que existe la necesidad de un didlogo entre mapuche y
Estado chileno, aunque se han iniciado reconocimientos que intentan conducir a la
comprension que permitiria a los individuos insertos en una colectividad reconocerse a
si mismos y a los otros que se desenvuelven en la sociedad.

Si no hay capacidad para mirarse el entendimiento cultural no permitird recrear lo
expuesto por Kleinman hace mucho tiempo, entender los sistemas de codigos,
simbolos y cosmologia, como parte escencial de los grupos culturales. Ya que para el
caso de los mapuche muchas de las enfermedades, dolencias y dafios se conocen y

explican a través de los elementos culturales.

6.1 Conocimientos medicinales en Chile

A continuacion describiremos los diversos los conocimientos médicos existentes en
Chile, para luego dar enfasis a la visidn en lo que respecta a la medicina herbolaria
mapuche.

Los conocimientos medicinales en Chile son diversos y responden a las creencias que
posee la poblacion nacional y los mapuche, aunque es dificil exponer con certeza qué
conocimientos medicinales practica cada grupo cultural, explicamos esto porque el
mismo contacto interétnico de los mapuche con la poblacion nacional los ha llevado a
movilizarse en diversos @mbitos medicinales.

Los conocimientos medicinales populares son el producto de las relaciones historicas

producidas por el contacto entre indigenas e hispanos de diversos lugares de la

47 Kleinmam, A. “Some issues for a compartive study of medical healing.” Int J. Of Socail Psyquiatry, 19
3-49: 159 — 165.
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peninsula. Con el transcurso del tiempo muchas de las practicas han variado de
acuerdo a la transmision y vigencia de esas experiencias en el tiempo.

Algunos autores exponen que las personas enfermas no realizan una separacion entre
medicinas, asi lo expresa Xavier Lozaya (1991) respecto a la medicina tradicional
“Para quienes curarse 0 alcanzar un cierto grado de salud y bienestar, es un acto
directamente vinculado a su cultura, su religién y el modo de produccién, no existe una
separacion real entre la medicina oficial y la “medicina tradicional™(Lozaya 1991:270).
El autor expone que no existe separacion de los conocimientos médicos, mas bien
creemos que muchas de las personas mapuche, realizan acciones de
complementariedad, porque ellos saben donde consultar, eso nos dice que hay
acciones pragmaticas por parte de los enfermos y sus familiares. Un ejemplo de ello
es que se concurrird a la medicina religiosa para atender aquellas enfermedades en
que la medicina cientifica oficial no da resultados efectivos, para sanar enfermedades
sicosomatica 6 mentales.

A continuacion realizaremos una division de conocimientos medicinales que se
practican y prestan utilidad a las personas.

Medicina oficial este sistema concibe a las enfermedades como proceso natural y
hasta espontaneo en las personas, no creen en las acciones magicas, sobrenaturales
0 comunitarias. La ciencia es su principal apoyo y medio para comprender las
enfermedades o desequilibrios que pueden ocurrir.

Las enfermedades pueden encontarse en un organo en especial como higado,
corazbén, pancreas, etc, para ello se procede a detectarlo para luego diagnosticar
mediante la observacion y examenes rigurosos a los pacientes, para seguir un
tratamiento que estd ligado a la aplicacién de remnedios o farmacos que a través de
compuestos quimicos que han sido decisivos en combatir enfermedades infecciosas.
Medicina popular esta cuenta con agentes que atienden una diversidad de dafios,
males y enfermedades. Podemos destacar los siguientes méicos o médicas,
yerbateros que poseen amplio conocimiento en hierbas medicinales como romero,
llantén, manzanilla, menta, cilantro, lavanda, nuez moscada, matico, liman, toronjil, tilo,
hierba de la plata entre otras mas. Los (as) veedoras de agua en la cual predicen la
enfermedad; los compositores de huesos ya sean fracturas o safaduras como las
denominan comunmente, ellos realizan cataplasmas, barros para sobar, cremas y
pafios para envolver partes del cuerpo dafiadas; las parteras que en la actualidad
guedan muy pocas por la insercién del sistema de salud oficial a las madres

embarazadas.
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Medicina religiosa: esta ejerce variadas atenciones pero en base a la creencia
religiosa catélica o evangelica del (a) curandero (a), realiza oraciones preventivas,
oraciones curativas, oraciones milagrosas, medallas, relicarios, peregrinaciones donde
se encomiendan a un santo o alguna virgen a través de mandas que se disponen a
pagar de acuerdo a la peticion, lo ofrecido y el agradecimiento que entregan las
personas enfermas. Grandes son las caminatas y procesiones dirigidas por lo
feligreses al santuario de lo Vazques, de Santa Teresita de los Andes, del Santo
Alberto Hurtado, de la Virgen de Andacollo, Virgen de Lourdes y la Virgen del Carmen
de la Tirana.

Aqui también se destacan las personas que quiebran empachos y rezan a los nifios
(as) “ojeados” por las miradas fuertes de los adultos.

Es necesario destacar que en la literatura referida a los conocimientos medicinales
aparece el conocimiento mapuche de las machi y bawentuchefe, para no minimizar
esa idea deseamos expresar en un apartado diferente la medicina mapuche y el

conocimiento medicinal herbolario.

6.2 Conocimientos medicinales mapuche
Desde antes de la llegada de los europeos a la regién los mapuche poseian un
sistema de salud propio con el cual hacian frente a las lesiones, malestares fisicos y
desequilibrios espirituales y sociales. La medicina mapuche posee una forma de
diagnéstico y tratamiento que incluye ceremoniales sustentados en las bases de la
religion,
Las ideas médicas y en todo lugar y época, fueron originadas en perfecta
concordancia con rituales religiosos. Desde los primeros albores de la humanidad
encontramos al hombre imbuido de una naturaleza mistica, pues se considera
espiritualizado toda la naturaleza y cosmos visible, sensible y presumible, sin

diferenciar los hechos naturales, pues estos Ultimos se continGan, se contemplan y
conviven con ellos. (Sanzetenea 1979: 32)

La religion mapuche ha entregado pautas normativas respecto de las enfermedades,
su significado, origen y tratamiento. De esta forma las enfermedades tienen su origen
por causas naturales, transgresion de normas y reglas sociales propias o de orden
espiritual.

Para los mapuche la salud esta integrada a todos los fenédmenos de la vida misma, el

estar bien o el estar mal, reflejan un estado de salud. En cada momento que se vive,
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por cotidiano que éste sea, se va evaluando el estado de salud y el transcurso de la
vida, que para los mapuche es posible conocer a través del pentukun.*®

Los conocimientos medicinales estan intimamante ligados con la tierra de una u otra
forma. Ya sea en el sentido de proveer a la (el) machi y a otros agentes de la salud de
distintos componentes como son las plantas medicinales, cortezas de arboles, raices y
minerales, es decir la forma en que el territorio y sus diferentes espacios influyen en la
salud de las personas. La relacion del hombre y los elementos que conforman la
naturaleza es muy estrecha en la vida mapuche.

Es asi como existe una organizacion que apunta a la integralidad de la organizacion
mapuche, desde el che (persona) que es la unidad minima, hacia fuera, podemos
encontrar los reyfima (las familias) y quienes los dirigen, los wiinenke che, es decir los
mayores; luego se encuentra el lof (comunidad), que es dirigido por el logko (autoridad
tradicional mapuche). Dentro de los reyfima se encuentran los agentes que se dedican
a la medicina mapuche, uno de ellos es el Bawehfe puede ser un hombre o mujer, en
algunas comunidades esta figura es poco prestigiada, pero en otras alcanza gran
prestigio. Su funcién es de recolectar los diversos baweh (hierbas medicinales) que los
especialistas machis encargan para realizar tratamientos de los enfermos que asisten
a verlas. Estas personas que buscan remedios tienen gran conocimiento de especies
vegetales e identifican los diversos ecosistemas en los que éstas se encuentran.

En la actualidad la coexistencia de distintas medicinas es innegable entre la poblacion
de nuestro pais y en la IX regién de la Araucania® constituye una situacion real, por
existir poblacion indigena mapuche®. La existencia de multiples sistemas médicos,
con origen en distinto contextos socioculturales, operan al interior de la poblacién. Al
convivir diversos conocimientos medicinales también es posible reconocer el procesos
de complementariedad entre distintos sistemas medicinales.

El ser humano se ve crecientemente afectado por diversas manifestaciones de

enfermedades que muchas veces se asocian a aspectos propios de la identidad

8 Pentukun: Es el acto posterior al saludo, en cada encuentro que se da entre personas, existe un
momento para preguntarse como esta y por su estado de salud, el de la familia y la comunidad entre
otros. En ese sentido el pentukun induce a una autoevaluacion constante de las personas a cerca de si
mismos, de su familia y ello implica que han de ser mas profundos y complejos.

49 1% Regién de la Araucania: se localiza aproximadamente entre los 38° y 39°30' de latitud sur. Su
organizacion administrativa estd conformada por dos provincias (Malleco y Cautin) y 31 comunas, con
una superficie total de 31.842 km®. La ciudad de Temuco es la capital regional y esta ubicada a una
distancia de 667 km? al sur de Santiago. La poblacién total de la region de acuerdo al censo de afio 2002
alcanzaba a 869.535 habitantes, esto es cerca del 5,8% de la poblacién total del pais. El 68% de la
poblacién es urbana, y el 32% restante rural, esta Gltima con un alto porcentaje de etnia mapuche. La
densidad regional es de 27,31 hab/km2. (IX Region/ La Araucania)

%0 poblacion indigena en la IX Regién de la Araucania: segln el censo de 2002 se estima que viven
203.211 mapuches, 15,5 por ciento del total de poblacién de la Araucania. (Estadisticas Sociales Pueblos
Indigenas en Chile Censo 2002).
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cultural mapuche de los individuos. En la actualidad existen patologias que la
medicina occidental no puede curar exitosamente, entonces los che enfermos deben
recurrir a diversos sistemas médicos que puedan satisfacer las demandas de salud
que presenta la poblacién, por la cual es posible encontrar a personas que utilizan de
forma paralela o0 en conjunto distintos sistemas medicinales, para encontrar una
solucion a las enfermedades que los aquejan. Es asi como observe al fiita che
Segundo Quidel Llanquitruf asistir al Hospital de Vilcin para que trataran sus intensos
dolores de estbmago, que segun la medicina occidental se relacionaba con cancer
estomago, pero como el flita che no sentia mejoria, asistia a una medica que lo
mantenia con baweh, y simultineamente se atendia con una machi que le daba
infusiones, brebajes de baweh.

Es asi como en el estudio llamado Plan Endégeno Sustentable para las comunidades
del Ayjarewe Xuf Xuf, se detectd que las personas que habitan los lof (comunidad) del
sector de Xuf Xuf sustentan distincion de enfermedades lo que provoca escoger los

sistemas médicos y los conocimientos que ellos albergan

Asi se afirma, por ejemplo, que en caso de “enfermedades leves”, o de
“enfermedades del cuerpo” o “enfermedades wigka” ... o de embarazo... “
enfermedades que requieren operacion”, etc. se acude al médico. En cambio,

“cuando hay xafentiin”, “cuando se ve anchimajen” ... “cuando hay enfermedades
que solo puede curar la machi (mapuche kuxan)”, entonces vamos a la machi”
(Centro de estudios culturales 2002: 63).

Pero si existe esa complementariedad, los mapuche también han asumido un
planteamiento valérico y social de los conocimientos medicinales que los hace
despreciar y combatir los conocimientos medicinales propios. Es por ello que en
muchos territorios mapuche la existencia de aquellos conocimientos fue mermando
hasta desaparecer como el de Pufiefielchefe partero (a) con la posibilidad de las
mujere embarazadas a los centros médicos como consultorios y hospitales.

Una de las razones por las cuales los conocimientos medicinales han desaparecido se
debe al deterioro ambiental que en la actualidad se vive, acompafiado de una
dramatica pérdida territorial, hace que la medicina mapuche esté siendo amenazada.
Muchas de las (0s) machi hoy en dia se han visto en la obligacion de efectuar largas
excursiones en busca de bawen® ya que en sus propias tierras o lof ya no existe
vegetacion nativa. Algunos, por su avanzada edad se ven en la obligacion de comprar
los remedios de hierbas a otras personas que residen en lugares en donde existe

mayor vegetacion. Es asi como nos menciona el bawentuchefe Sergio Peralino Huinca

°1 Bawen palabra en mapuzugun significa remedio.
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de Kozopju “No en un solo lugar tiene que ser, no en todo los lugares hay. En el cerro
Konldnwenu, usted puede pasar monte por monte no hay casi ese remedio, puede
encontrar foye, yaiten, laurel y nada mas, y manzanilla hay harto.” (Entrevista realizada
el dia 13 de mayo de 2005).

Otra razon se debe a la deteriorada condicion econémica de los bawentuchefe o
machi, los que se ven privados de estos recursos tan elementales para el ejercicio de
sus conocimientos medicinales.

También la medicina y los conocimientos medicinales estan en crisis por la pérdida de
espacios sagrados, los ecosistemas ricos en bawen que las (0s) machi preparan para
curar a los enfermos, estdn en manos de los latifundistas colonos o han sido
exterminados por las plantaciones forestales introducidas o simplemente arrasados
por el roce para dar paso a la agricultura intensiva que se ha implementado en las
regiones del sur de Chile.

Aungue es una realidad latente, con la modalidad de Educacién Intercultural Bilingle
muchos de los conocimientos mapuche estan siendo recreados en &mbitos escolares,
los que son incorporados a los programas escolares, con el fin de perpetuarlos, un

ejemplo de ello es el conocimiento medicinal herbolario.

6.3 Conocimiento medicinal herbolario mapuche

Las sociedades indigenas han contado con diversas teorias que son sustentadas por
conocimientos que explican las enfermedades y para ellas prescriben diversos
tratamientos para curar las dolencias. En la cultura mapuche esta realidad no es ajena
la medicina herbolaria resuelve muchos de los problemas de salud y equilibrio entre
los xokinche, por ello poseen una estructura jerarquica que posee el conocimiento
medico, de tratamientos y hierbas medicinales. Nosotros lo entendemos como una
compleja red de conocimientos y saberes que son adquiridos por linea consanguinea
que es heredada a través del az y kiipan.

La medicina herbolaria mapuche posee caracteristicas preventivas, y su mayor insumo
son las hierbas medicinales, donde la mayoria de los tratamientos esta basada en
ellas siendo su accion muy efectiva y reconocida. Aunque existe un conocimiento muy
general respecto a algunas hierbas que pueden mejorar o aliviar algunas dolencias del
cuerpo, el conocimiento méas especifico lo poseen los (as) machi y los bawentuchefe.
Para que pueda comprenderse mejor, el primero (a) son los curanderos (as) y el
segundo es aquel que recolecta, prepara los remedios, por lo general posee un vasto

conocimiento, muchos de ellos trabajan acompafiando a las machi, quienes mediante
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suefio 0 premoniciones conocen qué medicina dar 6 aplicar en el cuerpo del che
enfermo.

Pero también las familias de los lof mapu conocen la medicina herbolaria, ellas la
aplican a sus familiares cuando enferman, este conocimiento esta vinculado a la
experiencia y distribuido por edad y sexo, en su mayoria se conoce por las mujeres.
Muchas de las familias cultivan alguna hierba o planta medicinal en su huerta o deja
que crezcan en cualquier lugar, siempre observandola para después aprovecharla,
muchas veces las familias las arrancan con previo gijatu o con permiso de los geh
para extraer y luego hacer secar la hierba en un recinto seco y de preferencia oscuro;
asi en momentos de necesidad la hierba ya seca puede ser utilizada, esta aseveracion
la pude constatar en el trabajo realizado por un bawentuchefe.

Cuando le preguntamos al bawentuchefe Sergio Peralino respecto a poseer cultivos de
hierbas en la casa, este nos expuso. “Hay que tener cuidado a veces las plantas se
van y se escapan sus duefios se las lleva’, al preguntarle nos detalld6 aun mas
“depende de cada persona... hay gente que tiene buena mano y su cultivo da po’, hay
que esperar y pedir que dure”. (Entrevista realizada el dia 13 de mayo de 2005).

En sus comentarios el bawentuchefe nos expres6é que el cultivo se realiza pero
después hay que proceder a identificar los cuidados, por ejemplo de las heladas, el
tiempo que duran y cdmo extraerlas. El a menudo nos sefialaba que debia existir una
buena fuerza para extraer la hierba, y entre los testimonios que expone un libro de
investigacion de medicina herbolaria mapuche pudimos constatar lo siguiente “Dentro
de estas condiciones, afloro con mas fuerza la disposicion personal y el buen trato con
los lawen, “kume mollfe” “buena sangre™ (Duran et al 1998: 78).

El conocer de la medicina herbolaria es conocer del bawen, su conocimiento esta
vinculado con la experiencia, se debe conocer los diversos ecosistemas donde crecen
las diversas plantas y también su sexo, utilizacién y denominacién. Este saber no lo
hace mas que la experiencia, el trabajo continuo que puede hacer una machi o alguna
persona del lof que posee un familiar enfermo, si la machi es quien solicita
previamente debié haberse realizado un machitun ceremonia donde se conoce los
males y dolencias de la persona enferma, pero no todo depende de la machi sino de
los participantes aquellos amigos y familiares que acompafian al enfermo.

En cada curacion especial, la herboalria mapuche toma vital importancia es asi como
Duran (1998: 73) expone “Un lawenfe llega a saber en esta practica que cada
enfermedad requiere de una combinacion especial de weshake lawen, de fishu lawen,
de ruka lawen, mediando también la forma personalizada en que la machi tratante

aborda la enfermedad y su tatamiento”

61



En la medicina herbolaria mapuche es imposible dejar a un lado la cosmovision y la
religiosidad, ambas unidas hacen que la practica de la herbolaria se mantenga durante
el tiempo, no basta explicar las enfermedades y los fendmenos ligados a ellas, sino,

pertence a un conocimiento y practica detallado y profundo de la realidad.

7. Estudios relacionados con la transmision de la medicina indigena

En este punto presentaremos una revision que realizamos a dos investigaciones
presentadas por alumnos egresados del PROEIB Andes. Las investigaciones que
presentremos a continuacion son dos, la primera, corresponde a Leonardo Nina; la
segunda a Elizabeth Uscaymata.

La investigacion de Leonardo Nina Choque denominado “El uso de las plantas
medicinales primeras experiencias de diversificacion curricular en el distrito
educativo charazani — Curva.”

Esta referida a la diversificacién curricular en Bolivia, en especial en las unidades
educativas del Distrito Municipal de Charazani y Curva, provincia de Bautista
Saavedra, en el departamento de La Paz, Bolivia. El investigador escogio el lugar a
trabajar por encontrarse el grupo de médico itinerantes kallawaya quienes se
caracterizan por su sabiduria y el conocimiento de hierbas medicinales que utilizan
para realizar sus curaciones. De esta manera logro conocer como se realizan en las
escuelas la diversificacion curricular y como se incorpora a los médicos kallawaya a la
labor educativa. Por que en la practica existian muchos vacios debido que existian
elementos no defenidos como ¢ quién debe ensefiar?, ¢qué contendios ensefiar? y la
manera de combinar los contenidos propuesto por el Ministerio de Educacion en
Bolivia.

Una de las conclusiones que obtuvo fue la dedicacién en la formacién de un médico
kallawaya para ello necesitan viajar como parte de su formacién médica (porque se
aprende en procesos de curacion de enfermedades) y también el conocimiento de
medicina herbolaria. Pero la escuela realiza presion al no dar permiso a los aprendices
para que ellos viajen de esta manera se entorpece la formacion de una prendiz. Y a su
vez la medicina tradicional se ve afectada, disminuyendo en el tiempo.

El investigador propone en sus conclusiones que la escuela es una instituciéon que
reproduce la cultura occidental, pero es una alternativa que le permite la transmision
de la medicina herbolaria kallawaya.

La segunda investigacion corresponde a Elizabeth Uscamayta quien titulo su

investigacion como “ Medicina Qiru y curriculo en los centros educativos de hatun

Qiru”.
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La tesis también esta referida a diversificacién curricular pero en el Pera., y fue
realizada en el Peru, provincia de Paucartambo en la comunidad de Hatun Q’iru
ubicada en la cordillera oriental del sur del pais. En la comunidad sefialada la
investigadora visitd las escuelas para conocer los procesos de socializacion del
conocimiento médico, el rol que juegan los actores culturales en la trasnmisién de la
medicina Q’iru.

Uno de los resultados encontrados fue que el conocimiento médico se adquiere y
aprende en contexto familiar y de comunidad, es muy importante que los nifios (as) lo
conozcan por que en la comunidad se convierte en un instrumento de sobrevivencia.
La investigadora logro darse cuenta de la realidad educativa a través de las
observaciones de aula, entrevistas a actores educativos y padres de familias, es asi
como expone que la l6gica escolar es muy diferente a la comunal, por lo tanto los
profesores la desconcoen y no la comprenden, dificultando la ensefianza de la
medicina Q’iru en la escuela.

Entre sus resultados obtiene la vision de los padres de familia, ellos proponen que el
conocimiento médico debe ser transmitido en la escuela donde pueda ser escrito y
sistematizado.

Dandole a la escuela un rol de reforzador de la cultura local, ademéas de proponer
contenidos utiles para la vida dentro de la sociedad local (comunidad) y capacitarlos

también para la interaccion con otros grupos culturales.

7.1. Relaciones y diferencias con otros estudios de transmision de medicina en
ambitos escolares

Después de mostrar a grandes rasgos otros estudios realizados en diferentes paises
por personas de culturas diferentes, el primero Leonardo Nina aymara de Bolivia nos
mostraba la transmision de la medicina herbolaria kallawaya, el segundo Elizabeth
Uscaymata quechua del Perd, nos mostraba lo posible y las necesidades de trasnmitir
el conocimiento meicinal Q’iru en la escuela.

Ambos estan referidos a la medicina en un ambito escolar, y nos muestran las
posibilidades de abordarlos a través de la diversificacién curricular con el fin de
preservar la cultura local y médica.

En nuestro estudio exponemos que el trasladar los conocimientos medicinales
herbolarios mapuche al aula, podemos generar diversas transformaciones vy
transgresiones al ensefiar y aprender, por lo tanto creemos que no siempre es

necesario trasladar ciertos conocimientos medicinales a la escuela. En cambio los
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otros dos estudios si proponen la inclusion de la medicina Kallawaya y Q’iru en las
escuelas.

Lo comun que tienen estos estudios es la necesidad de transmitir conocimientos
medicinales en la familia y comunidad, dandole asi gran importancia a la medicina,
por que se entiende como un medio para sobrevivir y lograr el equilibrio con otros
hombres y con diversos seres que moran junto con las personas la tierra.

Finalmente, se producen dos ideas, una en comun con la investigacion de Leonardo
Nina donde expone el conocimiento medicinal Kallawaya privativo, y la otra divergente
el trasladar los conocimientos kallawaya al aula son una alternativa de reproduccion
cultural. En cambio en nuestro estudio también sefialamos que la medicina herbolaria
mapuche es privativa de algunos (as) machi, por lo tanto la introducciéon de su
conocimiento a la escuela es nulo, no se puede ensefar en la escuela, pero si un
conocimiento general que algunas personas pueden conocer, todo dependera de su
az.

Esto nos permite hacer la presente reflexion, no todas las culturas indigenas son
iguales aunque en muchos aspectos se parecen, pero su transmision y formas de
hacer medicina esta relacionada con la cosmovision y las formas de entrega estan
ligadas a la familia y comunidad. Por lo tanto al encontrarse arraigada a la cultura local
se hace necesario repensar la cultura escolar por que esta posee otras formas de
transmision que muchas veces alteran o no permiten su desarrollo, esta ultima idea se
hace necesario replantearla antes de realizar un curriculo diversificado o curriculo

contextualizado en Chile.
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CAPITULO IV
RESULTADOS
DESCRIPCION DE LOS LOF MAPUY LA ESCUELA SAN MARTIN DE PORRES

1. Contexto de los lof che

En el transcurso del tiempo, el territorio mapuche se vio transformado por la
intervencion del Estado chileno, es asi como nacen las reducciones® entendidas como
una limitada cantidad de tierra®, bajo Titulos de Merced que se entregaron desde
1884 hasta 1929 y disponian que los mapuche debian recibir un titulo gratuito
entregado por el Estado debido a las tierras que poseian. Por su calidad de gratuito se
le otorga ese nombre de Titulo de Merced que seria registrado por la caja de
colonizacién, a través de la Comision Radicadora de Indigenas y la Comision de
Titulos de Merced. Esta situacion legal es llamada Pacificacion de la Araucania, de
esta manera los mapuche debieron enfrentar una situacion muy diferente a la que
estaban acostumbrados, poseer gran cantidad de tierra y territorio, donde se
establecian con otros xokinches® quienes ocupaban un espacio geografico y recursos
naturales en comun, porque estos les entregaban elementos para la sobrevivencia,
como por ejemplo agua dulce, vegetales, lugares aptos para establecerse y asi poder
perpetuar la reproduccion social y cultural.

La vida de los mapuche se vio nuevamente transformada después del golpe Estado de
1973, se vieron obligados a aceptar la division de tierras impulsada por el gobierno
militar de 1973 a 1989, donde la administracién estatal se concentré en el proceso
divisorio de tierras cuyo objetivo era eliminar las reducciones mapuche creadas por los
gobiernos liberales (1861-1891) y oligarquicos (1891-1920) después de la ocupacion
militar en la Araucania. Por ello, se decretd el DL N° 2.568 de 1978 y el DL N° 2.750

*2|_as reducciones se impulsaron dividiendo a los lof che, separando familias y agrupando a otras que no
tenian parentesco, también el Estado nombro y dispuso a caciques 6 jefes que por tradicion no lo eran,
provocando disputas fuertes y grandes desconfianzas, debiendo recurrir a las autoridades de gobierno y
tribunales de justicia. Asi “oper6 de diversas maneras, pero la mas comun consistio en otorgarle al duefio
de casa la tierra que tenia abierta, cercada, limpia para la agricultura; esto es, evidentemente trabajada.
Las tierras de montafia casi nunca se les reconocieron, como tampoco ocurrié con las tierras de grandes
vegas o lomajes que no estaban siendo trabajadas por el momento. “Se nos apreté como el trigo en un
costal”, le dijo Taita Cayupi, viejo sabio mapuche, a don Toméas Guevara (Bengoa José 2002: 55).

%3 | a limitada cantidad de tierra es una situacion que hasta en la actualidad sigue latente, segun el estudio
realizado por la Organizacion Ayjarewe Xuf Xuf las familias “cuentan con una superficie inferior a 2
hectareas, y un 10% del total de la poblacién no posee mas de 0,5 has para producir’ (Organizacion
Ayjarewe Xuf Xuf. Kimeletwam. 2002: 84) Pero el sistema de reduccién no solo signific6 poseer menor
cantidad de tierra, sino, trajo diversas dificultades de orden simbdlico y ceremonial “Hoy hay un conflicto
en la comunidad ya que la division que se hizo de la tierra con la ley de reducciones, dividié el nguillatuwe
gue habia y también el paliwe” (Durén, Teresa 1998: 34).

* Comisién Radicadora de Indigenas y la Comision de Titulos de Merced que fueron creadas con el
objetivo de agilizar el proceso de radicacion y reduccién de los indigenas, en especial del pueblo
mapuche que habitaba grandes cantidades de tierra.

%% Xokinche se entiende como grupo de personas.
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de 1979, que promovia el concepto de propiedad privada, provocando la subdivision y
venta de tierras: “disponen en su articulo primero que a partir de la fecha de
inscripcion en el registro de propiedades del Conservador de Bienes Raices “las
hijuelas resultantes de la division de las reservas dejaran de considerarse tierras
indigenas a sus duefios y adjudicatarios” (Bustamante y Quidel 2001: 99).

Con el surgimiento de la CONADI*® las reducciones se denominan Comunidades
Indigenas, y comienzan a ser inscritas en la Oficina de Asuntos Indigenas de la
institucion estatal, debiendo cumplir con los requisitos que la Ley Indigena 19.253 les
exige.

Con la Ley Indigena la tierra mapuche y los grupos de personas que la habitan pasan
a llamarse comunidad Indigena®’; no obstante, los propios mapuche le otorgan a la
comunidad el nombre de lof que es pensada como grupos de familias extendidas que
viven en posesiones contiguas, un lof esta formado por diversos lof che conformados
por linajes patrilineales que se unen bajo la tutela del padre de familia.

Para desarrollar conceptos surgidos en las entrevistas e informaciones obtenidas a
través de conversaciones, deseamos exponer el concepto de lof y lof che, por ello es
importante explicar con base tedrica, el concepto que utilizaremos en nuestros analisis
posteriores. El lof es un concepto propio del pueblo mapuche, hace referencia a lo que
hoy en dia se intenta erroneamente denominar como comunidad. “Lof son unidades
basicas fundamentales que estan constituidas por firen o familias y que se delimitan
por accidentes geograficos significativos adquiriendo el nombre de las fuerzas y

cualidades del lugar delimitado por esos accidentes geograficos” (Quidel 2004: 6).

Podemos entender a los diversos lof che como unidades socioculturales que tienen
una cantidad de familias que estan unidas por vinculos consanguineos patrilineales y
en su mayoria estan emparentadas con otras familias de otros lof che. Este
parentesco se basa en las mujeres que contraen matrimonio y deben vivir en el lof che
del esposo. De esta manera los mapuche estan conformados por familias extensas o
nucleares de acuerdo a la cantidad de tierra que exista en las familias. A menudo los
nuevos matrimonios conforman familias nucleares, pero sin olvidar lazos de

reciprocidad y normas sociales por las que los miembros de una familia aportan mano

°® CONADI es la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena creada bajo el gobierno de Patricio Aylwin
Azdcar con el objetivo de buscar entendimiento con los pueblos indigenas en Chile, esta institucion estatal
estd amparada en la Ley Indigena 19.253 promulgada el 5 de octubre de 1993.

" El concepto de Comunidad Indigena se expresa en la Ley 19.253 a través del articulo 9° “se expresa
“para los efectos de esta ley se entendera por Comunidad Indigena, toda agrupaciéon de personas
pertenecientes a una misma etnia indigena y que se encuentren en una o0 mas de las siguientes
situaciones: - Provengan de un mismo tronco familiar, Reconozcan una jefatura tradicional, Posean o
hayan poseido tierras indigenas en comdn y Provengan de un mismo poblado antiguo.” (Ley Indigena
1993: 9)
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de obra bajo determinadas condiciones, recibiendo parte de la produccion agricola que
puede ser trigo, hortalizas y papa como retribucion. Un ejemplo de ello puede ser un
hijo que coopera con su padre en el trabajo, éste le retribuye con parte de la
produccion, pero también el padre y el hijo producen y consumen en y para su familia.
Padre e hijo realizan un trato “el tener trigo para el afio”, eso requiere un proceso de
trabajo y esmero, juntos limpiaran y prepararan la tierra para cultivarla, la semilla sera
comprada a medias, sembraran y después cuidaran las plantas de trigo que nacen,
esto requiere vigilar de las aves y animales como gallinas, loros, perdices, chanchos y
ovejas que pueden entrar al cultivo y “gozar” como a menudo se le llama, el cuidado

se extenderd a las plagas y malezas que destruyen la siembra.

Cuando el trigo se encuentra maduro y granado se procede a buscar una maquina
trilladora que permitira realizar la cosecha, a ello se suma el kejuwin entendido como
la ayuda reciproca y el inkatuwin se produce cuando una persona visita a otra para
pedirle ayuda en la cosecha. Esto permitira que la cosecha obtenida se dividir4 en dos
para que padre e hijo destinen cuanto dejaran para el consumo del hogar y cuanto

puede ser vendido en la ciudad.

Estas unidades familiares se relacionan con otras por el maftin®® con otros lof che,
también existe un intercambio de saberes y conocimientos a través de las invitaciones
y participaciones en el gijatun, eluwun® y otras actividades culturales; podemos
pensar que el lof che posee un significado de pertinencia importante, es muy comdn
escuchar a las personas referirse a otras a través del apellido del lof al cual

pertenecen, y es asi como se les reconoce.

El primer lof che que describiremos es Jewpeko que en mapuzugun significa lugar
donde nace el agua. Posee los siguientes limites: al norte con lof fltakura, al sur con el
estero Jewpeko, al este con lof Gtligentu y al oeste con el lof Aigkilko. Legalmente este

lof se conoce como reduccién Chikahual Cérdova que posee el titulo de merced 1575.

% Mafiin la recompensa que se hace a la familia de la novia, esta ceremonia conlleva a formalizar las
relaciones parentales, conyugal tanto de ambas familias y los respectivos lof de donde provienen.

%9 Gijatun ceremonia de rogativa, su objetivo principal se centra en pedir a glinechen, asi como a otros
espiritus y fuerzas, por la fertilidad agricola, por los animales y para librarse de plagas y enfermedades o
cualquier otro desastre que afecte al lof. El eluwiin se entiende como el velorio y funeral para el mundo no
indigena. Pero el eluwlin es un proceso ritual que consta de dias para hacer que el alwegelu, el fallecido
viaje a otro espacio de la mejor forma. “Cumplidos las cuatro noches procede al entierro formal, situando
al alwe en un recinto cercano a la casa. Alrededor del alwe se procede a compartir alimentos y bebidas
compartiendo con los que asisten al ceremonial” (Quidel; José et al: 2004: 29)
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Una caracteristica relevante de este lof es el gijatuwe® importante por poseer un
rewe®!, y contar con agentes religiosos como zugumachife y machi.

El segundo lof che utugentu es denominado asi por la existencia de arbustos
pequefios que cubrian antiguamente los montes. Los limites de este lof che son al
norte con el lof Piwjetfitim, al sur con el lof jewpeko.

En este lof existen unidades ambientales entendidas como ecosistemas que poseen
lugares donde nacen, crecen, se reproducen y mueren aquellos animales y plantas
que moran en los rios y fuentes de aguas. Estas unidades son de gran importancia
cultural para los mapuche, en el lof de Utligentu se destacan el menoko, majif,
mawizanti y kilanti®.

También se caracteriza por poseer fiizol logko como autoridad que une al rewe de
Uthgentu del territorio, una de las caracteristicas relevantes es que se mantienen
agentes tradicionales mapuche como el choykefe y el giimikafe®.

El tercer lof che es el Piwjwufilm quiere decir bolsén de pajaros, se dice que antes
existia mucha vegetacion que permitia albergar a diversas aves. Los limites de este lof
che son los siguientes: al norte con lof fltakura, al sur con lof Gtligento, al este con lof
kalfulafken y al oeste con lof fitakura. Una de las caracteristicas relevantes del lof es

un fiita kura, una roca grande a la que se le atribuye newen®.

1.1 Formas de organizacién de los lof che
Una de las caracteristicas de estos lof che son las organizaciones que permiten a los
mapuche constituirse de acuerdo a las finalidades econdmicas y sociales. En la

actualidad existen dos formas de constituirse una es la asociacion funcional®®

que se
rige por la Ley Indigena que establece una organizacion basica de personas que

pertenecen a la comunidad, para ello se convoca a una reunion donde se pide a las

60 Gijatuwe es un espacio establecido por los xokinche grupo de familias ligadas por un linaje comdn que
comparten un espacio al interior del lof . El establecimiento y ubicacién de estos espacios es indicado por
medio del newen o geh (duefios de los lugares que se encuentran en la naturaleza) de los espacios
involucrados a través de pewma (suefios) a la machi o logko.

®1 Rewe

%2 Menoko son espacios humedos por contener wifko (vertientes) en su interior, cominmente estos
espacios son reconocidos como lagunas se caracterizan generalmente por ser fangosos y estar rodeados
de diversas hierbas, arbustos, matorrales, por lo general plantas de tipo medicinal. Existen diversos
animales y aves los que poseen duefios que los protegen.

62 Majifi son lugares que en verano permanecen himedos y en invierno contienen agua. En el majii
existen muchas plantas y hierbas medicinales. Mawizantu son lugares donde existen bosques que poseen
abundante vegetacion natural. Kilanti se refiere a lugares donde hay abundancia de arbustos llamados
kila.

63 Choykefe es un agente socio religioso que baila en el gijatun, su baile determina el tiempo de duracion
de la ceremonia. Al bailar el choyke imita a la ave Aiandld. Gumikafe persona que sabe realizar dibujos y
disefios en los tejidos, ya sean mantas y fajas.

% Newen fuerza y energia que poseen los seres vivos de la naturaleza.

65 Organizacion funcional es aquella que es reconocida por el Estado chileno, ademas representa a cada
lof ante las instituciones estatales y organizaciones no gubernamentales.
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personas presentes desear ser parte de la directiva que durara dos afios de gestion,
para ello se disponen los cargos de Presidente, Vicepresidente, Tesorero y Secretario
de Actas, los que finalizando su trabajo deben evaluar su servicio y también rendir
cuentas ante la comunidad que se relne para realizar dicho acto.

Para convocar a las personas del lof se deja un aviso escrito en el camino publico, por
donde hay mas transito, o bien un encargado pasa avisando a las casas que se llevara
a cabo una reunidn, también les pide a las familias que avisen a otras personas. Los
temas que tratan por ejemplo estan referidos a proyectos que necesitan de previa
postulacién que deben hacer ante el Proyecto Origenes, que presenta planes anuales
0 semestrales a las comunidades, estas por su parte responden a favor o en contra, si
los miembros de los lof perciben que sera beneficioso para ellos realizan los tramites y
presentan documentacién ante el Proyecto Origenes para que estos Ultimos entreguen
los recursos econdmicos y dispongan técnicos para conferirles ayuda. Toda ejecucion
de trabajo es supervisada. Es asi como en el segundo trabajo de campo® estuvimos

en una reunion del lof Gtligentu y escuchamos lo siguiente:

La promotora comienza diciendo que se encuentran los recursos y lo que falta es
tener una directiva para sacar los recursos que estan en el Programa. La idea es
que nosotros también lo apoyemos y trabajemos en conjunto.

Después una persona dice “ya se ha elegido a la directiva, pero hay temor para
asumir la directiva. Pasé lo siguiente, el otro dia cuando elegimos la directiva, en
los dltimos momentos el logko José Quidel planteé que todos los dirigentes estan
siendo perseguidos y que hay un pefii que esta entregando informaciones,
entonces la nueva directiva se eché pa’ atras.” (Rafael Yaupe. Reunién de la
comunidad 30 de octubre de 2004)

La promotora prosigue y dice “..por eso que nosotros les venimos a dar apoyo y es
por eso que vino Pablo Porra encargado de la regién y los dejo con él.” (Raquel
Queupumil. Reunién de la comunidad 30 de octubre de 2004)

“Primero saludarles a todos y luego darle mi apoyo, por que el hecho de estar en
al directiva ya tienen apoyo del gobierno porque son los interlocutores validos para
interactuar con el gobierno, por tanto, no tengan miedos y le entrego mi apoyo
desde el gobierno yo soy parte de él.” (Pablo Porra. Reunion de la comunidad 30
de octubre de 2004)

Esto nos indica que las organizaciones indigenas con personeria juridica son
funcionales para el Estado, se les reconoce y concede apoyo porque actian como
intermediarios necesarios para lograr una relacion con la poblacién mapuche que vive

en los lof.

% La Maestria del Programa de Formacion en Educacion Intercultural Bilingiie para los Paises Andinos
(PROEIB Andes), contempla en su malla curricular con cuatros trabajos de campo, en los cuales debe ser
realizado por todos los alumnos (as). El segundo trabajo de campo lo realizamos en la IX Region de la
Araucania. Ciudad de Temuco, en la comuna de Padre Las Casas en el lof tligentu . Desde el 25 de
octubre hasta el 26 de noviembre del 2004. Durante ese periodo realizamos una investigacion titulada
Representaciones simbdlicas religiosas mapuche que se recrean en una escuela con nifios de NB2 y NB3
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La segunda forma de organizacion es la tradicional que tiene su base en el logko del
lof che, que es la persona encargada de mantener las practicas culturales mapuche
que se recrean en diferentes épocas de acuerdo a la finalidad de ceremonias y
rituales, ya sea cada cuatro afios para celebrar gijatun 6 en tiempo de cosecha se
realiza un kamarikun.

Una de las tareas del logko es llamar a los diversos agentes ceremoniales, uno de
ellos es el gehpifi®, para que juntos, con los conocedores del mapuche kimiin®® y los
re che puedan celebrar el gijatun. Para tal evento el lof se organiza, y como resulte el
gijatun se evaluara a los lof che que participan en él, es decir, los duefios del gijatun o
aquellos que realizan tal ceremonia, por el resto de los lof che pertenecientes a otros
rewe, dentro del territorio de Xuf Xuf.

Podemos sefialar que en la actualidad es muy dificil hablar de una estructura social
mapuche tradicional debido a las condiciones impuestas por el Estado chileno que ha
establecido formas de organizacion, cuyos objetivos son econdémicos y politicos,
olvidando los posicionamientos culturales y étnicos. Esto se debe a que los logko
autoridades tradicionales, no se retnen a conversar y discutir lo que sucede en los lof.
Esta situacion es bastante extensa en los territorios mapuche, he aqui un relato que

nos ilustra tal situacion.

Los problemas se resolvian mediante el conocimiento y esas cosas, es0s
conocimientos por aqui todavia no se han perdido, estos conocimientos antiguos,
y por eso ante cualquier situacion, todos compartiamos, todos éramos parte de
esa situacién. Pero ahora ante cualquier problema, hoy en dia, ya no se acude
donde el logko van hacia los wigka. (Entrevista a lamgen Paula Colpihueque®
2003).

1.2 Caracteristicas linguisticas de los lof che

En algunos lof che se encuentran conocedores del mapuche kimin, estos, junto a los
xokinche” manifiestan sus saberes individuales y colectivos en mapuzugun, idioma
mapuche hablado cotidianamente en las familias.

La lengua mapuche hablado en los lof che es un elemento diferenciador entre los
mapuche de otros territorios, como los pewenches gente que habita la cordillera

hablan una variedad dialectal denominada chedungun; los wenteches gente de valle,

o7 Gehpifi es la persona que conoce el saber mapuche, ejerce funciones de guia espiritual en las
ceremonias tradicionales como es el gijatun. El gehpifi es un orador oficial en las ceremonias religiosas
mapuche.

%8 Mapuche Kimiin se refiere a conocimiento mapuche

% Entrevista realizada en territorio Pewenche del Alto Bio Bio, en investigacion encargada por la Comision
de Trabajo Auténomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comisiéon de Nuevo Trato y Verdad
Histdrica, impulsado por el gobierno de Ricardo Lagos para con los pueblos indigena de Chile. 2003)

0 Xokinche se refiere a grupo de personas.
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mas conocidos como los arribanos hablan el mapuzugun. Esta Ultima variedad
dialectal posee una caracteristica que nos llamé la atencién en nuestra investigacion,
fue la rapidez como se comunican las personas, o hacen velozmente no dejandonos
entender las conversaciones que tenian. Cuando pregunté a un anciano porqué
ocurria tal fendbmeno me indicé lo siguiente: Hablamos rapido el mapuzugun [matu
zugukeii mapuzugun] “Eso es por la entrada del ejército chileno, para no ser pillados
los mapuche hablaban rapido y asi entregaban las informaciones, en cualquier
momento venian po‘ los wigkas a buscar a la gente” (Conversacion con Segundo
Quidel Llanquitruf. 19 de octubre de 2004).

Las personas mayores utilizan el mapuzugun para entrar a espacios citadinos emplean
el castellano en niveles comunicativos minimos para saludar y ofrecer sus productos,
su objetivo es realizar actividades comerciales ya sea venta de hortalizas, frambuesas
y tejidos. Regularmente las mujeres viajan dos veces por semana a comercializar sus
chales, mantas, ponxo’ y xariwe’® a la ciudad de Temuco.

Muchos especialistas en linglistica y antropologia se han referido a la forma de
expresarse por los mapuche mas adultos como dialecto regional en la Araucania
llamado castellano mapuchizado. Como lo describen “caracterizado por palabras
castellanas, pero pronunciadas, estructuradas y organizadas al modo mapuche, y
muchas veces usadas con un contenido semantico mapuche” (Salas 1996: 267).

Los futakeche son las personas que utilizan constantemente el mapuzugun, tanto para
relacionarse con personas mayores con las que tienen lazos afectivos ya sean
hermanos e hijos; el uso de la lengua lo llevan a niveles de reflexion y uso pragmatico,

como por ejemplo para expresarse en la ritualidad magica y la doméstica.

Las personas hablan en mapuzugun, entre los mayores todo el protocolo es en la
lengua, en ningiin momento hablan castellano. Llega la SM y saluda a su esposo
SQ en mapuzugun, la mujer le habla a su nuera RY en mapuzugun, esta Ultima
obedece sin negarse, le contesta en castellano a su suegra y esta le vuelve a
indicar lo que debe hacer en mapuzugun. RY me dice ...."yo no hablo mapuche,
pero entiendo todo, desde que llegue a la casa de mi esposo “del Pato”, ella me
habla todo en mapuche y muy poco en castellano.” (Conversacién con Rossana
Yaupe Vasquez. 12 de mayo de 2005).

Para el caso de los jovenes, muchos de ellos son bilingties con diferentes dominios de
la lengua pero logran conversar al momento que se les habla en mapuzugun, esta
situacion empieza a cambiar cuando viajan a las ciudades porque estan destinados a

salir de ese bilingtiismo para usar predominantemente el castellano, debido al contacto

"> Ponxo frazada gue es tejida en telar con lana de oveja.
2 Xariwe es una faja utilizada por hombres y mas a menudo por las mujeres.
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con hispanohablantes. En cambio el joven que se queda en el lof habla el mapuzugun
constantemente en diversos momentos y ambitos, utilizando el castellano como lengua

auxiliar para el contacto.

Para los nifios el uso del mapuzugun esta ligado a la decision de los padres de familia
que disponen ensefarles a sus hijos el mapuzugun como primera lengua 6 hacerlos
bilingles de cuna, y otros optan por ensefar la lengua mapuche después que los
nifos (as) hayan sido socializados en la lengua dominante, de esta forma le dan
prioridad al aprendizaje del castellano como primera lengua, esto puede ser debido al
temor a la discriminacién, 6 el pensar que el aprendizaje del idioma de la sociedad
nacional les permitira acceder mas rapido al conocimiento no mapuche. Esta situacion
se profundiza con la escuela ya que la institucidn escolar rara vez desarrolla el uso y
mantenimiento del mapuzugun en los nifios y nifias de comunidades indigenas

mapuche.

Por lo tanto el aprendizaje del mapuzugun en los nifios y nifias se realiza a través de la
socializacion en la comunidad, asi “La distribucion general del uso puede expresarse
asi: mientras mas particular (familiar, parental) e interna (familias y grupos parentales
mapuche) sea la situacion o el escenario de interaccion linglistica, en mayor medida
tender4d a realizarse la comunicacion acudiendo al mapudungun” (Gunderman
2005:80). La familia sera el lugar donde los nifios (as) aprenden palabras sueltas,
saludar o despedirse; al escuchar hablar a los mayores van comprendiendo y con el

tiempo pueden dirigirse a otras personas en mapuzugun.

1.3 Cosmovisién mapuche: elemento presente en los lof mapu

La cosmovision de los pueblos indigenas responde a las formas de ser y ver su mundo
y también interpretarlo, los mapuche han dado diversas explicaciones a la realidad en
que se encuentran, y esas apropiaciones han sido plasmadas en la practica cotidiana,

esto permite a los che relacionarse directamente con el mapu”®

[...] Pero también existen otras cosas como el suefio, existen distintos tipos de
cosas, pero también existen newen, geh mapu (duefios de las dimensiones
espaciales y espacios territoriales), esos newen también colocan su fuerza
(también entendido como respiracion), para que las personas puedan conversar...
nosotros no existimos ni estamos por si mismo, estamos con el mapu (en tanto
dimension espacial y espacio territorial especifico).(Entrevista a José Quidel
realizada el 03 de noviembre de 2004)™*

3 Mapu se refiere a la tierra
™ Entrevista realizada por Javier Quidel Cabral, alumnos de la 4% maestria de Educacion Intercultural
Bilingue del PROEIB Andes.
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La relacion del hombre y el mapu también estan referidas a las practicas medicinales,
que por cierto no son homogéneas, van a depender del lugar y el grupo de personas
que habitan un territorio determinado, un ejemplo son los bafkenche se dice ina lafken
milechi lawen esto quiere decir que existen hierbas medicinales que crecen a orillas
del mar, y que permiten mejorar la salud de las personas.

Por ello decimos que va a depender del lugar y conocimientos basados en las

caracteristicas de la naturaleza, de esta manera es posible entender:

El Az Mapu, es parte de la filosofia mapuche y responde a la totalidad y a la
integridad césmica. En él se plantea, que el mapuche nace de la tierra, son
choyun, jegkeygin, vive en la tierra por un tiempo, transita, cuida, se alimenta y
protege la tierra de la que naci6 y finalmente, en la existencia humana se integra al
waj mapu, a través de un proceso mediante el cual las personas rotan
permanentemente, en periodos ciclicos, en la tierra.(Bustamante et al 2001: 102)

La relacion del wajontu mapu’ y el che es trascendental, ella permitira que los
aprendices logren asimilar los conocimientos impartidos por los adultos. Siempre se
hace presente esa relacion de tierra y naturaleza. De esta union los che aprenden y
pueden entregar el conocimiento necesario a los hombres y mujeres para conocer y
evitar un desequilibrio. Asi lo expresa un mapuche bafkenche Rosendo Huenuman,
refiriéndose a los conocimientos que adquieren y aprenden a través de la naturaleza
“La desadaptacion de las especies nativas en la inmediaciones del mar por efectos de
las sales marinas, es otro conocimiento que el hombre lafkenche ha observado; “se
gqueman, no tienen mayor crecimiento, no superando los tres metros de altura,
diferente a los arboles de mas al interior que crecian hasta los 60 o 70 metros”
(Departamento de Accién Social del Obispado 1998: 30).

El wajontu mapu es el lugar donde coexisten el az mapu que posee diversas
caracteristicas y formas de ser de los espacios territoriales por ejemplo para los
pehuenches poseen muchos cerros y montafias, para los wenteches vivir en tierras
planas, montes y lomas. Estas particularidades estan ligadas al tuwiin y kiipalme que
segun Maria Angélica Relmuan en conversacién en la asesoria linguistica (8 de junio

de 2005) nos expreso y escribid en la pizarra lo siguiente:

& Wajontu mapu se refiere a la tierra como planeta.
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Cuadro 6: kupalme y tuwin

Tuwiin Kipalme

v .

Entendido como la procedencia Es el aspecto social, linaje tipo de familia. También

0 él lugar geografico es el conocimiento que tiene cada familia (az), el
linaje tiene conocimientos propios: la herencia
cultural.

Las caracteristicas de la familia vienen del apellido,
y las formas que tienen de comportarse con los
wigkas.
Ejemplo: los calfukeo son artistas esos son de
Imperial.

Para otros autores mapuche el kiipalme se refiere a la ascendencia de consanguinidad
hasta el segundo grado, asi dice el machi Victor Caniullan en Salamanca et al (2003:
22) “gue establece el grado de parentesco mas directo en el tiempo respecto de una
familia determinada. Ambos conceptos, kipan y kipalme, se relacionan y se
complementan mutuamente al Tuwln, para establecer el az che.”

Asi nos expresa la kimiinche Marta carril el kiipan son las cualidades que poseen las

personas y que heredan de sus antepasados:

Eso deberia ser a los kiiga que tienen esos kimiin, niele kiiga bawentuchefe,
bawentuchefe niekiy feychi kiiga pu, pero si bawentuchefegenole ti kilga o logko
kiipan niele, no puede ser bawentuchefe si tiene logko kiipan pu, entonces tendria
logko kimiin. Ah, igual que la machi va dejando herencia.

Logko kiipan fey, antiguamente o en algunas partes por ejemplo los logko por
historia siempre van heredando a sus hijos, porque los logko van dejando hijos,
herencias asi van dejando esos conocimientos. Ah, igual que la machi va dejando
herencia. (Entrevista realizada el 22 de mayo de 2005)

Asi cada che posee un kipan una procedencia familiar que le permite desarrollar de
manera mas potente su personalidad, autoestima, su az (caracter) y desarrollar un tipo
de conocimiento que se diferencia del que poseen otros che.

Para la existencia de kipan, kipalme se necesita un complemento que es el az
mogen, entendido como las formas de vida, incluido el hombre. Es hay donde emerge
el az che como elemento esencial del ser hombre y mujer mapuche. Esta cualidad se
debe practicar en diversos ambitos, ya sea en la relacién con otros che, con los newen

gque se entienden como contendores de energia y con los gen que son los duefios o
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reguladores de los espiritus existentes ya sean en los arboles, cerros, piedras, etc.
Entre los pewenche la relacion estd claramente determinada por la presencia del
pewen, por lo tanto, los che que existen en ese territorio, tienen una mayor conexion
con el newen de ese aliwen o gen, espiritu duefio o regulador de esa especie y del
espacio. Lo mismo pasa en el caso de los bafkenche cuya relacion esta marcada por
el mar bafken; esta relacién es la que marca la forma de ser (identidad) y hacer del
che (territorialidad), donde la reciprocidad y el equilibrio hacen que los che puedan vivir

e interactuar con otros seres de la manera mas ordenada posible.

1.4 Buscando el equilibrio

El estar bien con las personas y los seres que viven en el mapu, es la bisqueda del
equilibrio arménico que las personas desean, esta situacién espiritual, fisica y mental
no es excluyente, por el contrario todas las personas pueden alcanzarla a través del
ekuwin (respeto) y la observacion detallada de los animales, aves, objetos y
fenébmenos naturales que se manifiestan en el waj mapu.

Esta vision responde a diversos pueblos indigenas con diferentes nombres y de
acuerdo al contexto geografico en que se encuentren, estos han entendido y
respetado la tierra para vivir en ella en conjunto con los seres que la moran. Asi nos
describe Arminda Sanchez quien realiz6 un estudio respecto al pueblo amazdénico

Yuracare, quines mantienen un respecto por los duefios y moradores del monte:

Los yuracarés tienen establecidas un conjunto de normas y reglas que les
permiten el acceso controlado a los recursos del monte. Ellos guardan respeto por
los duefios y muchas veces temor, por cuanto una accion reprochada por estos
seres, como por ejemplo dejar ir un animal herido puede significar para el cazador
o su familia, especialmente los nifios, augurio de enfermedad.

La relacién salud-enfermedad-muerte entre los yuracarés esta estrechamente
relacionada con la creencia en los duefios del monte y de los animales. (Sanchez
2006: 132)

De esta manera los pueblos indigenas construyen sus pilares que permiten erguir su
cosmovisién donde el equilibrio se hace fundamental. Para los mapuche el equilibrio
es entre los che y los seres que moran el waj mapu, es un principio importante en la
cultura mapuche que debe ser asumido con compromiso, es un elemento que mueve
el accionar de los reymawen (grupo de familias extensas). Si estos actlan de acuerdo
a las normas culturales, no tendran temor de vivir en el waj mapu, y podran alcanzar
ciertos saberes que la naturaleza y su persona les permitiran obtener.

Por ello pensamos que una de las acciones ensefladas a los nifios (as) es pedir

permiso a los seres entendidos como geh que viven en aquellos lugares que pueden

75



ser mawizas, menokos o montes. Es necesario recordar que no solo los animales y
personas tienen vida, también se tienen la vegetacion, las piedras, los cerros, los rios,
el mar, y los animales, y seres no visibles llamados kulme. Es por ello que nos relatan

lo siguiente:

Me ensefiaban mis padres cuando chica, a hacer gijatu cualquier parte uno debe
orar pedir permiso, si quiere un remedio debe orar ese remedio no esta solo.....
Uno hace oracion, pide que ese remedio que lo sane, que lo de, se hace con
cualquier plantita, cualquier remedio. Uno va a otra parte, o cruza en el estero
igual pasa y pide permiso. Otro lof en el cerro igual, si quiere subir al cerro pide
permiso. (Entrevista realizada a Maria Cabral. 31 de octubre de 2004)

Para que los nifios (as) puedan respetar a los seres que se manifiestan en la tierra, los
primeros reciben gubam (consejo) de los mayores, y se les dice wixaka pilunun
refiriéndose a tomar oreja o escuchar lo que se dice en esos momentos, lo que reciben
los nifios (as) son informaciones escuchadas y comprendidas, lo que requiere de
responsabilidad.

Pero la informacion entregada nos demuestra la necesidad de transmitir el respeto
como un valor fundamental que permite la estabilidad, este principio si es acatado
impide que los che se enfermen. Por ello deben hacer oracion para sacar una plantita,
el hacer gejipun entendido como peticidbn o plegaria en mapuzugun gque consiste en
comunicarse con los seres que cohabitan la tierra. Estas acciones permiten relaciones
entre naturaleza, tierra y che otorgando reciprocidad que promueve la convivencia en
armonia entre los diferentes elementos de la tierra.

En otro testimonio nos indican que es necesario retribuir al mapu y los duefios del

lugar, denominados gen, cuando se extraen plantas medicinales:

“me dijo, tenis que salir a buscar remedio, y esta cosa tenis que salir a buscar me
dijo anotado en unos papeles, y eso fui a buscar, me dio harina tosta pa’ pedir
arriba, gen bawen peziam, gijatuam antes de entrar al cerro si, pedir permiso
primero... y alli yo tengo que pedir todo eso.” (Entrevista realizada al bawentuchefe
Sergio Peralino Huinca. 13 de mayo de 2005).

Esta informacion nos permite comprender que el bawentuchefe fue enviado por una
machi con quien él trabaja recolectando hierbas medicinales en diversos lugares
donde estas se encuentran. El informante debe retribuir a la tierra por lo obtenido, se
debe realizar un rito de agradecimiento y permiso personal para obtener las hierbas o
remedios, como se les llama. Pero esto va mas alla de pedir y conseguir un bien, hay
una situacion de equilibrio que el hombre mapuche ha sabido comprender, el no
mantener esas relaciones con los seres de la naturaleza puede generarles un gran

desorden en su cuerpo, entrar en conflictos en la familia y con miembros del lof, por lo
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tanto ninguna creencia foranea le permitird negar los elementos que ha recibido en su

socializacién en la familia. Segan Arhem (1990:121) citado en Pinzén (1991:77) ':

En esta cosmologia la disyuncion radical _ tan caracteristica del pensamiento
occidental- entre naturaleza y cultura, hombres y animales se disuelve. Hombres y
animales estan intimamente relacionados por analogia, esencia ancestral y
espiritual. Los miembros y animales son miembros de una sociedad césmica en la
que su interaccion esta regulada por las mismas reglas y principios que regulan la
interaccién entre gente y sociedad humana.

Esa uniéon hombre y newen es relevante en el tratamiento que se le dara a las hierbas
medicinales. Los mapuche en el transcurso del tiempo han podido conocer y
comprender la diversidad del ecosistema para lograr el bienestar de un colectivo que

puede entenderse como el lof che.

La relacién entre el hombre y los newen representa la armonia que una vez alterada
puede provocar un quiebre con diversas consecuencias en las personas, con
enfermedades kuxan que segun la cosmovision y religion mapuche, se denomina

trasgresion de normas provocando alteraciones fisicas y psicoldgicas en las personas.

Cuando un enfermo toma mucho un tipo de remedio y aun asi muere, la planta
medicinal se seca o huye a otro lugar”. Tiempo atrds habia un joven que estaba
enfermo. A él venian a buscar remedios a un lugar que le dicen agiita de la mina,
ya que alli salia mucho oro. En ese lugar habia una planta medicinal a la que
llamaban piwiichen. Asi entonces cada vez que el joven le hacian machitun,
venian a buscar ese remedio. No transcurri6 mucho tiempo y el joven murié. En
esa época los nifios volvieron a encontrar ese remedio, por alla, del cual le estoy
hablando, le ddbamos de pastar a nuestros animales. (Duran et al 1998: 72)

La cita nos indica la relacién que existe entre los che y las plantas medicinales, el no
comprender que toda planta posee fuerza un geh y newen, puede provocar
alteraciones en la vida de las personas como en las mismos bawen, estos buscan el
equilibrio que el hombre no genera en la tierra, el duefio de la hierba medicinal como
ser vivo puede trasladar la planta a un lugar mas apartado, esa accidon en mapuzugun

se conoce como lefkiy ta bawen.

Cuando las enfermedades producidas por desobediencias, el no respetar la idea que
en esta tierra nada ni nadie estd por su propia voluntad, los che sufren grandes
enfermedades y malestares que necesitan de atencién. A veces recurren a la medicina
cientifica y se someten a tratamientos, al no curar sus males, los enfermos solicitan a

las machis que les sanen, y como describiamos en capitulo anterior solo las machi

® Arhem, Kaj “Ecologia Makuna” En La selva Humanizada. Editado por Francois Correa. 105 — 122.
Citado en Por los senderos de la cosntruccion de la verdad y la memoria. En Pinzon Carlos y Gloria
Garay 1991:77.
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pueden curar ciertas enfermedades causadas por falta de respeto y responsabilidad
con la armonia existente 6 por dafios o males causados por envidias, rencores o

deseos de exterminar a una familia.

1.5 El conocimiento mapuche en el lof mapu

Es necesario recordar lo que a menudo aparece en la literatura referida a medicina
indigena, ideas referentes a los conocimientos indigenas siendo sofocados por la
imposicion del conocimiento no indigena, producto del contacto, tratando de explicar la
negacién existente en las formas propias de ser y actuar que poseen los pueblos
indigenas. A pesar de ello las culturas indigenas, y para este caso la mapuche,
mantienen formas de transmision de los conocimientos medicinales herbolarios. Una
de ellas es la oralidad del mapuzugun que dispone entregar el mapuche kimin de
generaciones adultas a las mas jévenes perpetuando la memoria particular de la
cultura.

Planteamos esta idea porque no deseamos dar tanto énfasis a la pérdida de estas
practicas, sino, detallar la transmision del conocimiento medicinal herbolario mapuche
que perdura en los lof che. El conocimiento mapuche esté relacionado con un principio
de union entre los elementos de la naturaleza donde se encuentran el ixo fijmogen’’ y

la humanidad. Por ello se dice que:

Es la naturaleza el lugar de donde provienen el kimvn mapuce, aqui se estructuran
los mundos visibles e invisibles que mas tarde la persona conocerda y podra
comunicar, a partir de ese momento es capaz de transmitir ese kimvn en el ambito
familiar y social. (Diaz et al 2001:16)

Por ello el conocimiento mapuche es un reproductor de valores de la cultura tales
como el respeto por la naturaleza, la relacion de equilibrio entre el entorno y los seres
de la tierra. Este saber cultural del pueblo mapuche, ya sean las ciencias, la religion, el
manejo de recursos naturales y la cosmovision, estan regidos por el principio de
relacion naturaleza, tierra 'y hombre.

Es asi como el conocimiento mapuche, conocido como kimin, es un desafio
permanente para el crecimiento de la persona y la comunidad, debido a que este
kimln es una condiciéon que va mejorando en el transcurso de la vida de las personas,
es asi como todos los seres humanos tienen la posibilidad de poseer el conocimiento
existente, un piiji mapu’®, teniendo en cuenta que en el tiempo solo alcanzaran una

parte de él. Asi el logko de Ralko Lepoy nos describe:

" Ixo0 fijmogen es el lugar donde se encuentra los geh y newen.
Piiji mapu es el espacio donde habitamos los che, y lugar donde se manifiestan diversas formas de
vida, que son el reflejo de diversas fuerzas existentes.
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Cuando nuestro espacio esta bien, nuestras tierras estan bien, es porque en
realidad se sabe cOmo esta la tierra , como esta la persona, cémo esta el universo,
por eso se dice que se tiene conocimiento de las cosas que uno tiene a su
alrededor, y si tiene todas estas cosas entonces tiene conocimiento la persona.
Hay distintos tipos de conocimientos, en cada tierra hay un tipo de conocimiento, y
en cada persona hay un tipo de conocimiento, hay muchos conocimientos, pero
nadie tiene todo el conocimiento (Entrevista a Antolin Kuriaw 20003").

El relato nos indica que el conocimiento mapuche es colectivo, no pertenece a una
sola persona, sino al grupo de personas donde se origina el conocimiento, siempre
estd presente la experiencia colectiva del lof, donde se reproducen valores éticos y
estéticos, siempre ligados a contextos y légicas propias que es necesario desarrollar.
Es asi como describia el logko Pascual Cofia para referirse a los conocimientos que
poseian los mapuches de antafio y como estos organizaban con légicas propias de ver
el mundo:

los mapuches antiguos tenian buenos conocimientos de todas las cosas
existentes: sabian nombrar las estrellas que brillan en la béveda celeste; los
pajaros y las aves que vuelan en el aire, los animales que andan sobre la tierra y
las diversas clases de insectos; hasta los peces que andan en los rios y en el mar.
Ademas conocian los arboles y plantas y hasta las piedras tenian su nombre.
(Wilhelm 1995: 78 )

Aun cuando existe esa idea social de construccion del conocimiento, también estan
presentes las caracteristicas de las familias y los tipos de persona, los kiipalme y un
az que de alguna manera conduce a los che adquirir un conocimiento especifico
dentro de los mapuche.

Todos los che poseen una condicién innata para desarrollarse en el transcurso de la
vida, por ello, esas potencialidades se deseaban conocer por los miembros de las
familias, a través del pelotun®® que consistia en entregar a comer a los nifios (as)
semillas de miyaye las que poseen propiedades alucinégenas, de esta forma los nifios
(as) demostrarian conductas observadas por los mayores, asi se conoceran las
conductas, habilidades e inclinaciones que se presentarian en un futuro no lejano. Ese
ritual era muy esclarecedor para las familias, de esa manera lograrian hacer de sus
hijos (as) buenas personas, si habia inclinacién por el alcohol, corregirlos para que no
fuesen alcohdlicos en el futuro, y también fortalecer actitudes positivas que sean

buenas personas, no ladrones, no embusteros.

" Entrevista realizada en territorio Pewenche del Alto Bio Bio, en investigacion encargada por la Comision
de Trabajo Auténomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comisiéon de Nuevo Trato y Verdad
Histdrica, impulsado por el gobierno de Ricardo Lagos para con los pueblos indigena de Chile. 2003)

8 pelotun es una accién ceremonial gue a través de los newen, mediatizado por el o la machi, le entrega
la informacion referida al estado de salud de las personas, tanto fisico y espiritual.
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Para que las personas puedan desarrollar el proceso que conduce al conocimiento es

necesario pasar por etapas que poseen elementos que van ampliandose en el

transcurso del tiempo.

Entre las etapas podemos distinguir las siguientes:

Ajkutun es el acto de escuchar, donde desarrollamos las primeras nociones. Es
asi como aprendemos a escuchar a las personas y al medio donde nos
desenvolvemos. Ejemplo el nifio (a) reconoce cuando se aproxima una persona
a su casa porque las bandurrias hacen mucho ruido, de este modo le avisan
que una persona esté llegando a su cerco.

Axkintun, pen o lelin es el acto de ver, observar. Es la actividad de internalizar
los fendbmenos que se visualizan.

Ina koniin zugu mew ta fi kimael es la etapa donde los nifios (as) practican
ciertos roles y funciones a través de la imitacion y participacion. “ Es asi como
fuimos al gijatun de Pixawe, mi sobrino Sebastian estaba contento, él se quedod
con su abuelo y juntos andaban mirando, participarén del purun en la fila de los
hombres.”(observacion realizada el 13 de noviembre de 2004)

Es aqui donde observan y aprenden a socializarse con otros pichikeche®, asi
recrean ciertos momentos de la vida cotidiana. Es asi como desarrollan
capacidades que le permiten afianzar etapas del conocimiento kimkantun, al
azumkantun, al kimkimtun azimazimtun

Kimkantun se el proceso de aprender, en esta etapa los nifios (as) desarrollan
la capacidad cognitiva que adquieren a través de la practica, permitiéndole a
los nifios (as) llegar a una explicacion.

Azimkantun es un proceso en el cual los pequefios (as) aprenden a desarrollar
la capacidad cognitiva y psicomotriz.

En el rakizwam entendido como la actividad de pensar, esta conduce a dos
procesos, el primero es kimkoniin es cuando se ensefia y los nifios (as) logran
aprender, es decir se logra el saber; el segundo se llama ginekonin es tomar
conciencia, lograr una reflexion acerca de los acontecimientos sucedidos en su
entorno inmediato.

El konln zugu mew se refiere a asumir la participacién. Hacerse parte de este
fendmeno es lograr la practica de lo escuchado, observado o recreado. De esta

etapa se adquieren dos calificativos el kimly (el que sabe), logra demostrar el

8 pichikeche se refiere a dos 0 mas nifios (as). La particula ke indica el plural.
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manejo de la experiencia y el kimlay (no sabe), no logra demostrar con certeza
Su experiencia.
Para poder desarrollar esa labor de entregar conocimientos, se necesita de diversos
ambitos, en la cultura mapuche existen muchos espacios donde esa labor se puede
realizar, en la ruka (casa), en el rewe (lugar sagrado) y en el mismo lof, por esta razén,

se necesita de agentes que transmitan y socialicen los saberes mapuche.

Una de las encargadas de entregar y educar es la familia, porque no solo cumple una
funcidén biolégica, sino de objetivos sociales que permiten socializar a los nifios (as)

para convertirlos en miembros de un grupo social.

Es asi como los nifios son socializados con su medio a través de la cotidianidad a la
que son expuestos, a la edad de 3 a 5 afios se les denomina piichi kona® o piichi
malen®, en ese periodo de desarrollo los pequefios (as) son encomendados para
iniciar solos su integracién al lof puesto que tienen que desarrollar la capacidad de
mandado (hacer de werken) o hacer un trabajo mas liviano dentro de su familia. Esta
capacidad, no significa que el nifio en su vida cumpla la funcion de werken, pues para
eso requiere tener capacidades heredadas por sus familias, sino, es una préctica de
capacidad de retencién de mensajes y agilidad para hacer las cosas en el campo,
como por ejemplo un pichi kona es enviado a buscar herramientas que debe entregar
a su padre en el monte, de este modo le permiten experimentar, por si solos, aquellas

vivencias.

Es asi como el nifio llega a la escuela cargado de saberes y aprendizajes de su
interaccion con el mundo natural que lo rodea, para luego apoyarse y conectarse con
los diferentes ambientes en que participara. Los padres, las familias mas cercanas, el
lof van a ser apoyos fundamentales en el proceso de socializacion y aprendizaje de los
nifios, puesto que estos suelen participar en diferentes entornos como por ejemplo en

el palin, en el mafiin, en el gijatun.

El enfoque en el aula y en la escuela nos permitié observar clases, en ellas pudimos
percibir a los nifios (as) dibujar lo que hacian sus padres 6 su familia durante el
wexipantu® y gijatun. En los dibujos expuestos en las paginas siguientes, podemos
observar cémo los nifios (as) comprenden aquellos saberes que estan implicitos en las

actividades cotidianas que realizan los miembros de la familia. Es asi como los nifios

82 pijchi kona es la forma como se les llama a los nifios.

8 p(ichi malen es la forma como se les llama a las nifias.

84 Wexipantu se refiere al nuevo afio mapuche que se celebra el 21 al 24 de junio. La celebracion también
se conoce con el nombre de wifiol xipantu.
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(as) reconocen en sus padres portadores de conocimientos culturales, y aquello que
aprenden a través de la practica cotidiana lo recrean en la escuela ya sea plasmado
en sus dibujos, tareas que les piden en la clase de mapuzugun y cuando la escuela

celebra su propia rogativa gijatun en el mes de noviembre.

También escuchamos a los nifilos y nifias comentar de quién aprenden ciertos
aspectos de la cultura mapuche:
PROFESORA: “Realizaran actividades acerca de los newen, saben lo que es un
newen *
INVESTIGADORA: los nifios: rien, encogen sus hombros se miran entre si.
NINOS: si, si, si mas o0 menos
AYLEN: “mi papa dice esos fueron traidos de Argentina”
PR “La puel mapu se llama”.
AY: “mi papa sabe eso”, y anota lo que la profesora escribe
PR: “Eso es verdad”
BENITO : esos son dioses y actian a favor de los hombres
IN: todos rien..........

PR: “los conocimientos del compafiero no deben ser burlados...... Aca todos
somos mapuches, hay que respetarse”

PR: “realizaran un pequefio relato de los newen.”
CHIHUAYANTE: “entonces qué son los newenes”

PR: “Son fuerzas espirituales que fueron entregadas a los ancianos. Ademas esas
permiten al pueblo mapuche sobrevivir de los wigkas, la otra cultura.”

(Clase observada el dia 11 de noviembre de 2004. Cursos: NB2. Sector de
aprendizaje: Mapuzugun)

A través de esté practica de entregar conocimientos, se ha perpetuado hasta nuestros
dias la memoria historica de la sociedad mapuche. Desde que los nifios comienzan a
desarrollar sus capacidades de aprendizaje, la familia mapuche se preocupara de
estimularle para que internalize el mapuche Kimin perteneciente al tipo de familia de
la cual provenga, asi como la funcién que le corresponda llevar adelante como che y

comience a desarrollarse para luego empujarlos a la practica y experiencia.

1.6 Antecedentes de la escuela

La escuela para el pueblo mapuche fue una institucion externa que se establecio
debido al sistema de reduccion, donde el Estado veia que era necesario introducir al
indigena a la vida nacional, y concretar la idea de pacificacién de los indigenas del sur
de Chile. Asi se invitan a diversas ordenes religiosas como jesuitas y franciscanos

para que ingresaran a la Araucania a realizar labores educativas y evangelizadoras.
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La idea de escuela y educacion para los nifios mapuche llegé a los logkos, quienes
recibian invitaciones de llevar a sus hijos a los internados para que estos aprendieran
lo que sus progenitores desconocian, leer y escribir era una parte importante, pero lo
mas deseado por los padres mapuche era que sus hijos aprendieran a relacionarse
con la sociedad mayoritaria® y que estos fuesen reconocidos por ella. Es asi como
muchos relatos de fines del siglo XIX nos demuestran esa realidad, un caso es del
Lonco Pascual Cofa en su testimonio de un caciqgue mapuche, quien es llevado a la

escuela para que aprendiese:

P. Constancio se servia de un lenguaraz de nombre Carmen Colipue. Este tenia el
titulo “Capitan de amigos”, lo que quiere decir que miraba a los indigenas como
amigos suyos. Era medio huinca y medio mapuche, oriundo del sur; dominaba
perfectamente el idioma araucano.

“Este capitan le dirigio la palabra a Huaquinpan y le dijo:"Hoy que estais reunidos
el Padre os hacer saber: Ya hace tiempo que vine a esta comarca con el fin de
ensefiar a la gente. Los que tienen hijos jovenes mandemelos para que aprendan
las letras y muchas cosas mas. (Wilhelm 1995: 39).

Este relato nos demuestra que los mapuche aceptaban mandar a sus hijos a las
escuelas con el fin de aprender lo que era ajeno a su realidad, con el fin aprehenderlo
y hacerlo suyo. Se hace importante mencionar que los caciques o logkos mandaban a
sus hijos en pro de superacion®, una mejor vida para ellos, pero no lo hicieron para
beneficiar a la comunidad, como para defenderse de los robos, usurpaciones de tierras
gue hacian los colonos chilenos y los mismos extranjeros, nunca se mantuvo esa
intencionalidad de aprender a leer y escribir para ayudar al resto de los mapuche.

Es asi como en la década de 1920 aparecen profesores mapuche que abocan su labor
en alfabetizar a nifios mapuche, y lograr un dialogo con la sociedad nacional a través
de organizaciones como la Sociedad CaupolicAn (1910), la Federacion Araucania
(1919), la Unién Araucania (1926) y en los afios treinta el Frente Unico Araucano
(1939) quienes impulsarian las demandas y reivindicaciones del movimiento mapuche.
Pero la escuela buscé y se allegé a las personas que influian en los lof che y utilizé a
los logko como intermediarios y medios para que lo deseado por el Estado y las
ordenes religiosas se concretaran, en otras palabras fueron utilizados como estrategia.
Las autoridades tradicionales estaban convencidas que la institucién escolar les daria
las mismas oportunidades que a los nifios (as) chilenos, asi los jefes de las
comunidades u otras personas del lof entregaban tierras para que las escuelas se

instalaran en los lof.

% Sociedad mayoritaria se entiende como la poblacién no indigena o chilena nacional.
% | a idea de pro superacion se refiere a un supuesto progreso social, econémico que alcanzarian los
alumnos (as) al recibir educacion formal entregada por el Estado chileno y las ordenes religiosas.
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Pero no todo fue escuela, existieron muchas familias que se resistieron a la instituciéon
educativa, algunos padres de familia no enviaban a sus hijos, ellos pensaban que se
iban a awinkar 6 wigkawafuygiin pensando que se podian convertir en otro wigka®’
mas, en el caso de los hombres, y las mujeres convertirse en sefioras chilenas
sefiorawafuyglin y con ello toda la carga negativa que significa ser chileno para los
mapuche (ladrén, usurpador, traicionero, mentiroso, engafioso, sin respeto, es decir,
ya no ser persona) Esta idea la podemos relacionar con lo que el wuepife nos dice:
“Los jovenes hoy en dia estan diferentes, ya no saben su mapuzugun, ya no saben
hacer gijatun, se han convertido en wigka y algunos les gusta ir mas a la iglesia y
algunos se han convertido en evangélico, en catélico, pero nuestro mapuzugun, como
hacemos el gijatun no hacen ellos.” (Entrevista Segundo Aninao 14 de mayo de 2005)
Esta idea es muy fuerte en las personas, la escuela les ha quitado la lengua y mas aun
ha convertido a los nifios (as) y jévenes en chilenos, los mapuche adultos no ven muy
bien que sus hijos se conviertan en ellos, porque los conduce a la pérdida de sus
costumbres y précticas propias de los mapuche, como hacer gijatu, trabajar la tierra,
realizar tejidos y hablar el mapuzugun.

Pero la resistencia no era tan fuerte para enfrentar la asimilacién impulsada por el
Estado chileno, la escuela fue una de las tantas instituciones que tenia ese objetivo,
también lo fueron en su tiempo el Cuerpo de Carabineros de Chile, policia que siempre
buscaba los servicios del mapuche para entrar en tierras inhdspitas del sur del pais, e
imponer y hacer cumplir las leyes.

Asi la escuela se queda en los lof negando las formas de ser y de entender el mundo

que poseian los mapuche. Asi nos expreso la azimuwkileche Maria Cabral:

INVESTIGADORA: “La escuela le ensefiaba a ustedes conocimiento mapuche?”

AZUMUWKULECHE: “no la escuela no, antes la escuela ni ensefiaba hablar
mapuche a lo contrario. Antes ensefiaban que olviden hablar en mapuche, lo que
no dejaban hablar en la escuela. Nos pegaban sacudian nuestras cabezas, el
vestir como mujer mapuche y ir a la escuela asi con esa ropa, uf uf.. era
rechazado, se burlaban los profesores” (Entrevista realizada el 31 de octubre del
2004).

Con ese testimonio entendemos que o que otorgaba la escuela era valido y aceptable,
de esta forma la escuela simboliza la civilizacion que se puede entender como recibir
educacién o ser educado, concepto muy comun utilizado hasta nuestros dias por los

padres de familia.

87 Wigka es la forma como se llama a los chilenos o no indigenas. Que en su traduccion significa ladrén 6
usurpador.
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Ya avanzado el tiempo se mantiene la escuela en las comunidades mapuche, los
padres de familia desean que sus hijos puedan obtener una educacion formal que es
otorgada por el Estado chileno. Creemos que se debe a un requerimiento social, si
bien impuesto, hace crecer la necesidad de la institucion escolar para adquirir el
castellano y formas béasicas del comportamiento urbano moderno para la poblacion
mapuche. La escuela entrega a los nifios (as) formas de relacionarse con la poblacion
no indigena y poder viajar a las ciudades sin ese temor a la burla, al sentirse muy
diferentes a otras personas, en los establecimientos educativos se fomenta el estar
limpio y ordenado, la profesora Olga de la escuela San Martin de Porres les decia a
los nifios (as) tienen que cuidar su apariencia personal “porque como ven lo tratan a
uno.” Es una idea que perdura de generacion en generacion, y que se transforma en

una imagen de mejorar constantemente :

En el ideario social, en muy diferentes tipos de sociedades, los sistemas escolares
fueron considerados como vias de oportunidades de mejoramiento social; tanto de
trasmitir conocimientos que superaban el nivel alcanzado por las generaciones
previas, como las oportunidades econdémicas que de ello derivaban (Titto 1999:
24).

Asi las familias de las comunidades mantienen aquel ideario social mencionado en la
cita, y estan atentos a llevar a sus hijos al sistema educativo nacional, es comun
escuchar “Considero porque asi van aprendiendo los nifiitos también, 6 sea como
nosotros no aprendimos mucho, ellos van a estudiar y van a necesitar sus estudios,
asi que a la escuela no mas tienen que ir.” (Entrevista a Isabel Carril. 18 de noviembre
de 2004)

1.6.1 La Escuela San Martin de Porres

La continuidad del sistema educativo estatal va a promover educacioén formal en las
comunidades mapuche de la Araucania, siendo posible encontrar escuelas
particulares subvencionadas que reciben recursos del Estado y también cuentan con
el aporte de sostenedores privados que en otras palabras son duefios de las escuelas;
en esa modalidad es donde se encuentra la escuela 405 “San Martin de Porres” cuyo
sostenedor es la Iglesia Catdlica que acciona a través de la Fundacién Magisterio de la
Araucania.

La escuela se encuentra en el lof che de Rereko este nombre significa “aguas del
pajaro carpintero”. También recibe el nombre de comunidad Juan Huentelen,
perteneciente a la comuna de Padre Las casas quedando a 12 kilometros de ella,

inserta en la IX regidn de La Araucania. Los limites geograficos del lof che son al norte
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con el lof kefkewenu, al sur con el lof jewpeko, al este con el lof fitakura y al oeste con
el fundo de Gaston Escala. En el lof existen unidades ambientales® de importancia
cultural como wiifko®® y foxantii®®. Ademas de encontrarse un paliwe lugar donde se
juega palin®.

La escuela posee una modalidad basica que corresponde a NB1 hasta NB6 desde
primero a octavo afio basico para atender las necesidades de los educandos, el
establecimiento ha creado un Proyecto Educativo Institucional (PEI) los cuales poseen

orientaciones interculturales y linglisticas, asi lo describe Geraldine Abarca:

Orientados a la Interculturalidad y el bilinguismo; el desarrollo profesional y
mejoramiento de las practicas pedagogicas de los docentes que se desempefian
en contextos culturales; la adquisicion, elaboracion y distribucion de materiales
pedagogicos adecuados al contexto sociocultural y linglisticos de los nifios y
nifias indigenas del pais y el fomento al desarrollo de iniciativas locales que se
encuentren orientada a producir cambios en las practicas pedagogica y en los
modelos participativos de gestion de las escuelas en el marco de la EIB. (Abarca
2004: 243)

De esta forma se establecen los objetivos de la entidad educativa y el servicio que
propone entregar a la comunidad escolar como ofrecer calidad, eficiencia y educacion
contextualizada a la realidad social y cultural de los nifios (as) que asisten a la
escuela. Al mismo tiempo se desea generar condiciones de participacion de la
comunidad social, permitiéndose la autovaloracion de los miembros del lof che.

La escuela desarrolla Educacion Intercultural Bilinglie, por lo tanto los conocimientos
indigenas son tratados como un sector de aprendizaje denominado mapuzugun. Esta
disposicion es avalada por el Ministerio de Educacion, quien dispone la
contextualizacion de los contenidos nacionales. Para ello los Planes y Programas de
Estudio son entregados a los establecimientos educacionales para emplearlos en su
labor educativa, aunque también existe la posibilidad de crear y ejecutar propios
programas de estudio, cuya curricula es revisada y autorizada por el Ministerio de
Educacion de Chile (MINEDUC).

Es asi como la escuela ha realizado planes propios que fueron el producto de

reuniones con los padres y apoderados de la escuela “San Martin de Porres”. Estos

8 Unidades ambientales para los mapuche son entendidas como ecosistemas.

% Wiifko vertiente de agua.

% Foxantii es un lugar donde hay mucho barro.

° palin el significado de esta palabra palin, vienen del pal-pal que es un arbol que posee en sus raices
una especie de tubérculos o de papas duras, las que al ser labradas con un cuchillo adquieren una forma
redonda al igual que una pelota pequefia la cual los mapuche le llamaron pali y a este concepto
verbalizado o accionado en el lenguaje mapuche adquiere el nombre de palin, la n indica accion.

Se cuenta que antiguamente este juego era ceremonial utilizado en las ceremonias de sanacion de
enfermos. Con el tiempo se transformo en un juego cotidiano y posteriormente en deporte, representando
la lucha de los espiritus del bien y del mal.
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fueron aprobados en el mes de noviembre de 2005 para ser implementados en marzo
del 2006.

Para implementar la EIB existen propuestas trabajadas desde el Ministerio de
Educacion que a través de la Coordinacion Nacional de Educacién Intercultural
Bilinglie, presenta orientaciones que permiten a las escuelas con PEI y escuelas
focalizadas trabajar los conocimientos mapuche en relacién con los conocimientos no
indigenas, asi valorando y tomando en cuenta aquellos saberes que son parte de un
pueblo; y de los nifios (as) que asisten a las escuelas.

A través de la revision del Proyecto Educativo Institucional (PEI)*? podemos destacar

los propdsitos de la entidad educativa que son:

..ver gque nuestros alumnos logren formarse como personas competentes,
cargados de respeto y valoracion por su cultura, como también que desarrollen
sus habilidades, aptitudes, destrezas, intereses y valores de la sociedad en
general para que sean personas activas y participativas en ambas culturas.(PEI
2003: 17)

Para lograr tal labor la escuela desarrolla tareas y actividades donde el conocimiento
de la cultura mapuche se reproduce en diversos ambitos dando énfasis a la
participacion de los nifios y nifias. Para lograr tal proposito la escuela ha deseado
optimizar las condiciones pedagdgicas y permitir la entrada de agentes comunitarios®
que conocen de la cultura mapuche, como es el caso de un asesor cultural que
ensefia y difunde el mapuche kimin. Asi se pretende trabajar con ambos
conocimientos: el mapuche difundido por el asesor cultural y el conocimiento no
mapuche difundido por profesores no indigenas, permitiendo a los nifios (as) conocer

las diversas perspectivas existentes, asi lo plantea el asesor cultural de la escuela:

De repente la propia gente no se interesa de sus conocimientos, nos han dicho
varios el conocimiento y el habla nuestra no sirve mucho para salir a trabajar en
las grandes ciudades, pero si la gente diria es lo que yo creo un poquito mas por
falta de conocimiento la gente dice... de que nosotros digamos no estan necesario
el conocimiento nuestro, pero es necesario digo yo, es necesario. Por que,
digamos, eso faculta para aprender otras cosas, facilta mas otras cosas.”
(Entrevista realizada a Alberto Mela Parra. 23 de octubre de 2005)

2 Es necesario destacar que la escuela 405 “San Martin de Porres” posee dos Proyectos Educativos
Institucional (PEI), uno realizado por la escuela y el otro creado por la Organizaciéon Ayjarewe Xuf Xuf. En
ningn momento tuvimos la posibilidad de conocer el PEI de la escuela, el director nunca quiso entregarlo
g)sara ser revisado por la investigadora.

Agentes comunitarios son personas que en su mayoria provienen de comunidades, y comprenden el
conocimiento mapuche. En algunos casos poseen conocimientos especificos y a veces son kimiinche que
tienen conocimientos muy variados pero no todos los practican. Estos agentes comunitarios son los
encargados de entrar a espacios no indigenas y cumplir la labor de intermediario entre los no indigenas y
los mapuche. Estos agentes intervienen en espacios publicos, que antes fueron negados a los mapuche,
unos ejemplos pueden ser Facilitador (a) Intercultural que prestan su servicio al interior del Servicio de
Salud de la Araucania Sur en la ciudad de Temuco 6 los Asesores Culturales que trabajan en las
escuelas juntos a nifios (as) y profesores (as).
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Lo expresado por el asesor cultural nos puede llevar a entender que el trabajo paralelo
de lo mapuche y no mapuche permitira a los nifios (as) una mayor comprension de
otros contenidos que la escuela puede ofrecerles, aumentaria la capacidad de
entender y comprender la realidad circundante. Creemos que la aseveracion del
asesor cultural es valiosa pero no debemos aislar la realidad de muchos nifios (as)
mapuche provenientes de comunidades, han visto en sus saberes un obstaculo para
lograr la integracion con las otras personas no indigenas, no es casualidad la negacion
de ser mapuche.

Si embargo en el transcurso de la investigacion logramos comprender que el
convencimiento que poseen algunos miembros de familias mapuche que tienen nifios
(as) estudiando en la escuela, que es beneficioso y coherente a la realidad escolar no
apartar lo que saben y conocen los nifios (as), tratando los conocimientos mapuche en
un ambito escolar indigena como es la escuela San Martin de Porres, a través del

gijatun, rogativas, bailes presentados en eventos educativos y el juego del palin.

Mayo 2005. Fotografia tomada en el patio de la escuela “San Martin de Porres”. Nifios jugando
al palin, entrenandose para un campeonato que se realizaria en ese mes, con otras escuelas
inscritas al Programa de Educacién Intercultural Bilingie.
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DESCRIPCION E INTERPRETACION DE LOS RESULTADOS

Educacion del cacique

Lautaro era una flecha delgada.

Elastico y azul fue nuestro padre.

Fue su primera edad sélo silencio.

Su adolescencia fue dominio

Su educacion fue un viento dirigido.

(La educacion del cacique por Pablo Neruda)

2. Los conocimientos medicinales herbolarios mapuche en los lof mapu.

Durante el transcurso del tiempo las familias mapuche han comprendido que no
pueden explicar o sanar algunas enfermedades, entonces deben recurrir a la medicina
occidental promovida por el Estado chileno, que no considera las enfermedades con
relaciones mitoldgicas, magicas, sobrenaturales y menos comunitarias. A pesar de ello
los mapuche asisten donde las machi o bawentuchefe para buscar una explicacion a
las dolencias que aquejan a los che.

Pero recibir atencion medica no indigena, no significa que los mapuche dejen de
transmitir su conocimiento medicinal herbolario a las generaciones mas jévenes.
Antiguamente estudiaban las hierbas para mantener la salud y equilibrio en las
personas, asi lo narra el cronista Gonzalez de Najera que describié los episodios y
formas de vida de los antiguos mapuche, y lo retoma Zufiiga (1976)* en Lastra (1991:
319) “Produce aquella tierra muchas y muy buenas yerbas medicinales cuyas virtudes
de gran parte de ellas conocen los indios, con que hacen curas admirables
especialmente en heridas.” Quizas ahora la practica esté modificada por la falta de
hierbas, pérdida de bosques o espacios naturales, pero de alguna manera los
mapuche siguen preservando la medicina indigena legada por sus antepasados.

Asi han logrado desarrollar estrategias para conocer el estado de salud de los che,
ademds de analizar explicaciones que los conduzcan a comprender el desequilibrio y
formas para alcanzar el equilibrio nor felen del entorno inmediato en que viven los che,
con el propésito de buscar una armonia en el mundo existente a lo que denominan az
felen.

Para lograr ese equilibrio, los mapuche han debido conocer el medio natural
permitiéndose estudiar, observar y conocer los diversos bawen, ya sean plantas,
arboles, minerales, piedras y espacios como menokos, mallifi pajonal o vega, que son

zonas anegadas a las orillas de los cerros. Esto lo escuchamos en el lof, los che

9 Zlfiga, Erika. 1976. Vision Etnohistérica de los mapuches. (estudio basado en fuentes
documentales de los siglos XVI y XVII). Tesis para obtener la licenciatura de Antropologia, Universidad
de Concepcion, Chile. Ciatdo en Lastra “Las plantas medicinales en Chile”, 1991: 319.
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reconocen espacios donde se encuentran esas hierbas y lo detallan en categorias de

uso y cualidades especificas de las plantas.

2.1 La oralidad del mapuzugun sustento de la transmisiéon de la medicina
herbolaria

El mapuzugun es la lengua hablada en las familias mapuche de los lof mapu que
visitamos. A través de las acciones de habla de los che logramos comprender al
mapuzugun como un instrumento importante para conocer y aprender lo que acontece,
“De esta manera, el lenguaje es capaz de transformarse en depdsito objetivo de
vastas acumulaciones de significado y experiencia, que puede preservar a través del
tiempo y transmitir a las generaciones futuras” ( Berger y Luckman 1979:56).

Asi mismo los adultos y fiitakeche han utilizado la lengua para transmitir elementos
referidos a la religiébn, cosmologia, medicina, conocimientos practicos como riixafe
[platero], fuwfe [trabajo en lana, accion de hilar], la alimentacion y también el ser una
persona mapuche con un buen az.

La lengua esta presente en todo momento en la cultura mapuche asi lo describe Diaz
y Cafiulef (1998)* citado en Relmuan (2005: 60) “La cultura mapuche ha desarrollado
un sistema de educaciébn mapuche tradicional que segun Diaz: “responde a las
necesidades de reproduccion y desarrollo de la sociedad misma, como tal a preparar a
sus integrantes para desempefiarse en su medio social y ecolégico en funcién de
determinados patrones culturales.”

En la cultura mapuche la salud esta relacionada con la vida cotidiana y el enfermarse
es el resultado de la trasgresion de reglas sociales y normas espirituales como por
ejemplo permitir que los nifios (as) jueguen en el monte a medio dia. Lo mas
recomendable es que se mantenga en su casa y en lugares cercanos a ella sin hacer
mayor accion fisica. Para aconsejar a los nifios (as) los adultos utilizan el mapuzugun,
y les dicen “Awkantumekelayaymin ragiantl kixanafuymin awkantukonafuy wezake
puju ka neyun “ [No tienen que jugar a medio dia se pueden enfermar, porque en sus
juegos pueden participar esos malos espiritus].

Cuando las normas no son respetadas los che se enferman, entonces se hace
necesario tratar al che enfermo. En el transcurso del tiempo los mapuche han
aprendido a realizar evaluaciones a las personas y también la autoevalaucién personal

del estado de salud fisico y social.

% Diaz Maria y Eliseo Cafiulef. 1998. El proceso de ensefianza aprendizaje en el lof y en la escuela
rural. Temuco. Instituto de Estudios Indigenas, Universidad de la Frontera. (inédito) Citado en Relmuan
Maria Angelica 2005. El mapuche, el aula y la formacién docente. La Paz: PINEIB/ PROEIB — Andes/
Plural Editores.
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Esta estimacion se hace a través de la Oralidad del mapuzugun, a través de ella se
hace “posible percibir y estructurar al mundo de diversos modos, y la lengua que
aprendemos de nifios es la que dirige la forma particular en como lo vemos y
estructuramos” (Cole 1977: 38). Aqui detallaremos una observacién de dos personas
mapuche, una visita a otra y desarrollan el giixam entendido como didlogo y forma de

expresarse:

Juan: mari mari maje [Hola tio paterno]
Zugumachife: mari mari maje, kompage maje [hola sobrino, pase adelante]

Juan: ya, pichiken miyawfun kifie zugu mew maje [ando por algo, una pequefia
necesidad]

zugumachife: Ya, chem zuam chi maje? [que necesidad seria sobrino]
En este dialogo que grabamos durante la investigacion podemos comprender que al
encontrarse o visitarse las personas realizan un chaliwiin® acto de saludarse de
inmediato y preguntarse como se encuentran los integrantes de la familia, lo que se
conoce como pentukun. Aquella accion se realiza con familiares, vecinos del lof mapu
y de lugares mas alejados. En el siguiente cuadro de doble entrada mostraremos
coémo se saludan los che en mapuzugun, y la respuesta que cada una puede entregar,
a través de ello realizaremos el siguiente analisis: kiimelkalen y weza felen [Estar bien

y estar mal]

kimelkalen

Maria: mari mari fiafia [hola hermana]
Rosa: mari mari fiafia [hola hermana]
Maria: chumleymi fiafia [¢,cOmo estas?]
Rosa: kiimelkalen [estoy bien]

Maria: ta mi pu che kay chumleygiin

[Y ta familia ¢,c6mo esta?]

Rosa: kom kiimelkaleygiin. Gelay chem zugu no rume [estamos todos bien, no hay
ningun tipo de problema]

Rosa: eymi kay Aafia chumleymi [y tu fiafia ¢,cémo estas?]
Maria: kiimelkalen [estoy bien]
Rosa: ta mi pu che lof mew kay, chumleygiin [Comé estan en tu gente en el lof]

Maria: kom kiimelkaleyin, xemolekafuyin [Todos estamos bien y por el momento
todos estamos sanos sin ninguna enfermedad]

Rosa: kiimey ka fiafia xemolen ta kimey [Que bueno el estar sano hace bien]

Maria: feley fiafia [asi es]

% Chalin seguln Relmuan es un saludo que “comienza en la nifiez temprana, se les ensefia a los nifios a
dar la mano a los demas miembros de la familia, e igualmente los adultos los consideran en los saludos. Y
asi, desde que empiezan a socializarse con otras personas se les ensefia a dar la mano derecha para
saludar o mankuwdal junto con el saludo mari mari.”(2001: 121)
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Weza felen

Maria: mari mari fiafia [hola hermana]
Rosa: mari mari fafia [hola hermana]
Maria: chumleymi fafia [¢,cOmo estas?]
Rosa: wezalkalen fiafia [me encuentro mal)
Maria: chumgelu fiafia [por qué?]

Rosa: miliy weza zugu lof mew, ta Ai laku miuten elkunuey mew, latuy ga
newechuml; zew mapugetuy. Rimeyma kuxan chegekiy ga [Existen cosas malas
en la comunidad, solo mi abuelo paterno nos ha dejado, se ha muerto el otro dia,
ya se ha vuelto tierra fue sepultado. Era una persona que estaba muy enferma]

Maria: miina weza zugu mew rike rupaleymiin fiafia, wefiagkiin zugu mew. Fey
chi zugu rime wezaliy, yafiliwkileaymi ka fiafia. [en realidad estan pasando por
mal momento Aafia, momento de tristeza. Esas cosas, eso es lo peor o mas dificil,
tienes que darte mucha fuerza fiafia.]

Rosa: feley flafa. Eymin kay fiafia chumleymiin [asi es. Y ustedes ¢,como estan?]

Maria: kom kiimelkaleyin, gelay chem zugu no rime. [todos estamos bien no hay
ningun problema.]

Rosa: kiimey ka fiafia. [eso es bueno]

Maria: feley [asi es ]

Este dialogo entre dos mujeres tiene el propédsito de hacer comprender la platica que
realizan los che en mapuzugun, y como este permite diagnosticar los hechos que
suceden en la vida de los xokinche, si existe un kiimelkalen o wezalkalen.®’

El kimelkalen se refiere a estar bien, las persona o los integrantes de la familia se
encuentran muy bien de salud y estan en equilibrio consigo mismo, esto puede indican
que los che estan actuando bien con sus pares y con los demas seres que también
moran el mapu.

El weza felen o wezalkalen se refiere a estar mal, por no obtener buena cosecha de
trigo, cereal que sustenta la dieta alimenticia de familias mapuche que viven en el lof.
También la expresion de weza (mal) esté referido a estar enfermo, situacién que no
siempre se muestra con dolor, a veces las enfermedades maduran meses y mientras
debilitan a la persona llevandola hasta la muerte. También el estar enfermo genera un
clima de tensién que en mapuzugun se denomina kuxankawly es la relacion de un
che con la enfermedad de otro.

La interaccion de los che permite conocer el estado de salud de las personas, cuando
hay enfermos se comenta qué enfermedad tiene y se dan posibles soluciones para

atacar las enfermedades o males, esto no se hace con cualquier persona, es mas bien

7 La designacion del kiimelkalen y el wezalkalen se refieren también a las hierbas medicinales como
kiimeke bawen y wezake bawen, aunque se dice que no deben pensarse desde una yuxtaposicién, estos
son la complementariedad de la tierra.
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de indole familiar. La azimuwkileche Maria Cabral y Segundo Quidel nos relataron un
hecho importante que ocurrio en su familia, también nos relaté el wewpife Segundo
Aninao Parra su relacién con una enfermedad, el weza kuxan [mala enfermedad]:
Cuando mi hijo el mayor enfermd le dieron dafio pa” verlo bien muerto, no dijimos
a nadie que pasaba, estuvo en la machi de Xuf Xuf mucho tiempo mas de seis
meses, cuando la gente de aca cerca no lo veian, empezaron a venir a preguntar
por él, ¢doénde esta el Avelino?, no contestamos mucho, porque, las cosas eran

asi y si contdbamos que pasaba se reirian, otros ma’” cercanos nos ayudaron y
fueron a ver a mi hijo. (Conversacion realizada el 27 de mayo de 2005)

[Primero nuestros ancianos sabian de todo tipos de remedios, las ancianas sabian
de remedios, mi abuelo decia, antes me enferme repentinamente en el potrero,
estaba cuidando los animales, estuve votado, no podia caminar, entonces habia
un bawentuchefe, entonces la fueron a buscar y me vino hacer remedio dijo, fue a
buscar distintos tipos de pastos, sabia que ese remedio, no se extrae por
casualidad, gunechen dejo aqui en la tierra todos estos remedios, para que se
hagan remedios, para aquellos que se enferman, ..... entonces me vino a hacer
remedio y me he mejorado, he podido caminar, se habian encogido mis piernas,
estuve votado, después he mejorado.] (Conversacion realizada el 15 de octubre
del 2005)

En este relato podemos comprender que el poseer un kuxantyley, es un che enfermo
en la familia es necesario guardar silencio, muchas de las enfermedades son
producidas por transgresiones de normas ¢ por dafios a las personas que son
causados por terceros, esto se llama kuxanelgey cuando otros provocan dafio es una
situacion delicada que atenta a la vida del otro, ante esas situaciones existen
especulaciones, por ello la familia del che enfermo le pregunta: “Quién te ofrecid

comida?” “A quién le recibiste bebidas alcohdlicas?”, “¢;Qué comiste la Ultima vez?”.
Esas interrogantes le hacen al enfermo, a través de las palabras conoceran quien
cometio esa falta de respeto, de inmediato recurren a la(s) o lo(s) machi para salvar al
che de aquel mal, los familiares comprenden que la medicina que se utiliza en la
familia no servira del todo, y es necesario un conocimiento mas especifico, que solo el

bawentuchefe con la 6 el machi pueden entregar.

Cuando la enfermedad fisica ataca a un che, se recurre a la medicina herbolaria que
es reconocida por los integrantes adultos de las familias, estos distinguen las hierbas
que pueden curar momentaneamente o sanar la dolencia de un che enfermo. Para
realizar esa accion se ha necesitado previamente de la transmisién oral a los

aprendices, asi lo detalla:

La sociedad mapuche ha sido basicamente una cultura oral, de este modo, en una
perspectiva histérica de la educacién y formacion mapuche, el medio de
transmision del conocimiento ha sido por excelencia la palabra, como reconoce
José Bengoa (1985). El lenguaje oral: “consistia preferentemente en ejercitar la
memoria, el culto de los detalles, la precision al describir la caracteristicas de los
objetos y situaciones. El nifio era educado en la descripcion detalladas de los
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cerros, de los animales, de las plantas, de las aves, y diversos elementos que
forman la vida cotidiana (fijke mogen) (Diaz et al 2001: 14).

Esa Oralidad que describe Diaz la observamos en el lof mapu en una familia mapuche.
Utilizan el mapuzugun como medio de entregar el kimiin bawen, observé cuando la
azumuwkileche Maria Cabral le dice a su hija menor que debe aprender poco a poco
lo que respecta a la medicina herbolaria. Y le expresa a su hija lo siguiente: “miley ta
mi kimael ti fijke mapu baweh kimin ta mi bawentucheael. Eymi ta mapuche miley mi
kimael ka pepituwael.” [tu tienes que aprender de hierbas mapuche para curar. Tu eres
mapuche debes aprender.] (observacion realizada el 20 de mayo del 2005).

Esta situacion de transmision fue realizada cara a cara, la hija frente a la madre. El
aprendiz escucha a la persona adulta que ensefia, en sus explicaciones realiza un
protocolo importante que esta ligado a la espiritualidad y al pedir o hacer gejipun
oraciéon. A cada aprendiz se le recomienda ser respetuoso con el bawen, asi nos dice
la kimln che Marta Carril: “Todo existe en la tierra para refregarse la cabeza y todo
eso lo pisamos, hay mucho lawen y remedio.”"Pekan ta Ai femyawilgeal ta lawen ta
kimetulay pu” [No se puede andar trayendo remedios, cualquier persona no puede
tomar los remedios asi nomas.] (Entrevista realizada el 22 de mayo del 2005).

La madre asigna al aprendiz tareas de mayor y menor grado de dificultad y donde
necesita de habilidades como escuchar, observar, saber reconocer y saber sacar el
bawen para no lastimarlo, si lo toma mal creara problemas con la hierba medicinal.
Para ello la persona debe asistir con una actitud positiva que en mapuche se

denomina ayuwinchegeal.

2.2 Transmision del conocimiento medicinal herbolario y el ixofij mogen®

La transmision del conocimiento medicinal herbolario que se origina en la familia
comunmente es de un adulto a un menor, como lo precisa Berger y Luckman (1979:
94) “Toda transmision requiere cierta clases de aparato social, vale decir que algunos
tipos se sindican como trasmisores y otros como receptores del “conocimiento”
tradicional, cuyo caracter especifico variara, por supuesto, de una sociedad a otra.”

En el transcurso del tiempo esa relacién que los autores citados sefalan se recrea, los
adultos ensefian, es mas, al hijo mayor se le aconseja y orienta en ciertas practicas
que requieren de saberes ejecutados en la cotidianidad, con el objetivo que pueda
instruir a los hermanos (as) mas pequefios (as). Pero es necesario explicitar que esa

relacién existente entre personas que se relacionan a través de lo practico es servido

9 Ixofij mogen entendido como los diversos tiposde vida existente en la tierra.
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por la naturaleza y los seres que moran en aquellos lugares del lof donde se pueden
extraer plantas medicinales. Asi lo exponen Diaz et al “orientaciones que se entregan
a través del kimvn mapuce son observables y reconocidas en el mundo visible en el
cual se vive” (2001:16).

Los aprendices que son motivados a conocer de la medicina herbolaria mantienen esa
relacibn muy cercana con el bawen, su aprendizaje dependera de la relacién que el
aprendiz logre con la naturaleza circundante, por ello es relevante lo que expresa

Grimaldo Rengifo:

El nifio tiene una relacién emocional y sensorial con las cosas en la que los
sentidos son una ventana abierta al mundo. En su vivencia éstos no son
apreciados como la dimensién energética de una accién cognoscitiva organizada
por la mente. Desde pequefios aprenden que la mano también sabe. El saber
reposa también en el cuerpo. Sin relacién sujeto — objeto, y sin que sea evidente la
presencia de una mente organizando los datos sensoriales no brota la relacion
cognoscitiva con las cosas del mundo.(2000: ix)

Cuando se relaciona con el medio natural los nifios (as) asumen los mensajes de los
adultos con espontaneidad, porque en momentos mas cercanos deberan experimentar
y principalmente saber a hacer, como lo plantea Villoro “una cualidad de una accién o
un conjunto coordinado de acciones” (1996:126).

Los nifios (as) aprendices necesitaran de la experiencia personal directa de algun
hecho o acontecimiento particular que les permita poseer un conocimiento. La
siguiente observacion la realizamos en el lof ttligentu, donde presenciamos cémo la
madre, azimuwkileche Maria Cabral le ensefia a su joven hija para iniciarla en el
conocimiento medicinal herbolario, era el primer momento que observabamos a la
madre hablarle, tan enérgica, a su hija, y mas cuando le dice que es mapuche. (La
observacion la hemos dividido para poder realizar un analisis diferenciado de los
diversos momentos en que se produjo el hecho ocurrido el 20 de mayo de 2005)

Aqui denominaremos Gubam [Consejo] donde “Le dijo a ella: ti eres mapuche y por lo
tanto debes aprender, yo no te ensefié porque estabas en el internado tanto tiempo
sacando tus estudios, pero ahora que estas en la casa tenis que aprender todo lo que

te deje, esa es la herencia, escucha mama.” Es aqui podemos entender que la madre

95



esta realizando el giilbam®® el dar consejos que permitan orientar a su hija. Ademas lo
entendemos como una estrategia de motivacion para iniciar a los nifios (as), jovenes
en procesos de adquisicion de ciertas labores y actividades que deben realizar, porque
pueden necesitarlos en un tiempo proximo o en la adultez, el poseer el conocimiento
en kujifi kimln [conocimiento de animales], mapu tukukan ka animkan kimin zugu
[conocimiento de cultivo de hortalizas], kimiin mam{j kiizawfe [conocimiento de hacer
casas], entre otros.

En el transcurso del tiempo el dar consejos a sus hijos (as) era una tarea educativa,
para que fuesen buenas personas, respetuosos, atentos. Actualmente se mantienen
es0s consejos pero se complementan con aquellos que advierten la pérdida de la
lengua y algunas practicas culturales, los padres también han debido utilizar el giibam
para reafirmar la identidad mapuche.

En la siguiente observaciéon podemos entender la importancia que se le otorga a la
ritualidad, la madre fue muy enérgica, cuando expresa las palabras a la joven, mas
bien le preocupa que su hija no pida permiso o actle con vanidad ante la naturaleza y

en respuesta la joven pueda enfermar:

En un momento le dijo: haremos gejipun eso servira para que las hierbas que te
ensefiaré, no te enfermen, debes ser paciente, todo tiene duefio, asi que debes
ser respetuosa y responsable al sacar una plantita.

En las citas presentadas a continuacion podemos comprender que la madre ensefia a
su hija, la cual es invitada al monte que esta cerca de su casa para conocer respecto a

las hierbas medicinales:

Esto mami, es de gran ayuda, te ensefiaré aquello que tenemos aca en la tierra 'y
en este rukake bawen, son aquellas plantas de uso comudn, y que existen por ser
faciles de cultivar y mantenerlas. Muchas de ella son traidas, no son de aca
entendi " no son tipicas del lof.

Para el dolor de estomago se usa la sangria, matico y llantén entonces se lava, y
lo preparas como infusion, si esta débil la planta lo mueles para que saque un jugo
verdoso fuerte, que después se vuelve café, eso te lo ensefio con mas detalle en
la casa. Mami hay muchos remedios que yo puedo usar porque conozco, pero las
machis esas saben mas y usan hierbas como brebajes, tomas y hasta para
refregarse y bafiarse con esas plantas. (Observacion realizada 20 de mayo del
2005).

99 El glibam o ngiilamtum como le describe Relmuan es “consejeria familiar y grupal para inculcar valores
y patrones de buena conducta. Situacion: de entrega en” hogar, reuniones sociales religiosas. En horas
de reunion de la familia, en horas de descanso comidas y al finalizar el dia. Al inicio de una nueva etapa
en la vida: bautizo, trabajo, estudios, matrimonio, etc.” Participantes “Dan consejos: adultos, lideres,
padres/ madres, hermanos mayores y otros familiares. Reciben consejos: nifios, jovenes, adultos, novias
(o0s), estudiantes, etc.” Finalidad: “Se aconseja a las personas para tener un buen comportamiento, para
vivir bien como personas, familias y en la comunidad, y asi respetar y preservar los valores
culturales*(2005:147-148).
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La madre comienza con aquello que existe en su medio natural mas inmediato, le
ensefa las hierbas que se encuentran y explica que esas son de uso comun por las
personas del lof, y existen otras hierbas de uso y conocimiento de agentes especificos
de la medicina mapuche. Asi la madre expresa el nombre de hierbas mas delicadas
por su tratamiento que son secretos de las machi de las plantas delicadas “Las plantas
especiales son aquellas delicadas, esas son plantas que sacan remedios fuertes, que
se les da a las personas para que voten la enfermedad, lo expulsen.”
Volviendo a la transmision de la medicina herbolaria a través de la observacion
realizada, podemos entender que cada che debe poseer actitudes de respeto y
prudencia que son importantes en su aprendizaje. Todo dependera de la ensefianza
[kimeltun] que le entreguen, pero a la vez necesitara de disposicion para observar y
escuchar a las personas que expresan el saber y también al medio natural donde se
encuentra. Asi lo expresa un testimonio citado en la ponencia presentada por
Quintriqueo y Quilaqueo (1999: 167):

podemos comprender la actitud del mapuche al vivir un momento de transmisién:

“Segun la memoria colectiva del lof, se dice que “ todo mapuche, que ha recibido

un conocimiento debe orientarse por su GUNEKON. Esto es la actitud de la

persona mapuche de darse cuenta del conocimiento que tiene o que esta

recibiendo, pero esta actitud tiene implicito un valor, una responsabilidad en el uso
o dominio de estos saberes” (M. A. Junio, 1999)*®

Los nifios (as) o jévenes que aprenden deben poseer una actitud cargada de valores
que pueden desarrollarse en la cotidianidad, el ser respetuoso y responsable con los
saberes que van adquiriendo. Para complementar el testimonio anterior expondremos

lo que dice la aziimiwkileche Maria Cabral a su joven hija:

Mira bien, porque te voy a traer una vez nomass, después te mando a buscar las
hierbas que necesito, Ademas anda memorizando las hierbas, los olores, colores y
donde estan, la menta blanca, poleo, el ajenjo y la menta negra. Ahora te
gquedaras al cuidado de la artemisa, cuidala con la hela, hay que ver que cuesta
que arribe (Observacion realizada 20 de mayo del 2005).

En esta cita advertimos que la madre puede observar el comportamiento de su hija a
través de las acciones que realiza, ya sean oraciones para extraer una planta
medicinal, si es capaz de utilizar bien las hierbas conseguidas, y si el remedio que
realiza es curativo. Es aqui donde la madre le exige una actitud de respeto y

capacidad para memorizar, donde se encuentran las hierbas o bawen que le pediran a

100 Respuesta obtenida en el trabajo de campo realizado con el motivo de realizar un estudio en relacion
al “Proceso de Construccion del Conocimiento Mapuche en relacion a los Wingkul y su socializacion en la
escuela - comunidad” en Chomo Lof Mapu. La investigacién realizada por Brigida Ancavil, Curihuinca,
Ernesto Paillan y S.
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la joven; y en respuesta la hija puede ir creando su propia subjetividad. La subjetividad
la creara de acuerdo a sus aprendizajes, errores, y nuevas nociones que surgen en el
tiempo, esta le permitira mejorar y adaptar sus conocimientos de la medicina
herbolaria.

Ademds, podemos analizar las responsabilidades que debe tener cada che cuando se
le entregan ciertos saberes, en la observacion realizada la madre recomienda a su hija
que memorice y se haga cargo de una planta medicinal delicada ante las frias
madrugadas y amaneceres, se espera que la joven pueda lograr un desempefio ligado
a los significantes que ha creado a través de su experiencia.

Apelamos a la idea de transmisién en el momento que la madre dice: “ Para el dolor de
estomago se usa la sangria, matico y llantén entonces se lava, y lo preparas como
infusion, si esta débil la planta lo mueles para que saque un jugo verdoso fuerte, que
después se vuelve café, eso te lo ensefio con mas detalle en la casa.” (Observacion
realizada el 20 de mayo de 2005)

Es aqui donde la transmision de un saber especifico depende de las justificaciones
que la madre le ha mostrado a su hija, con razones. Asi el saber puede ser expresado
y asume una caracteristica de compatibilidad de la persona que aprende. Asi el
conocimiento es personal, solo la joven hija de la sefiora Maria Cabral puede hacerlo,
nadie lo hara por ella, cada quien conoce por sus propias capacidades sensoriales y
cognoscitivas, en otras palabras conoce por sus propios medios. En la cultura
mapuche se habla del kimalu ta kimkey que se refiere a la entrega de conocimientos
por parte de un adulto a un aperendiz, pero este Ultimo decide libremente en
aprovecharlo. También el kimnualu tta kimkelay se refiere a la entrega de
conocimientos no aprovechados por el aprendiz. Es asi como la hija de la sefiora
Maria cabral puede optar en aprender y aprovechar el traspaso de saberes que le han
sido entregados.

Entonces ¢en gué momento hay transmision? Para referirnos a ello podemos plantear
aquella idea de Villoro donde expone la transmision del conocimiento: “Sé6lo hay una
manera indirecta de transmitir el conocimiento: colocar al otro en una situacion propicia
para que él mismo lo adquiera” (Villoro 1996: 211).

Puede ser que en la misma situacidn se ha propiciado un saber, y al estar presente la
joven en un lugar determinado lograria adquirir ese conocimiento que no es tedrico,

sino vivido y experimental.
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2.3 El cara a cara permite la transmisién del conocimiento medicinal

En este punto deseamos rescatar unas ideas leidas en textos del lenguaje, como parte
de nuestra formacién académica en la maestria. Para desarrollar este punto nos
referiremos a aquellos planteamientos desarrollados por autores como Ignasi Vila
(1994), Alison Garton (1994), quienes ha estudiado las formas de adquisicién del
lenguaje por los bebés y los nifios durante su proceso de crecimiento. No nos
referiremos a esta Ultima aseveracidén porque no es tan relevante para nuestro tema de
investigacion. Mas bien, nuestra atencion esta destinada a la relacién dual que se lleva
a cabo en los procesos de transmision de conocimientos.

Los diversos autores y en especial los psicdlogos evolutivos han establecido diversos
nombres a este proceso, en el cual la relacion de un bebe, un nifio y un adulto esta
marcada por las interacciones de intercambio y acomodacién mutua. Han denominado
interaccion social como el proceso fundamental en la trasmisién de los conocimientos
mapuche, segun Alison Garton define interaccion social “establece que son esenciales
al menos dos personas que intercambian informacion. Ademas la interaccién social
implica algun grado de reciprocidad y bidireccionalidad entre esos participantes (si
bien hay que reconocer que existen grado de ambas)” (Garton 1994: 22).

La interaccion social para los nifios y nifias mapuche es propiciada por los adultos o
hermanos mayores de los pequefios, estas personas deben iniciar al nifio en la
relacion mutua de escuchar y observar, muchas veces este contacto social permitira
que los nifios (as) aprendan de ellos provocando un impacto importante. A los nifios se
les debe iniciar en las tareas de la socializacion, los padres buscan formas para que
sus hijos puedan aprender, aunque ellos estan conscientes que esa adquisicion
dependera del nivel de manejo de la lengua, experiencias previas y edad, esto sera un
soporte para que puedan desarrollar la interaccion social con las personas que
conforman su familia.

Las interacciones van a depender de los propdsitos que los adultos tengan. Puede ser
una interaccion que promueva el ser sociable con otras personas, el aprender a
conversar cuando llegan visitas. En una de las observaciones de un nifio de 7 afos
nos dijo al llegar a su casa “pase adelante, vamos a tomar mate”, la madre le dice
“converse usted con las visitas y yo caliento la tetera y pongo el pan a la mesa”
(observacion realizada el 11 de noviembre de 2004).

Es asi como los adultos utilizan la interaccion para facilitar un nuevo conocimiento en
los nifios y nifias. Estos Ultimos vivencian etapas de crecimiento y desarrollo los que
son observados por sus padres y familiares mas cercanos. De esta forma los nifios

(as) asumen nuevas formas de enfrentarse y mirar a los otros que le rodean,
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utilizaremos la aseveracion de Trevarthen (1974) tomado en Vila (1994: 89) quien
afirma “la existencia de una “intersubjetividad primaria” entre el nifios y el adulto, de
modo que gracias a ella el primero es capaz de aprender las caracteristicas de la
estructuras basica de comportamiento entre los seres humanos.” De este modo en las
personas que ensefian y las que aprenden existe una relacién de intimidad que no es
forzada, sino existe el deseo o la complicidad para lograrlo.

Esta relacion se origina en un marco de confianza, es asi como Berger y Luckmann
(1979:48) exponen “las relaciones con otros en la situaciébn “cara a cara” son
sumamente flexibles. Dicho en forma negativa, es comparativamente dificil imponer
pautas rigidas a la interaccién “cara a cara”. Sean cuales fueren las pautas impuestas,
seran constantemente modificadas por la enorme variedad y sutileza del intercambio
de significados subjetivos que se produce.”

Esta relacién cara a cara permite crear a las personas un ambiente propicio para la
transmision y el didlogo que puede existir entre ambas personas. Asi los nifios (as)
desarrollan nuevas nociones de la realidad, el aprendiz puede escuchar lo expresado
por el adulto emisor, pero el primero modificara su conducta de receptor a ejecutor de
ciertos saberes, donde aprenderd a hacer con la ayuda y guia de una persona que ha
desarrollado una experiencia en aquel saber.

La relacion entre pares propicia que la interaccibn se convierta en un puente que
conduzca al nifio (a) a interiorizar lo que el adulto esta transmitiendo, es asi como esa
estrategia del cara a cara se convierte esencial en la formacion de persona y
transmisién de saberes en los nifios (as).

Por eso creemos relevante lo planteado por Maria Diaz et al:

Kimnualu ta kimkelay, quiere decir que al individuo se le entregaron conocimientos
y no los supo aprovechar: en esta premisa se da a entender que como en toda
sociedad, existen personas que no les interesa aprender acabadamente el
conocimiento.

Fey ti kimnulu muley fii kimael que se traduce el que no aprende debe de
aprender, en esta existe una intencionalidad directa de cémo deberia ser la
conducta del nifio hacia los aprendizajes que les son entregados durante su
proceso educativo. (2001: 25)

En las cita expuesta podemos ver la negacion o desinterés de un che al no aprender lo
gque se transmite y ensefla, pero si miramos podemos entender que aquella
transmision esta cargada de control. El nifio (a) o joven sera fuertemente amonestada
si no aprende donde debe desarrollar responsabilidades, labores y tareas

encomendadas por los mayores.
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Para corregir la conducta de los nifios (as) se les llama tomandose de la cabeza, en
mapuzugun mixog logko [coscorron en la cabeza] entendido también como llamado
de atencién, manera no violenta para no inhibir el kinkantun proceso de aprender a
aprender, desarrollandose la capacidad cognitiva a través de la experiencia entregada

por la cotidianidad.

2.3.1 El silencio

En la cultura mapuche, la transmisiéon del conocimiento medicinal herbolario, va
acompafiada del silencio y la capacidad para memaorizar, actitud necesaria cuando se
trata de aprender aquellos saberes, el saber hacer cataplasmas para curar golpes,
aprender a cultivar trigo, el saber tejer mantas, el saber hilar y el saber hacer comida
mapuche.

Pero estas practicas también se realizan en otras culturas indigenas de América latina,
como lo sefiala Paradise (1991 citado en Castillo 1995:72) “En el caso de los Mazahua
(México) se ha evidenciado que los nifios aprenden a partir de la observacion y no por
medio de explicaciones verbales. La educacion de los mazahuas pasa por la
observacion y la interaccién no verbal principalmente.” *%*

En la cultura mapuche, len as trasmisiones los adultos se refieren a los aprendices con
palabras, pero después estas seran reemplazadas por el silencio, miradas que van
acompafiando el saber hacer de los nifios (as). Aquel silencio tiene por finalidad dejar
que el aprendiz pueda desarrollar la creatividad, iniciativa personal, dedicaciéon y
autogestion en el proceso de construccion de aprendizajes en el aprender haciendo.

El silencio se hace crucial en la transmision de los saberes ensefiados en las
comunidades mapuche, asi lo expone Cartes “En la ensefianza y aprendizaje de la
ceramica, estd presente el uso del silencio, de un silencio que ensefia en el sentido
que esta cargado de gestos y de un “didlogo”, no audible, sino que se siente, que
enriquece y que concreta su fertilidad en una obra de arte, en una pieza de ceramica”
(2001:89).

Si evocamos la observacion realizada a la joven hija de la aziimiwkileche Maria
Cabral el (20 de mayo de 2005) podemos comprender gque la joven no expreso

ninguna palabra, su madre da énfasis al escuchar y callar, asi le dice a su hija:

Mira bien, porque te voy a traer una vez nomas, después te mando a buscar las
hierbas que necesito, Ademas anda memorizando las hierbas, los olores, colores y

101 Paradise, Ruth. 1991 “El conocimiento cultural en el salén de clase: Nifios indigenas y su orientacién
hacia la observacion” en documento DIE 332 (direccion de investigaciones Educativas). México. 67 —76.
Citado en Castillo Martin En su Aprendiendo con el corazén el tejido andino en la educacion
quechua. P.INS EIB / PROEIBANndes/ Plural. 63 — 79.
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donde estan, la menta blanca, poleo, el ajenjo y la meta negra. Ahora te quedaras
al cuidado de la artemisa, cuidala con la hela, hay que ver que cuesta que arribe.
(Observacion realizada 20 de mayo del 2005 )

Podemos entender que hay un interés para memorizar, y también desarrollar la
capacidad de oler, observar colores de las hierbas y los ecosistemas donde las
hierbas se encuentran, la joven se detiene a escuchar las instrucciones que su madre
entrega. En ningin momento la aprendiz desarroll6 un movimiento que motivara a la
madre a detener su platica, tampoco se resistid, solo se dejo llevar por las palabras,
aqui podemos ver esa gran diferencia con el cara a cara que permite una interaccion
donde el lenguaje asume un valor instrumental importante, porque la comunicacion
estd cargada de autorregulacion con significados propios de la cultura, que es
mediada por esa diada: la que escucha y la que transmite, donde se genera una
construccion compartida y consensuada entre ambas partes. El silencio va de la mano
del escuchar y observar, estas se transforman en conductas necesarias para la
transmision del conocimiento medicinal herbolario, asi el adulto lo asume como una
estrategia necesaria en la entrega de saberes y conocimientos mapuche.

Por ello creemos que el aprender de las hierbas medicinales mapuche los aprendices
desarrollaran una capacidad especifica, donde la aprehension inmediata va a
depender de los sentidos para captar lo detalles mas pequefios y prolijos que
observara y escuchard en el momento de la trasmision, para luego integrarlos a una
unidad cognoscitiva mas completa que sin duda modificard 6 perfeccionara en el

transcurso del tiempo.

2.3.2.Agentes que establecen el equilibrio a través del mapuche kimin baweh
zugu mew*®

En la transmision de conocimientos de la medicina herbolaria mapuche existen
agentes 6 personas que poseen un saber especifico el cual lo ensefiar4 a la persona
escogida, ya sea por pewma'® del mismo aprendiz o por premoniciones de otras
personas. En ese tipo de che se encuentran las machi, a quienes dedicaremos el
principio de este punto para explicar su rol fundamental en la transmisién y

preservacion de los conocimientos medicinales herbolarios mapuche.

102 g mapuche kimiin baweh zugu mew se refiere al conocimiento medicinal mapuche.

193 pewma se refiere al suefio que tiene una persona el que permite conocer, aprender, tener cuidado y
principalmente conocer lo que puede ocurrir. En la cultura mapuche los suefios son relevantes porque
permite orientar a las personas en su actuar; todas las mafianas cuando los miembros de las familias se
juntan a tomar hierba mate y lo primero que preguntan ¢ Cuales fueron sus suefios?, asi comparten los
adultos, jovenes y nifios todos relatando sus suefios.
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Estas personas denominadas machi son las encargadas de mantener el equilibrio en
la cultura mapuche, y en la actualidad son bastante concurridas por pacientes no
indigenas. Es asi como estos agentes dedicados a curar enfermedades y enfrentar los
desequilibrios existentes en los diversos lof che donde prestar su servicio a través de

premoniciones o suefios que le guian en su labor curativa.

Las machi adquirirdn sus conocimientos y experiencias a través de los suefios es asi

como el logko Antolin Kuriaw nos explica el pewma [Suefio]

Antes nuestros antepasados sabian las cosas también mediante el suefio pewma
mu, a partir de ahi del estar bien, el caminar bien estar en el camino correcto venia
el mafiontun que es el agradecimiento por estar y permanecer de esa manera en
equilibrio con todas las fuerzas que existen, por ejemplo las machis le han dado el
conocimiento para sanar a las personas, y asi mismo existen esas personas
bawentuchefe que también sanan a las personas y pues les han entregado el
conocimiento mediante el pewma, ellos tienen un tipo de conocimiento. (Entrevista
realizada en el afio 2003)

También dependera del az si una persona puede adquirir tal conocimiento, si no posee
ese mismo kipalme no lograra conocer ni tampoco practicar un conocimiento mas
especifico como el de machi, bawentuchefe 6 giitamchefe. Si posee ese az la persona
debe aprender aquel conocimiento que esta dispuesto para él o ella, si no desea o se
niega a aprender las consecuencias pueden ser muy peligrosas y hasta fatales para el
(la) aprendiz, aqui tenemos dos relatos que nos pueden ayudar a entender el Ni
jowgen ti pwerimontun zugu am ti kuxan zugun [la aceptacion de la premonicion 6 la

enfermedad]

Mi abuela fue escogida para ser machi, sin embargo, ella no llegé a serlo. Cuando
nifia y cuidaba ovejas, tenia suefios y visiones que la llamaba a este servicio.
Luego de un tiempo enfermé. Al llevarla para hacerle machitiin, después de hacer
el diagndstico la machi le dijo que ella habia sido elegida para ser machi, por eso
habia tenido esas visiones, llegaria a ser machi. Sin embargo ella no siguié el
llamado a servir y se cas6. Por esa razon- tal vez su esposo no estuvo de
acuerdo- mi abuela no fue machi. Pasaron los afios que debia vivir y se enfermg;
cuando estaba por morir, decia en suefios: “ Terminara aqui mi vida y con ella
parte de lo que es lo mapuche- esto lo decia porque el llamado a ser machi en su
familia habia quedado pendiente-. (Curquin; José et al 1997: 22)

En una entrevista realizada por el diario Mapuche Kimin al machi Sebastian Aillalef
expresa como se detecta la enfermedad y que elementos utiliza para conocer las

enfermedades.

En cuanto a los fundamentos en que se basa su medicina, las hierbas y plantas
medicinales se aplican dependiendo de cual es la enfermedad detectada, ademas
de esto varia la oracion y el trabajo que realiza. “Yo con s6lo mirar a una persona
puedo saber cual es el medicamento que le corresponde “: Pero también por
medio de la orina, del pulso, de la ropa, de las fotografias, el machi Sebastian
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puede determinar cual es el mal que estd afectando a la persona enferma.
(Entrevista realizada al machi Sebastian Allilef en Mapuche kimiin 2004:5)

Estos relatos nos ilustran como las machis son escogidas, ellas obedecen a sus
suefios y visiones que comunmente ven a solas, especialmente cuando realizan sus
actividades en el campo. Los newen buscan maneras de comunicarse con las
personas y asi captar su atencion para que puedan ejercer su rol, después que el o la
aprendiz obedece el llamado de ser machi, comienza la preparacion que sera
conducida por una machi mas adulta o anciana que posee gran sabiduria para que le
oriente a realizar los trabajos. Cuando una machi u otro agente social, religioso y
educativo desobedece al llamado a desempefarse con los otros che y buscar la
armonia entre ellos, se le presentan ciertas enfermedades que son consideradas
transgresion y falta de respeto a los newen y geh existentes. Esta enfermedad se
denomina kisu kuxam .

Cada machi cura las enfermedades con hierbas que conoce y tiene antecedentes de
que curaran los males de los che enfermos, estos Ultimos deben someterse a una
revision de las machis, pero también cada una no solo necesita estar directamente con
la persona enferma, sino recurre a otros elementos que le ayudan a visualizar el kuxan

(enfermedad), relatado por el machi Sebastian Allilef

Cada machi posee conocimientos peculiares, la kimiin che Marta Carril nos explico:
“los remedios siempre hay que tenerlos como secreto, machi am ta feypikiy, nunca la
machi te va a decir que remedio va a entrar en tu enfermedad pu.” Esta aseveracion
nos da a entender que los médicos mapuche no entregan sus conocimientos a
cualquier persona, no existe mucha apertura y disposicion para dar a conocer sus
practicas medicas, eso supone que el conocimiento medicinal mapuche es cerrado

porque no permite una difusion a cualquier persona que desee aprender.

Durante nuestra investigacibn no logramos acercarnos a una machi para realizar
preguntas, una vez me dijo la machi del territorio de Xuf xuf, “Si es lo que quieres que
te ayude para estudio no.... no crea que te ayudare, kimlay, si es para ti y tu hijito yo te
ayudo en lo que quieras y te hago pelotu, me escuchaste™® (21 de octubre del 2005).
De esta forma nos contesté la machi. Las informaciones que logramos obtener
respecto a la transmision de conocimientos herbolarios fue a través de un
bawentuchefe, quien nos explicé parte de sus saberes y conocimientos que esti

constantemente adquiriendo debido al trabajo con diversas machi.

194 | as razones gue nos impidié en realizar entrevistar o realizar conversaciones profundas con una

machi, estan explicadas en el capitulo 1l en Aspectos Metodoldgicos.
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El conocimiento del bawentuchefe esta referido al bawen hierba medicinal. Esta
persona desempefia también su vocacion y rol a través de suefios que le indican lo
que debe hacer, asi realizara las mismas labores que algin miembro de su familia
realizaba tiempo antes. El testimonio que expondremos es de un bawentuchefe quien
conocié su llamado al aprender el conocimiento medicinal a través de pewma. El nos

decia asi:

INVESTIGADORA: La machi ¢cémo le ensefid de las diversas hierbas?

BAWENTUCHEFE: “El conocimiento es traspasado de la machi a mi, me ensefio
mucho ante yo llegara a kozopuju venga para ver si podemos trabajar., si a ti te
gusta mi camino podemos trabajar, tenis que tener buena memoria.” “Después me
sofié mucho, me resisti y resisti pero mi llamado era mas grande”.

(Entrevista realizada al bawentuchefe Sergio Peralino Huinca el 13 de mayo de
2005)

En relato podemos comprender que el ser bawentuchefe no fue heredado por la
familia del bawentuchewfe no podemos decir bawentuchefe kiipan'®, entonces su
conocimiento fue trazado por los pewma, estos lo llevaron a trabajar con machi y
aprender el conocimiento medicinal

Para aquellas personas que no poseen el az de agentes encargados de ejercer la
medicina herbolaria, pueden aprender un conocimiento no tan especifico o detallado y
eso dependera de diversas personas de acuerdo a su interés o el deseo de los padres
de familia en transmitir tales conocimientos a sus hijos (as). La informante
azumuwkileche Maria Cabral nos cuenta: “mi madre quiso que yo aprendiera todo
acerca de yerbas medicinales, hasta grande me ensefaron a quebrar empachos y
sobarles el espinazo, rezarle a los guaguas que estan ojeadas” (Conversacion 28 de
octubre del 2004 ).

Esto nos demuestra la decision de los adultos de ensefiarles a los menores. Se
convertird en una experiencia personal y desarrollada a través de la vida cotidiana, de
esta forma los nifios (as) vivenciardn la transmision de un saber muy difundido y
conocido por las personas, pero al momento de escuchar, ver y practicar sera muy
particular, porque se lo apropiaran para convertirlo parte de su consciente y ritual.

Lo ritual estd muy presente en la adquisicién de estos conocimientos, cuando se le
ensefia a los nifios (as) se les pide que respeten a los duefios de los lugares donde

sacaran remedios o hierbas medicinales.

195 como ningln mapuche puede negar su origen territorial tanto del mapu, lof (comunidad) tampoco

puede perder sus vinculos familiares que se describen como kiipan (procedencia familiar) lo que le
permite desarrollar de manera mas potente su personalidad, autoestima, su az (caracter) y esto le
permitira desarrollar un tipo de conocimiento que se diferencia de otros.
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Esta informacion nos permite comprender que lo ritual y religioso no solo estan
referidos a agentes que se dedican a curar aquellas enfermedades, por el contrario es
un conocimiento difundido a diversas personas, sin importar edad, sexo y territorio
donde se encuentre, el permiso y el respeto se hacen valores fundamentales al

momento de practicar aguellos conocimientos medicinales transmitidos por los adultos.

2.4 Latransmisién de los conocimientos mapuche en la escuela

Los Planes y Programas creados por el Ministerio de Educacion (MINEDUC) para
desarrollar la labor educativa, han sido pensados para atender a la poblacién nacional,
pero al ver las diferencias existentes entre nifios indigenas y no indigenas, se ha
deseado disminuir las desigualdades demostrando que los nifios (as) y jovenes
pueden recibir educacién de calidad y responder a las exigencias propuestas, ademas
de reconocer el capital cultural de los nifios(as) intentando trabajar los contenidos de
acuerdo a la pertinencia sociocultural. Para ello el MINEDUC ha planteado la idea de
contextualizacién de los contenidos escolares de acuerdo a la realidad existente en los
centros educativos.

Las clases de mapuzugun son abordadas como una asignatura o materia, pero a nivel
administrativo adquiere el estatus de sector de aprendizaje, pero en la practica la
transmisién del conocimiento mapuche se entrega en una hora pedagdgica en la cual
se abordan diversos contenidos culturales establecidos en la planificacion anual.

Las clases realizadas en la escuela “San Martin de Porres”, es realizada por una
profesora mapuche y un asesor cultural siendo los encargados de ensefar los
contenidos de su cultura mapuche a los nifios (as). Esta labor se realiza a través de un
subsector de aprendizaje mapuzugun programado en la carga horaria de los nifios (as)
una vez a la semana con 45 minutos como hora pedagdgica.

Asi como la escuela ha introducido el conocimiento mapuche a las practicas
pedagogicas, asi se reproducen y recrean aquellos conocimientos que poseen los

nifos (as), obtenidos en experiencias vividas en el hogar y el lof mapu.

2.4.1 La familia fuente de socializacién evocada en la escuela

Los nifios y nifias que ingresan a las escuelas con Programa de Educacion
Intercultural Bilinglle ven que sus conocimientos y saberes son retomados en las
clases en cuales participan. De esta forma reviven los aprendizajes obtenidos en el
hogar y el mismo lof.

Para hacer mas ilustrativa expondremos una clase de mapuzugun para conocer las

maneras de transmitir los contenidos indigenas en aula. (Clase observada el 10 de
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noviembre de 20004. aula de NB2 cursos de 3 y 4 afio basico. Sector de aprendizaje:
Mapuzugun) Y entrevistas realizadas a Aylen Quidel, Fredy Quidel y Benjamin

Coérdova.

PR: Escribe unas palabras en el pizarrén:
[Dewmayaymun kifie amul dungu tufachi uwur mu.]
amunka - fuchakeche

rakiduam - kuyfikeche - kimun

ngulam - traurin — ingel — kachilla

PR: “Escriban las palabras que aparecen en la pizarra....” “Deben hacer o construir
una oracién ... texto que contenga la lista de palabras, estas palabras.... hijo
escucha.....

INV: las actividades de los nifics. La mayoria de los nifios realizan textos de
acuerdo a actividades que realizan sus padres, o han visto o escuchado.

INV: al avanzar y revisar las actividades de los nifios, y la mayoria de los nifios
(as) realizan textos de acuerdo a las actividades que ejecutan sus padres siendo
la mayoria referido a actividades cotidianas:

cortar lefia — gijatun — machitun

INV: le pregunto a Angelo Antén: ;/Qué es eso? Sefialando que dibuja en su
cuaderno.

ANGELO ANTON: “contesta gijatun nosotros hicimos el nuestro, mi papa y toda
mi familia participdé “ “yo fui a buscar al choyke eso se llama kalfumalen”

INV: “Dime tu sabes lo que es el kulxug?”

AYLEN: “kultrung es un instrumento que lo toca la machi a veces para hacer
machitun.”

INV: “¢ Quien tienen mas ese instrumento?”

AYL: “ellongko...”

INV: “Y como es del logko es igual al de la machi?”

AYL: “parecido”

INV: “en que se diferencia”

AYL: “diferencia uno da ordenes y el otro mejorala salud.”
INV: “TU conoces la simbologia que esta en el kulxug”

AYL: “simbologia si, de por ejemplo del pewul, rimu, el haber las dos, como se
llamaba el puken, el rimu parece lo dije ya... “

INV: “¢ Qué es eso el rimu?”

AYL: ‘“este es son como las estaciones del afio, primavera, verano, otofio,
invierno.”

INV: “, Dénde aprendiste eso?”

AYL: “eso me lo ensefiaron mis papas, mi papa con mi mama.”

INV “Y que es un rewe, le ensefian eso en la escuela?
FRE: “no”
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BEN: “no”
INV: “Y donde lo aprenden?

FRE: “en la casa”

IN: “s.Quién le ensena?

FRE: “papa”

Podemos ver en la observacion de aula que la manera de tratar los conocimientos
mapuche es a través de estrategias que permiten a la profesora y asesor cultural
motivar a los nifios (as), despertarlos con lo propio (Ver anexos fotografia N°2).

Las palabras mapuche las escribié la profesora en la pizarra, y los alumnos (as)
escogian aquello que cada uno conocia producto de la socializacién realizada en el
hogar. El referente mas cercano para los pequefios es la familia, asi lo expresa J.A

Simms y T.H Simms'®

(1972 citados en Vasquez 1996:15) “ademas, ninguna otra
unidad social es capaz de tan completos e intimos lazos afectivos como pueden existir
entre los miembros de una familia.”

Es necesario tomar en cuenta que el nifio (a) recrea en la escuela aquello que a
observado en la familia, asi Pierre Bourdieu se refiere a la familia como una institucion
que se encarga de transmitir y reproducir elementos escenciales que hacen que el
capital cultural se preserve. Por lo tanto la familia es uno “de los lugares por
antonomasia de la acumulacion de capital bajo sus diferentes especies y de su
transmisién y por la transmision, a fin de poder transmitir y porque esta en condiciones
de hacerlo.” (Bourdieu 1997:133)

Los nifios(as) aprenden bajo normas culturales que son explicitadas por los portadores
que pueden ser los padres u otros adultos que se mantengan en un misma casa. Pero
si pensamos en la transmision realizada en el hogar nunca serd igual en la escuela, ya
los padres transmiten un conocimiento por medio de pautas de comportamiento que
les hace a los nifos(as) aprender, ademas por encontrase en un espacio de
transmisién que propicia un quehacer practico y experimental, permitiendo al nifio(a)
conocer mas de cerca lo expresado por los mayores.

La informacién de la clase de mapuzugun nos indica aquello que plantea George
Spindler como “En efecto cualquier clase de ceremonia es una dramatizacion, a veces
indirecta y metaforica, a veces muy directa, del juego entre las fuerzas y los
acontecimientos cruciales de la vida de la comunidad.” (Spindeler 1993:219) Esta cita

nos permite entender como la comunidad inicia a los nifios (as) en labores tan

1% Simms J.A'y T.H Simms. 1972. Socializacién y rendimiento escolar. Madrid :Morata. Citado en Ana

Véasquez y Isabel martinez en La socializacidon en la escuela. Barcelona: Paidds.
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complejas que les permite formarlos en la comprension de la cosmovision y religion
mapuche. Cuando Angelo contesta “gijatun nosotros hicimos el nuestro, mi papa y

o

toda mi familia participé “ “yo fui a buscar al choyke eso se llama kalfumalen.” Nos va
demostrando que las practicas motivan a los nifilos (as) aprender de las experiencias
propias y asumir diversos roles que pueden desempenfar en un futuro no muy lejano.
Creemos que los nifios (as) utilizan a sus familias como referentes en sus actividades
en aula, porque visualizan a sus padres como portadores de conocimientos culturales,
a diferencia de aquellos contenidos como inglés, gramatica, donde no siempre pueden
otorgar ayuda a sus hijos, no porque no deseen, sino porgue a veces no saben.

En otra observacion de clase podemos evidenciar que no solo los padres son el

referente mas proximo, también otros miembros de sus familias:

PRO “realizaran diversas plantas. Arbusto, &rboles y ¢Cuales son los de
alimentos?.

PRO: “ ademas deben preguntar en sus casas si es necesario realizar algun tipo
de rezo para cosechar, obtener algun bien de la tierra...”

NINO: “;Qué es un bien?
INV: (otro nifio dice es algo bueno)
PRO:"no, no hijo”
“algo bueno es hacer bien, algo perfecto”
“el bien es un fruto algo material que entrega la madre tierra”.
NINA: “mi abuelo da a la tierra vino y lo demas lo bebe él solo”

(Clase Comprension del medio natural, social y cultural, del 5 de noviembre de
2004., aula NB 2 cursos de 3°y 4° afio bésico.)

La familia o comunidad es el nlcleo portador de conocimientos y saberes, por lo tanto
los nifios(as) reconocen en ella una fuente de proteccion y crédito social ante el capital
simbdlico transmitido. Por lo tanto la familia, los progenitores y otros parientes
cercanos al nifio (a) son los que acompafian en el proceso de autodescubrimiento
concebido como un proceso permanente que permite a las generaciones mas jévenes
recibir valores, conocimientos y pautas culturales del grupo humano al que
pertenecen.

Esto nos demuestra que los nifilos(as) validan aquellos conocimientos porque los
consideran legitimos e interesantes, si esto no fuese asi, no los evocarian para dar
ejemplos que les permitan puntos de comparacion y de analisis con lo que conocen y
estan aprendiendo.

Aungue en recientes investigaciones confiadas por el Ministerio de Educacion de Chile

a diversas universidades, estas Ultimas han entregado informaciones producto de las
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investigaciones de disefio muestral que proporcionan datos relevantes respecto a lo
que aprenden los nifios(as) en la escuela y en el hogar.
Entre los datos obtenidos se muestran devaluaciones de los aprendizajes obtenidos en

la casa a favor de aquellos que son trasnmitidos en la escuela.

[...] los nifios/as nos muestra el establecimiento de cierta distancia entre la casa y
la escuela, donde solo esta Ultima se consagra como un espacio de aprendizaje y
de transmision de conocimientos validos. La escuela es un referente de normas,
de control y también de lo valido esta dada “porque uno en la casa no aprende”;
“cuando no lo puedo hacer en la casa recuerdo lo que hice en la escuela”. (Centro
Interdisciplinario de estudios de género 2005: 44)

Nos resulta importante mostrar otra perspectiva de la escuela y hogar, es posible que
los nifios (as) reconozcan las transmisiones realizadas por la escuela como aquellas
necesarias para desenvolverse en la educacién media 6 superior, también en la vida
cotidiana cuando tenga que realizar tramites y vender sus productos en la ciudad.

Es asi como nos expresan “El saber no escolar es fuertemente desligitimazado
generandose una brecha que enfatiza los procesos de estandarizada de una cultura
reconocida como la cultura chilena” (Ibid 2005:111). Esto lo podemos entender de
diversas formas, una de ellas la intentaemos explicar como: aprendizaje en la escuela
es valido y reconocido por los alumnos (as), pero a su vez legitiman la transmision y
aprendizajes de sus padres en el hogar, esta ultima estd enmarcada en un discurso
implicito que existe en la escuela “San Martin de Porres”, el valorizar lo mapuche por
sobre todo sin importar los resultados de ello.

Por ello creemos que el realizar aspectos culturales como es el caso de lo mapuche
obedece a la finalidad de desarrollar Eduacién Intercultural Bilinglie para mostrar al
mundo indigena y no indigena, los logros alcanzados, aunque muchas veces estan
enlazados con la escaza reflexion de los docentes provocando que los saberes y
conocimientos de los nifios se incorporen al ambito escolar sin mayores obstaculos

personales y del entorno.

2.4.2 La transmision y reproduccién del conocimiento medicinal herbolario en la
escuela “San Martin de Porres”

La transmision del conocimiento medicinal herbolario que se recrea en la escuela
corresponde a una creacion comunitaria que se ha forjado en el transcurso del tiempo,
que también es actualizada a través de las experiencias de los che.

El conocimiento que se trasnmite en la escuela no es realizado por una machi ni
tampoco bawentuchefe, solo lo hace el Asesor Cultural (AC) de acuerdo a sus

conocimientos y experiencias con las hierbas medicinales. Por lo tanto podemos decir
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que esa transmision corresponde a conocimientos reconocidos por la comunidad y por
la poblacion no indigena que es usuaria y vendedora de hierbas medicinales, mas
conocidos como herbateros.

Volviendo al tema escolar, no es nuestro proposito dar veredicto “si es malo o bueno”
pero si deseamos explicarnos la realidad educativa en el trato de la medicina
herbolaria y el conocimiento mapuche. Para ello utilizaremos base tedrica apoyada en
la reproduccion cultural que sera abordada desde la perspectiva de Pierre Bourdieu,
quien realizé importantes investigaciones que contribuyen a la sociologia de la
educacién desde las relaciones entre reproduccion cultural y social, que el sistema
educativo genera.

Para poder entender la idea de reproduccion cultural es necesario tomarse de otros
conceptos que Bourdieu presenta en sus obras como el de capital cultural y habitus
que nos permitird entender como se desarrolla la socializacion en la escuela.

En sus planteamientos el autor antes sefialado, nos expresa que la escuela como
institucion ayuda a distribuir el capital cultural a través del habitus que segun Bourdieu
es “El habitus como sentido practico que es fruto de la incorporacion de las estructuras
del mundo social- y, en partciular, de sus tendencias inmanentes y de sus ritmo
temporales-.” (Bourdieu 1997: 478). Segun Tellez el habitus “puede existir bajo tres
formas: en estado incorporado (interiorizado); es decir, bajo la forma de disposiciones
durables del organismo (habitus); en estado objetivado, bajo la forma de bienes
culturales, pinturas, libros, etc., y, finalmente, en estado institucionalizado, que es una
forma de objetivacion.” (Téllez 2002: 203 — 204).

En las estructuras del espacio social que interactia, para ello se crean modos y
mecanismos de reproduccién para lograr que el capital se perpetie con
modificaciones. Esta distribucion de capital se lleva a cabo a través de estrategias
donde los cuerpos que impulsan tal relacion son las familias, escuela que persisten
bajo la idea de perpetuacion de seres sociales aptos para desarrollarse en una
sociedad previamente definida.

Si partimos de la idea que la “institucién escolar seria la encargada de distribuir esos
saberes equitativamente, por encima de las diferencias sociales, sexuales, étnicas,
etc., contribuyendo a la extincion de las desigualdades y privilegios” (Ibid 2002:98). Es
asi como la escuela y sus acciones tienden a mantener sus ideas forjadas a través de
practicas o formas de ensefianza, que muchas veces han moldeado a los grupos que
asisten a ella.

Es asi como los grupos, y los mapuche se han adaptado a las circunstancias del

medio cultural, y modifican sus practicas culturales, es interesante comprender cémo
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la escuela ha forjado cambios en la concepcion de educacién y en la misma cultura
mapuche, esto puede ser producto de las reproduccién de la cultura homogénea que
se traslada al &mbito escolar y muchas veces ha negado las practicas culturales de los
pueblos indigenas con el fin de crear una cultura igualitaria donde todos son
estudiantes proximos a ser ciudadanos y estos parte de una Nacién.

Es aqui donde nos fijaremos para resaltar la reproduccion cultural porque nos permite
entender que sucede con la comunidad y escuela, cuando esta Ultima asume un
cumulo de préacticas que han sido asimiladas por la institucién educativa, donde esta

intenta:

Por otra parte, para vencer las resistencias de las formas culturales antagonicas,
el sistema escolar necesita recurrir a la violencia simbdlica. Toda cultura
académica es arbitaria, puesto que su validez proviene Unicamente de que es la
cultura de las clases dominantes, impuesta a la totalidad de la sociedad como
evidente saber objetivo. (Bourdieu 1996:9)
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Lo que nos expresa Marina Subirats™ " nos hace pensar de una manera diferente, si

antes los grupos subordinados no lograban conciliar sus conocimientos con los
conocimientos escolares, en la actualidad con la Reforma Educativa y la Educacion
Intercultural Bilinglie esa idea ha sido volteada por una motivacion de valorar y
respetar aquellos conocimientos mapuches en aula, haciéndonos pensar si es otra
forma de dominacion, o que la ideologia dominante ve necesario legitimar espacios y
ambitos para acentuar mas las fronteras culturales a través de la participacion, 6 es
otro medio de control que la escuela desarrolla para llevar a cabo las politicas

educativas estatales.
INV: La clase de mapuzugun: se llama Conociendo las hierbas medicinales de mi
lof, lo escribe la profesora en la pizarra.

Como siempre con una letra muy clara y redonda para que los nifios (as)
entiendan: Al lado izquierdo sefiala la fecha, dia- mes y afio.

El asesor cultural lleva preparado los materiales que ha de trabajar, solo esperan
que lleguen mas nifios (as) a la escuela. Por que la clase de mapuzugun es a la
primera hora de la mafiana.

AC “Ustedes conocen las hierbas medicinales”
AC: “Ustedes deben aprender de las hierbas medicinales son muy importantes”.

AC: “Estas plantas que les traje son medicinales y ayudan al ser humano y los
animales”. “Lo que voy a ensefiar es plantas medicinales que todo mapuche debe
saber”.

FABIOLA: "mi mama y mi aglela .... sabe mucho de eso”

197 Esta es una cita extraida de el libro La reproducién elementos para una teoria del sistema de
ensefianza.de Pierre Bourdieu y Jean claude Passeron. Pero que corresponde a Marina Subirats en la
introduccion a la edicién castellana.
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NINOS: “si, si.... algo ... las mujeres deben saber eso...”

IN: Los nifios dicen asi, y uno expresa levantado en su silla y fuerte exclama lo
siguiente “ yo no soy mujer para hacer eso, los hombres siembran, cosechan y
matan animales, cortan lefia, pero no andan detras de hierbas.”

IN: El asesor rie y también los otros nifios, las nifias muy molestas se dan cuenta
lo que dice su compafiero, “ tontos son ustedes, burros, no solo mujeres hacen
eso0.” El asesor cultural no dice nada, mueve la cabeza y se distrae en otras cosas.

AC: “Ustedes deben aprender de las hierbas medicinales son muy importantes”.

IN: En ese momento procede a mostrar una serie de hierbas a los nifios, las que
tienen en una carpeta con los nombres en mapuzugun.

IN: los nifios (as) comienzan a observar las diversas hierbas y muchos de ellas
son conocidas por ellos, y dicen en mi casa hay, cerca de sus casas.

AC: “Hay de estas hierbas en sus casas”

NIN: ”si, si, si”.

AC: “Menta sirve para kuam puxa — dolor de  estomago”

“Poleo sirve para el kuxan logko — dolor de cabeza”’

“Toronjil sirve para mu kumi - pazmo”

“Xafuva: 7 venas para afen kuxan — curar el higado y curar heridas”.

IN: En ese momento procede a mostrar una serie de hierbas a los nifios, las que
tienen en

una carpeta con los nombres en mapuzugun.

IN: los nifios (as) comienzan a observar las diversas hierbas y muchos de ellas
son conocidas por ellos, y dicen en mi casa hay, cerca de sus casas.

AC: “Hay de estas hierbas en sus casas”
NIN: si, si, si".
AC: “Menta sirve para kuam puxa — dolor de  estomago”
“Poleo sirve para el kuxan logko — dolor de cabeza”
“Toronjil sirve para mu kumi - pazmo”
“Xafuva: 7 venas para afen kuxan — curar el higado y curar heridas”.
(Clase de mapuzugun realizada 11 de mayo de 2005)
En una entrevista realizada al Asesor Cultural (AC) el por qué todos los nifios (as)

deben conocer de la medicina herbolaria mapuche:

INVESTIGADORA: ¢ Cuando ensefian hierbas medicinale en la escuela todos los
nifios deben de aprender ese conocimiento?

ASESOR CULTURAL: “Lo ideal es eso que conociera las hierbas medicinales de
repente es una necesidad de conocerlas, necesidad de aprender, de repente
deberiamos viajar ala ciudad comprar es remedio que nosotros no tenemos ala
mando de repente porque es mucho mejor que la medicina wigka de repente,
compramos una aspirina y por no tener conocimiento compramos una aspirina y
en la comunidad hay mejores remedios que una aspirina, yo creo que deberia
hacerlo deberia hacerlo.”

“De alguna manera seria Util pa” ellos

(Entervista realizada al Asesor cultural de la escuela, el 23 de octubre de 2005)
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A continuacion explicar explicaremos la relacion que se produce cuando se transmite
en la escuela y la comunidad, nétese la importancia que da al conocer las hierbas
medicinales en la escuela, el Asesor Cultural (AC) dice todo “Lo que voy a ensefiar es
plantas medicinales que todo mapuche debe saber” esto nos permite entender que la
transmisién generada en la escuela corresponde a una idea escolarizada donde todos
los nifios (as) deberian aprender lo mismo en un tiempo determinado. Enmarcado en
una relacion donde los nifios (as) aprenden y la profesora y el asesor cultural ensefian
y rdpidamente podemos relacionar lo que mencionabamos en el punto del cara a cara,
donde se realiza una relacion dual de acercamiento del aprendiz y el que ensefia,
donde este Ultimo, a través de la practica y vivencia inmediata ensefia. Podemos ver
que el asesor cultural le explica de una vez a todos los nifios (as), sin trabajo practico,
donde cada uno pueda utilizar conocimientos y expreriencias previas. Aungue
entendemos que el trabajo con tantos alumnos (as) a la vez puede resultar complejo
realizar tan finas instrucciones. Las personas que transmiten lo hacen sin ver las
reacciones de los nifios(as), esa relacion cara a cara se va perdiendo porque se debe
atender a treinta 0 mas nifios(as) en un aula, esto significa que la relacion entre diadas
0 mas integrantes se realiza entre los estudiantes, entre ellos aprenden, se corrigen y
felicitan por sus logros.

Si pensamos que en la cultura mapuche la transmision de la medicina es restringida a
ciertas personas de acuerdo a su kilpalme y az, aunque también podemos visualizar
que la transmision entregada en la escuela esta referida a hierbas medicinales que
conoce en su mayoria las personas mapuche, por lo tanto no seria restringido a los
nifos (as).

Podemos exponer que la institucion a través de las clases de mapuzugun tiene la
intencionalidad de recobrar aquellos saberes y conocimientos mapuche,
transporatandolos al aula para igualarlos al contenido no indigena, para que exista una
continuidad de estos en el &mbito escolar.

La transmision en la escuela se produce de una manera uniforme y carente de
variabilidad metodolégica, por ejemplo realizando las clases solo en aula cerrada, sin
tomar en cuenta el libro abierto que presenta el lof mapu a los estudiantes.Solo se
recurre al lof para sefialar algunos elementos que existen, pero sin mayor reflexion en
lo que respecta a la medicina.

Es necesario hacer mencién que la transmision realizada en la escuela va a responder
a una tradicién que va legitimandose a través del tiempo por medio del lenguaje, la
comprension, la socializacion y las interpretaciones que construimos en conjunto con

otras personas. De este modo las practicas se estructuran como un “ [...]Saber de lo
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gue hacemos con otros y ese saber que incorporamos en esa practica nos permite
asegurar su permanencia en el tiempo como una tradicion. En ese sentido una
practica nunca es neutra refleja la tradicion a la cual constituye” (Sepulveda sf:4).

Esas practicas validan un saber que se incorpora en el aula para transmitir aspectos
de la cultura mapuche, como la medicina herbolaria, con escasa reflexidbn que hacen
los encargados de motivar y el trabajo pedagdgico. Como por ejemplo, podemos inferir
que la opinién que ofrecen los nifios (as) respecto a las relaciones de hombre - mujer y
los roles que estos deben desempefiar en la cultura mapuche. El asesor cultural no
comprende esa relacion tan marcada que se hace en los lof, situaciones aprendidas
debido a la socializacion realizada en la familia.

Otro elemento que nos propicia la transmisién del conocimiento medicinal, es la
relaciéon que las hierbas son un elemento que permite a los nifios (as) entregar
informacién de ellas sus fines curativos y la dolencia que ataca, no hay ninguna
relacion como se prepara ya sea en infusion, horas de tomar, cantidad, nada s6lo son
informaciones que uno mismo puede obtener en un manual de hierbas tradicionales.
Tampoco esperamos que se realicen solemnes clases de medicina, pero queremos

resaltar el fin que puede tener esa transmision.

2.4.3 La transmisién del conocimiento medicinal mapuche y la trasgresion
cultural

En puntos anteriores expresabamos las formas de transmision que poseen los
mapuche para que las generaciones mas jovenes aprendan los saberes y
conocimientos ancestrales. Para que puedan aprender los aprendices deben poseer
un valor esencial llamado respeto, este debe ser ejercido por los che, la naturaleza y la
vida que existe en la tierra. El respeto se concibe como fundamental para poder vivir
sin transgredir las normas y ocasionar desequilibrios en la tierra.

En los siguiente parrafos deseamos exponer una de las consecuencias que ocasiona
la inscripcion de saberes y conocimientos mapuche los que son transmitidos en la
escuela.

A continuacién mostraremos una observaciéon de aula, donde deseamos exponer esta
trasgresion de normas culturales que en la escuela ocurren para luego mostrar otras

informaciones que nos permitiran referirnos al conocimiento medicinal herbolario:

PRO: (les dice) “¢Quiénes tienen trutruka y saben tocar?”
NINOS: “si sabemos “ “Yo tengo, pero es de mi papa.”

PRO: “contesta entonces no es suyo hijo.”
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NIN: "mi papa no deja sacar el kulxug, tampoco la trutruca él toca en el gijatun....”
AC: “yo voy a hablar con ti papa y el me prestara”

NIN: “no se puede grita un nifio”

INV: en ese momento le digo al asesor cultural por qué no hablan en mapuzugun,
a veces utilizamos, no siempre. La profesora le hace una sefial al asesor cultural,
moviendo la cabeza y mostrando su molestia porque me ha contestado.

INV :la profesora: (le dice que se calle.)

(Clase de mapuzugun del 10 de octubre del 2004, aula de NB3, 5° y 6° afio
bésico.)

En la observacion podemos inferir, el no comprender el mensaje que expresa el nifio
con un “No se puede”, dificulta el despliegue de ideas que los alumnos (as) poseen
respecto a los instrumentos que son destinados a las ceremonias religiosas, estos no
se pueden ocupar en cualquier momento sino existe una rigurosidad que hay proteger.
Los nifios lo expresan como ellos lo entienden, la profesora y el asesor cultural insisten
en negar el saber de los nifios (as), podemos decir que puede haber un
desconocimiento por la profesora y el asesor cultural 6 también los Gltimos se aferran
a la idea de jobedecer las exigencias de los maestros!.

Podemos ver que la respuesta de los nifios (as) expresada a la profesora es bastante
clara, ella pregunta y los alumnos (as) contestan, pero si pensamos en el significado
gque tiene, el nifio dice que no puede prestar su kulxug y xuxuka porque ambos son
instrumentos utilizados en momentos especificos donde la ritualidad méagica retoma
gran fuerza y la espiritualidad de los mapuche se renuevan a través de gijatun. Los
nifios (as) saben que esos instrumentos no se tocan ni tampoco se sacan fuera de la
casa para ser expuesto a otras personas, se deben cuidar para los rituales, para ello
existen otros kulxug y xuxuka que pueden tocarse en diversas ocasiones sin tantas
restricciones'®.

Pero la profesora y el asesor cultural no validan aquellos saberes que poseen los
nifos (as), esto nos demuestra que en el ambito escolar aquellas normas culturales no
son tan relevantes. Al terminar el dialogo que mostramos en la observacion de la clase
de mapuzugun, los nifios ven que sus conocimientos adquiridos en la familia no son
reconocidos, por lo tanto se niega las particularidades culturales que la socializacion
familiar propicia. Esto nos indica que los encargados de las clases desconocen o no
encuentran tan importante aquella situacién, puede ser que la realidad del
conocimiento en la escuela se vea de manera muy diferente a como se cree en los lof

mapu.

108 Aquellos instrumentos que no son confeccionados para ser utilizados en eventos religiosos, pueden

manipularse en la vida cotidiana para la entretencion se denominan ayekawe.
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Durante nuestra estadia en el campo, y especialmente en la escuela San Martin de
Porres observamos dos momentos importantes que nos permiten realizar un analisis
de la transmision del conocimiento medicinal que se difunde en la escuela. El primero
corresponde a hechos ocurridos en el patio cuando los nifios (as) estaban ensayando
para presentarse ante otras escuelas del Programa de Educacién Intercultural
Bilinglie; el segundo corresponde a una clase de mapuzugun.

A continuacién describiremos la observacién la cual la denominamos la peticion, asi

la profesora se expresa a los nifios (as) diciendo:

PROFESORA: “A ver escucheme los nifios (as) que asistiran a Makewe a bailar,
los varones deben traer make y alguna planta larga para adornar el centro cuando
ustedes bailen, no sé olviden, porque no se de donde vamos a sacar plantas, y no
seria bueno siendo mapuche llevemos cualquier planta.”

“ Ah, también traigan o traten de conseguir hojitas de manzano, o de cualquier
planta o arbol, seria mejor si es curativo, hay que realizar lo nuestro, porque
somos mapuche, esas plantas las colocaran en sus cabezas, las van afirmar con
su trarilonko” (Observacion realizada en noviembre de 2004).

La segunda observacién corresponde a una clase de mapuzugun, donde logramos
percibir el caso omiso de las normas culturales que en la cultura mapuche son tan
relevantes en la extraccion de hierbas medicinales en el lof :

PRO: “Ustedes pueden traer sus propias plantas — hierbas medicinales de su casa

0 cerca- las que encuentren para que la proxima clase de mapuzugun podamos
trabajar con don Alberto feley.”

“Saquen lo que mas puedan hacer si las plantamos en la escuela, por ahi veremos
donde las dejamo’. Esas sirven cuando alguno (a) de ustedes este enfermo.”

NINOS: “Sacamos cualquiera profesora, la arrancamos con raiz para traerla.”
NIN: “En mi casa hay”

AC: “cerca de sus casas, hay de estas hierbas en sus casas”

NINAS: si, si, si”

NIN: “en el monte, cerca donde esta el pozo hay cerca agua yo veo plantas que
sirven para el dolor de guata”

NIN: “mi mama tiene un pedazo pa’ poner esas hierbas.”

(Clase de mapuzugun del 19 de mayo de 2005, aula de NB2 cursos 3° y 4° afio
basico)

En esta observacion de aula podemos entender que existe una interaccion entre
transmisores y aprendices, los nifios (as) participan cuando el asesor cultural les
pregunta, esto nos demuestra que los alumnos (as) han desarrollado una observacion
de su entorno, del lof y la tierra donde se ubican sus casas. Los nifios (as) han situado
el lugar donde se encuentran las hierbas, el habitat donde estas crecen, se reproducen

y la utilidad curativa que ellas poseen.
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La profesora y el asesor cultural requieren de hierbas medicinales que en un momento
la profesora no distingue si son plantas o hierbas medicinales, para ninguno de los dos
casos se encomienda al nifio (a) respetar la naturaleza y los duefios que moran en
ella, se trata al bawen como un material didactico que permite hacer mas pertinente y
entretenida la clase. Esto nos hace reflexionar respecto a la transmision que se origina
en la escuela, podemos decir que se remiten a entregar informaciones vagas y
escasamente contextualizadas al medio donde los nifios (as) viven, siendo el entorno
como lof y hogar un recurso para tratar contenidos mapuche.

En puntos anteriores cuando explicamos la transmisién del conocimiento medicinal
herbolario en la comunidad, nos referimos al cuidado que se debe dar a los seres que
viven en el mapu, la madre sefiora Maria Cabral ensefiaba a su hija a extraer hierbas
medicinales haciendo gran énfasis en el respeto y la responsabilidad que se debe
tener con ellas, en ningdn momento sacar para después tirar y no proteger. Asi la
azumiwkileche Maria Cabral nos expreso el respeto que debe tener y el porqué es
necesario tener prudencia: “pekan ta fii femyawilgeal ta bawen ta kiimetulay pu” [No
se puede andar trayendo remedio cualquier persona, tampoco se pueden tomar los
remedios asi no mas.] (Entrevista realizada el 14 de mayo de 2005).

También nos dijo el bawentuchefe Sergio Peralino Huinca:

INV: ¢Al sacar la hierba medicinal nos dijo que hace gijatu, pero después cuando ocupa la
medicina con los pacientes hace algun ritual?

BAW: Ese ritual lo hago yo con la machi, y a veces solo, no es bueno ocupar el_remedio sin
pedirle permiso y agradecer por la curaciéon que va hacer, hay en veces que ocupa uno los
bawen y no sirven o no hacen efecto. Uno cree que no son los remedios -pero si hace ritual -
hay que ver que obedecen y sanan.”

INV: ¢ Cuando le consultan de algun remedio, usted los da?

BAW: Si ella lo permite la machi, pero tenis que saber con la machi primero qué remedio dar,
sirve o no, hay que consultarle primero porque primero se hace pelotu a caso te conviene 0 no
ese remedio, hay uno puede dar remedio, a cualquier remedio darlo asi no se puede, puede ir
la persona o enviar polera, camisa 6 chompa o algo de esa persona”. (Entrevista realizada 13
de mayo de 2005)

De las observaciones presentadas en la escuela, podemos decir que muchas veces
existe una diferencia profunda en la manera como se concibe el conocimiento
mapuche en la escuela, en la familia y lof mapu. En estos ultimos los conocimientos y
las normas culturales son necesarias, validos e imprescindibles para los xokinche que
viven en el lof, su difusién y respeto permitiran la estabilidad y el equilibrio para la vida
de los che. En la escuela podemos visualizar que hay una intencionalidad de
transfondo de apropiarse del conocimiento mapuche sin importar las formas y los

contenidos de transmision:
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a través de la relacion de comunicacién como el sistema escolar realiza su funcién
social de conservacion y su funcion ideolégica de la legitimaciéon y ello por el
intermedio de la autoridad pedagdgica que hace a los transmisores dignos de
transmitirlo que transmiten y que les autoriza a imponer su recepcion a aquellos a
quienes se lo transmiten; los receptores, por su parte, estan dispuestos, a través
de sus condicionamientos previos y de la autoridad pedagégica impuesta, a
reconocer la validez de lo transmitido y la autoridad de los transmisores. (Palacios
1997: 441)

Porque la institucion escolar percibe aquellos elementos validos los que pueden
comprobarse empiricamente y puedan organizar a través de disciplinas donde los
contenidos estan jerarquizados y ligados con otros para darle forma a las estructuras
compactas que permitan a los maestros poder transmitirlos a los alumnos (as).

En nuestra revision de los planes y programas no constatamos que se contemplen
formas propias de ensefar que orienten a los nifios (as) a no incurrir en transgresiones
de normas; 6 serd que el pedir permiso a los duefios de los lugares, no jugar a
mediodia, cuidar de la religiosidad que los nifios tienen no son validadas por la
escuela. Es aqui donde se desarrolla una violencia simbdlica que menciona Pierre
Bourdieu en sus obras, “La violencia simbodlica es esa violencia que arranca
sumisiones que ni siquiera se perciben como tales apoyandose en unas “expectativas
colectivas”, en unas creencias socialmente inculcadas” (Bourdieu 1997:132).

Los nifios (as) aceptan las ideas y explicaciones de los adultos aunque refutan las
ideas terminan por asumir la informacion expresada, porque las expresiones de la
profesora y asesor cultural se van convirtiendo en informaciones que se encuentran en
disyuntiva con los conocimientos adquiridos en la familia. La valoracién que otorga la
escuela a hechos y contenidos son aquellos que sirven y son relevantes para la
institucion educativa, esta ultima retoma la cultura mapuche para legitimarla y poder
transmitirla en la escuela, desatdndose marcadas relaciones de fuerza donde se
impone la arbitrariedad cultural donde lo expresado en la escuela por los profesores es

valido. Aunque Gustavo Téllez nos expresa que:

Para que la accién pedagogica sea eficaz, esta doble arbitrariedad debe
mantenerse oculta, no puede transparentarse en los agentes que participan de la
comunicacion pedagogica; asi mismo, ni la manera arbitraria de la imposicion ni
los contenidos arbitrarios que se inculcan pueden aparecer completamente
explicitados (Téllez 2002:104).

La relacion que nos expone el autor nos conduce a reflexionar que la escuela al
apropiarse de elementos de la cultura mapuche busca de alguna manera legitimar una
tradicional cultural escolar. Puede ser que se oculten ciertos contenidos y simbologia

pero cuando los duefios y poseedores del capital cultural que son los nifios (as)

119



mapuche no estan de acuerdo la profesora y el Asesor Cultural (AC) solo les queda
imponer, no coercitivamente pero con métodos suaves como son la participacion de
los nifios (as) en actos donde se les entrega un reconocimiento verbal 6 material. Esta
realidad dificilmente puede ser discutida en el a&mbito familiar y del mismo lof mapu,
porque estos no participan por lo tanto la comunidad cree en la labor del AC
legitimando sus acciones.

Creemos que en el &mbito escolar existen situaciones donde la escuela ho comprende
los conocimientos previos de los nifios (as) mapuche, vemos que no hasta que la
profesora y el asesor cultural sean mapuche, “El educador comunitario o indigena
debe guardar coherencia entre lo que dice y lo que hace: encontraremos que muchas
veces, hasta los mejores y mas preparados, los que mas aman y conocen su pueblo
son susceptibles de cometer errores, repetir los errores que se critican.” (Larrea
1993:132). Esta afirmacién que nos entrega el autor puede resultar dificil de entender,
pero a menudo los profesores seleccionan a solas los conocimientos mapuche
incorporandolos para satisfacer las necesidades educativas que el contexto requiere,
pero falta de reflexion del mapuche kimin y las especificidades de estos, puede
generar dificultades al interior del aula con los educandos, ya sea ignorar elementos
de su cultura.

A través de las observaciones presentadas podemos exponer que el incorporar los
conocimientos indigenas deben ser escogidos y estudiados previamente por los
transmisores, no solo se debe responder a la contextualizacion de los contenidos, sino
discutir la seleccion y las reales posibilidades de incluirse en las practicas de
ensefianza y aprendizaje de los nifios (as) mapuche. Es asi como Michael Apple
(1996) nos expone lo complejo que resulta inscribir contenidos a un curriculo oficial

para ser transmitidos en el aula:

Por esto, el contenido de los curriculos y el proceso de toma de decisiones que le
rodea no puede ser el resultado de un simple acto de dominio. El “capital cultural”
declarado como conocimiento oficial, pues, es fruto de compromisos; debe
atravesar un complejo sistemas de filtros y decisiones antes de ser declarado
legitimo. Esto afecta a la seleccion y a la forma del conocimiento seleccionado, en
la medida en que tiene que convertirse en materia ensefiable para los estudiantes
de las escuelas. (Apple 1996:87)

Si deseamos inscribir los contenidos mapuche a las practicas pedagdgicas para
utilizarlos como un complemento de los contenidos no indigenas estamos reviviendo
un envilecimiento otorgado por la educacién chilena a las culturas indigenas,

induciendo a recibir un estatus de subordinaciéon en el &mbito escolar.
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Este es el temor de los fltakeche entrevistados, ellos (as) expusieron sus ideas y

reflexiones respecto a el Mapuche kimiin vs escuela:

INV: ¢ Es bueno que estos conocimientos se lleven a la escuela? Kifie wigka kimin
fey colegio mew ta wiulgiy, mapuche kimiin kay ka femgechi colegio mew muiliy fii
guluela kam kafptle miiliy Ai guluela.?

[Si el conocimiento wigka se ensefia en la escuela el mapuche kimiin debe
entregarse de la misma manera?]

AZU: “ Ifiche ta fii chemiinmu kay, kiimelay pu, kiimetulay pu, fey ta kishuegiin kay
ta Ai kimin kay ta ti entremedio ta famtukumeketufiy ta ti pu mapuche,
utilizameketufiy reke ka, no puede, porque feytichi remedio kay ta ifichifi ta, feytichi
bawen. kishu giinewiin ta mileyelay, Dios ta fii elel, ka ta pekan che ta nirumelay
ta bawen ta re famgechi polew bawen feyta niimiy ta che pu, pero wiine jejipuy ta
che pu.”

[En mi opinidn no es bueno, porque en los conocimientos de wigkas se pone entre
medio el conocimiento mapuche, como limosna. Es utilizado, no se pueden esos
conocimientos de remedios ocupar asi, no se mandan solos, no es por casualidad
que estan ahi, los dejo Dios cualquier persona no los puede tomar, cualquier
remedio poleo lo toma cualquier persona pero debe hacer jejipun (oracién).]

(Entrevista realizada a la azimiwkileche Maria Cabral el 14 de mayo de 2005)

De la cita expuesta podemos decir que la escuela debe iniciar un dialogo con los lof
che, que les permita comprender qué aspectos deben tratarse en aula, pero nos surge
la interrogante, si la escuela atiende a nifios (as) indigenas y ha decidido en un dialogo
conjunto con la comunidad escolar implementar la (EIB), ¢por qué la realidad escolar
nos presenta antagonismos?, en un ideal no muy apartado Dietschy-Scheiterle nos
expresa (1993:220) “Sin embargo, es deseable que no los juzgue a manera de arbitro,
sino que posibilite un proceso de intercomunicacion que albergue las diferentes formas
de comprension de la realidad.” Pero en las practicas pedagdgicas la escuela
demuestra una situacion muy diferente, en una (Conversacién personal con Maria
Angélica Relmuan 10 de junio 2005) quien realizo su tesis en la Escuela San Martin de
Porres, nos expreso lo siguiente “La escuela no negocio con los integrantes del lof, se
busco a la gente mas apegada a la escuela, aquellos apoderados que el director sabia
que le apoyarian.” Esta conversacion nos dejé qué pensar en lo referente a las
estrategias que pueden ser utilizadas para obtener un objetivo, en otras palabras el fin
justifica los medios; pero qué sucede con la realidad sociocultural que posee la
comunidad educativa, es imposible desligarse de ese contexto especifico y peculiar,
por lo tanto al estar en un contexto mapuche seria necesario que esta respete aquellas
normas culturales de los lof mapu y de sus integrantes motivando a un dialogo.

En oposicién la escuela no ha contemplando aquellas normas basicas para la cultura
mapuche y espera que el nifio (a) se adapte tempranamente a las normas y reglas de

la institucionalidad, como por ejemplo disciplinas, cada alumno (a) posee una hoja de
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vida que puede ser completado con faltas o felicitaciones de acuerdo a su
comportamiento y actitud, esa una forma de incitar a los estudiantes a controlarse y
aceptar las normas que la escuela impone.

2.4.4 Kipamy az

Cada familia incita a sus miembros a recibir la formacion que los padres u otro familiar
a cargo desean para los nifios (as) y joévenes, ellos les permiten desarrollarse y
desenvolverse en un contexto propicio. Muchas familias inculcan a sus hijos (as)
aprender de la naturaleza, de los geh y newen se denomina kiimpef el origen de ser
de esa vida existente en el wajontu mapu. Como explicAbamos el kiipan y el az son
esénciales para poder desarrollarse en az mogen, es asi como esas caracteristicas
permiten desarrollar el mapuche kimiin en el transcurso del tiempo. Asi exponen Rosa
Huenchulaf y Gloria Melipil (2003:66) “Conocer basicamente sobre su azkiipan o
kipan es identificar unas condiciones especiales interpretadas como *“fuerzas”,
“energias”, o newen” de las que pueden ser una herencia cultural de familia, saber que
su manifestacion puede darse en cualquier tiempo y en cualquier miembro de ésta es
saber sobre su kipalme.”

Las caracteristicas familiares muchas veces se les denomina tipos de personas, cada
tronco familiar posee un kipan que le hace aprender diversos saberes vy
conocimientos en el mundo mapuche, para corroborar aquella afirmacién nos
tomamos de la entrevista realizada al logko José Relmucao'® quien es Inapirechi,
para comprender el kiipan y az: “La machi participan en el mamontun porque ellos
tienen otro tipo de az, otro tipo de kimun, otro tipo de cosas, a las machi se le entrega

a través del pewma conocimiento, para mejorar a las personas, a la comunidad al lof.”

Entendemos que esta realidad es comunitaria, se vive en el lof y en un ambito familiar.
En la escuela, se reflexiona respecto al kiipan o az, o solo los conocimientos mapuche
y los medicinales herbolarios son transmitidos en la escuela sin mayor comprension de

ellos, donde la vida, naturaleza, geh y newen no son respetados.

Entendemos que los nifios (as) indigenas que asisten a la escuela no ingresan a la
institucion escolar como tablas rasas, sino que poseen dos bagajes culturales uno
mapuche y el otro no indigena, el primero lo adquieren porque viven en familia y en el
lof mapu con diversos integrantes de su comunidad; el segundo lo aprende porque

asiste a la escuela y esta, como institucion estatal, aborda temas no solo indigenas

199 Entrevista realizada en territorio Pewenche del Alto Bio Bio, en investigacion encargada por la
Comision de Trabajo Auténomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comisién de Nuevo Trato y
Verdad Histérica, impulsado por el gobierno de Ricardo Lagos para con los pueblos indigena de Chile.
2003)
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sino de caracter universal, entonces los nifios (as) conocen y comprenden lo
transmitido en el hogar, lo que ensefian en la escuela y medios de comunicacién (radio
— television). En tal caso los nifios (a) mapuche se mueven en dos planos culturales
con diversos grados de dominio, y viviendo en fuertes dualidades y antagonismos.
Nétese que no deseamos un aislamiento del alumnado indigena con la cultura y
poblacién mayoritaria, porque las comunidades de Xuf Xuf y la misma escuela se
encuentran muy cerca de la ciudad de Temuco por lo tanto es zona de contacto.

Estas tensiones se originan cuando la escuela omite 0 no respeta los aspectos
culturales mapuche, esto nos invita a desarrollar diversas lecturas, la escuela se
encarga de reproducir contenidos indigenas mapuche contextualizados a su realidad
educativa con la premisa que todos los nifios (as) aprendan lo estipulado en los Planes
y Programas, esto nos dice que los conocimientos son transmitidos a todos por igual
sin excepcién. Entendemos que es una postura ministerial proponer objetivos y
aprendizajes esperados a nivel nacional.

La transmision del conocimiento medicinal herbolario mapuche al entregarse en la
escuela se imparte los contenidos a todos los nifios (as), obviando el kipan, la
ascendencia familiar que impulsa a los che aprender diversos tipos de conocimientos y
habilidades a desarrollar, es asi como la kiminche Marta Huencho nos entrega el

siguiente testimonio:

INV: Entonces machi kiipan ta niele, machi kimin ta niyiy pu.

KIM: “Machi bawentun kom sabe pu, ifiche bastante kimin ta bawen
IN: Entonces otro kiipan si tiene no puede aprender bawen kimin”
KIM: No pu, no puede

IN: La escuela hoy dia dice vamos a entregar estos dicen, pero a todos los nifios
aunque tengan cualquier kiipan por igual, a todo les entrega de primero a octavo
béasico?

IN: ¢, Qué pasa si tiene otro kiipan? ¢, Puede aprender kimiin bawen todos los nifios
aunque tenga cualquier kiipan.?

m

KIM: “No tiene que ser asi” (Entrevista realizada el 22 de mayo del 2005)

Este testimonio nos permite exponer que la transmision del conocimiento mapuche
debe ser estudiada antes de ser transmitida, pero también es necesario aclarar que la
ensefianza de la medicina herbolaria no solo se limita al dar a conocer ¢para qué
sirven? y ¢donde se ubican esa hierbas?, pero al transmitirse en el ambito escolar se
ensefia a través de demostraciones de las hierbas, su utilidad y haciendo que el (la)

nifio (a) copie en su cuaderno de mapuzugun lo explicado por el asesor cultural.
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El extraer hierbas medicianles de la tierra y tratarla sin mayor respeto e inducir a los
nifios (as) que las extraigan es lo que ocurre en las clases de mapuzugun, en los
momentos que estuvimos en trabajos de campos jamas observamos el deseo del
director de la escuela de invitar a una persona que conozca de la medicina mapuche.
En una entrevista realizada el 22 de mayo de 2005, con la Kiminche vy

azumuwkdileche nos expresaron lo siguiente:
INV: ¢En la escuela, el Asesor cultural ensefia de hierbas medicinales mapuche a
los nifios (as)?
AZU “pekan ta fii femyawiilgeal ta bawen ta kiimetulay pu”

AZU: [No se puede andar trayendo remedio cualquier persona, tampoco se
pueden tomar los remedios asi nomas.]

IN: Puede ensefiar un bawentuchefe o la machi.

KIM: “Porque ello van a sacar los kimin los wigka y se van a dar de sabio pu,
kiimelay pu, esos remedios siempre hay que tenerlos como secreto, machi am ta
feypikiy, nunca la machi te va a decir que remedio va a entrar en tu enfermedad

pu”

KIM: “Kom an ta milejelay ti gawef logkowe, kom ta pUnoyawdilfiyifi ta ti, pixin
bawen ta mulefuy ta ti, rapituwe ka mudiliy, ilelgechi che, dafiotugechi che, fey am ta
kimi kishu kay ta ti, no sabe pu.”

KIM: [Todo existe en la tierra para refregarse la cabeza y todo eso lo pisamos, hay
mucho bawen y remedio. Pero el asesor no sabe porque no es bawentuchefe.]

IN: Entonces machi kiipan ta niele, machi kimin ta niyiy pu.

KIM: “Machi bawentun kom sabe pu, ifiche bastante kimiin ta bawen.
IN: Entonces otro kiipan si tiene no puede aprender bawen kimin pu”
KIM: “No pu, no puede”

ENT ¢Qué pasa si tiene otro kilpan? ¢ Puede aprender kimiin bawen todos los
nifios aunque tenga cualquier kiipan.?

KIM: “No tiene que ser asi

Las personas mayores son enfaticas en decir que el conocimiento medicinal mapuche
no se debe entregar a todos los nifios (as), dependerd de su az o kiipan que le
permitan acceder a diversos saberes y conocimientos. Pero cuando no se respeta el
kipan y az de las personas estos conocimientos entregados en la escuela creemos
que pasan a ser un contenido mas, transmitido en la escuela.

Muchos nos diran referente a lo mencionado, que los nifios (as) aprenden ciertos
contenidos no indigena en la escuela, que no siempre son relevantes o no los utilizan
en su vida cotidiana. Pero si nos ponemos a pensar que el conocimiento no indigena
no posee restriccibn cuando estos corresponden a conocimientos que pueden ser
difundidos para las demas personas, pero existen otros que son adquiridos por su az y

kiipan entonces no todos van a saber y ejercer. Esta ultima condicion no es asimilada
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en la escuela, donde la transmision se hace a todos por igual, todo nifio debe poseer
competencias basicas, asi lo expone la Ley Organica Constitucional de la Educacion
(LOCE) Citado en (Ministerio de Educacion 1999)

el fin dltimo de la educacién nacional es el “desarrollo moral, intelectual, artistico,
espiritual y fisico (de las personas), mediante la trasnmision y el cultivo de valores,
conocimientos y destrezas enmarcados en nuestra identidad nacional
capacitandolas para convivir y participar en forma responsable y activa en la
comunidad. (Ministerio de Educacion de Chile 1999: 5)

Basta con comparar los textos y libros de fisica, matematica, biologia, lenguaje y
comunicaciéon que instruyen variados y jerarquizados contenidos estructurados de
acuerdo a las etapas cognoscitivas de aprendizaje, entendidas estas Ultimas como
momentos donde los estudiantes pueden incrementar aquellos sus aprendizajes.
Donde todo alumno (a) puede acceder y aprender de un conocimiento que sobrelleva
“El resguardo institucional del saber legitimo se ha tradicionalmente ejercido
circunscribiendose sus objetos y métodos al orden de las disciplinas que clasifican los
estudios segun reglas de especializacion del conocimiento.” (Richard 1995 :26)

En cambio el conocimiento mapuche se expresa de acuerdo a una visidn cosmologica
de acuerdo a tiempos, actores y saberes que los che deben aprender. Donde también
hay especializacion del conocimiento. Pero enseflar un conocimiento no
dimensionando el kiipan es “educar al nifio o al joven mapunche en este conocimiento
es prevenir en él la distorsion que causaria primero en su vida y luego en su colectivo
social el no saber lo que tiene que saber y por sobre todo cémo debe ser su
comportamiento.” (Huenchulaf 2003:66) Por ello la educacion mapuche trata de
identificar en los aprendices el caracter, temperamento y propiciar un cierto control
sobre éste, conociendo las caracteristicas formas de ser, como la herencia paterna o

materna es saber sobre su kiipan.

En el ambito de la Educacién Intercultural, esto significaria que los curriculos escolares
deben ser capaces de considerar los diversos sistemas y patrones de significados
para un grupo cultural donde el kipan y az deben ser considerados al monento de
transmitir conocimientos y saberes en la escuela, y dejar a un lado las clasicas
relaciones de dominacion ejercida por la cultura dominante, que de alguna manera han
diluido e impuesto a través de la legitimacion de sus sistemas educativos los que son

reconocidos oficialmente.
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2.4.5 El asesor cultural no puede ensefar: ¢, por qué no es bawentuchefe?

En la cultura mapuche se conoce quienes son los transmisores de conocimientos
especificos, por lo tanto existe una compleja division de conocimientos y personas que
deben emplearlos segun su az o kiipan.

Cuando los che no ejercen ese respeto que ha sido entregado por la naturaleza, y no
ejercen un buen manejo de su kimin, puede generarse un desequilibrio, y el kuzen,
entendido como el acto de confrontar y no potenciar el conocimiento que posee cada
che para compartirlo con el colectivo mapuche, no puede desarrollarse de la manera
esperada provando desequilibrios en la persona y su netorno.

Los fltakeche entrevistados nos expresaron que el asesor cultural no deberia ensefiar
en la escuela la medicina mapuche porque el no es bawentuchefe, con eso
entendemos que los transmisores en la escuela deben ser agentes especializados
aunque el contenido transmitido en la escuela no pertence al estatus de
conocimientos controlados por un agente cultural, mas bien son de caracter comun,
donde se parte de la idea que el conocimiento puede ser adquirido y ejercido por
cualquiera persona que lo aprenda correctamente.

La transmision realizada por el asesor cultural es nutrir al niflos(as) de aspectos
bésicos casi escenciales que los nifios (as) mapuche deben aprender, porque el
conocimiento mas especifico lo posee la (el) machi, y lo obtiene a través de pewma
(suefios) o premoniciones que despiertan en ellos el conocer ciertos remedios para
mejorar alguna enfermedad. Pero a pesar de ello, existe una veta interesante que nos
abren los ancianos de los lof mapu: ¢ Quién debe ensefiar ese conocimiento medicinal
por mas tradicional que sea.?

Las opiniones de los ancianos nos permiten entender que persona debe ensefiar la

medicina herbolaria mapuche en la escuela.

INV: Ese conocimiento no es especifico de un bawentuchefe, 6 ¢todos los nifios
deben saber?.

AC: “Yo creo que deberian saber lo mas basico, el lo que esta al alcance de la
mano, el lawentuchefe ese es mas sabio tiene remedios un poco mas carenciales
para encontrarla. Los nifios y nosotros deberiamos saber lo mas basico lo que
esta al alcance de la mano, hoy por hoy no hay hierbas medicinales aca en el
lugar donde vivo no quedan.

Es importante que los nifios conozcan en la escuela, el lawentuchefe digamos
como un doctor medicina mas grandes, se preparan mas.”

IN: ¢ En que lugares debe ensefarse en la escuela 6 en otros espacios?

AC: “ Yo creo que deberia en la escuela, como antes el logko preparaba a su
propia gente, ahora no se hace la escuela debe ocupar ese rol. La escuela debe
dar ese espacio, una forma, la comunidad es un poco dificil.”

IN: Ese conocimiento no es especifico de un bawentuchefe, 6 todos los nifios
deben saber.
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AC: “Yo creo que deberian saber lo mas basico, lo que esta al alcance de la
mano, el lawentuchefe ese es mas sabio tiene remedios un poco mas carenciales
para encontrarla por que y los nifios y nosotros deberiamos saber lo mas basico lo
que esta al alcance de la mano, hoy por hoy no hay hierbas medicinales aca en el
lugar donde vivo no quedan.

Es importante que los nifios conozcan en al escuela, el lawentuchefe digamos
como un doctor medicina mas grandes, se preparan mas.”

Otro testimonio nos permite conocer en que lugares se puede ensefiar el conocimiento

medicinal herbolario

IN: ¢ En que lugares debe ensefarse en la escuela 6 en otros espacios?

AC: “ Yo creo que deberia se en la escuela, como antes el logko preparaba a su
propia gente, ahora no se hace la escuela debe ocupar ese rol. La escuela debe
dar ese espacio, una forma, la comunidad es un poco dificil.”

INV: ¢Entonces no es bueno que cualquier persona ensefie sobre medicina
mapuche?

KIM cualquier persona no pu, tiene que ser una persona que sepa de que forma
puede utilizar ese remedio en la enfermedad pu.?

IN: ¢ Puede ser un bawentuchefe o al machi.?
KIM: “puede ser alguien que sepa, no puede ser una machi no.”
AZU “no”

KIM: “No tampoco puede ser, hay debe haber una escuela de mapuche en kimeltu
ruka.

AZU: “Como estan utilizando el rewe en la escuela lo mismo hacen con las
hierbas medicinales”

KIM: “Los nifios no quieren que Mela llegue con eso le dicen lokon che, él inocente
anda hay, el va a preguntar a otra parte que remedio es bueno para enfermedad y
anda preguntando, no tiene que ser asi.”

IN: ¢ Qué persona debe ensefar en la escuela?

KIM: “Una persona que sepa, por que los otros lo pueden estudiar no mas, y debe
ser mayor.”

IN: ¢ Entonces donde deberian ensefiarse estos conocimientos?

AZU: “en la comunidad”

KIM: “en la comunidad”

IN: ¢ Ustedes creen que estos conocimientos al llegar a la escuela cambian?
KIM: “cambian por que en la escuela hay wigka y no saben de medicina.”

“No creo, si una persona que sepa no lo hara. A lo mejor puede ser, por ello yo no
lo encuentro bueno, que sepan bien los nifios kifie lof asi aprenden bien.”

(Entervista realizada a la kimiinche marta Carril y a la Azimuwkuilechi che Maria
Cabral el 22 de mayo del 2005)

Las opiniones de las personas adultas varian de acuerdo a sus intereses y prioridad

que ellos le otorgan a la cultura mapuche, podemos ver que el asesor sefiala que la
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transmision del conocimiento medicinal herbolario se tiene que ensefiar en la escuela,
esto lo puede afirmar como Asesor Cultural escogido por la escuela y la comunidad.
Pero las respuestas que entregan las mujeres adultas son diferentes, dependen de su
relacién con la escuela, solo son abuelas que conocen lo que acontece en el ambito
escolar por tener nietos estudiando. Lo que nos parece interesante los mayores no se
desvinculan de lo que acontece en la escuela, siempre saben y reflexionan respecto a
ello. Pera ellas la transmison debe realizarse en una kimeltu ruka en el lof, donde los
padres pueden conocer y evaluar qué sucede con el conocimiento mapuche que es
entregado a las futuras generaciones.

Pero la posicibn de los mayores entrevistados nos demuestra que una persona
especialista no debe ensefiar en la escuela, no pasa por llevar a machi, bawentuchefe,
sSino una persona mayor que posea amplio conocimiento medicinal herbolario, pero
general done este (a) transmisora respete los geh y newen, y las normas culturales. Y
gue en diversas formas la escuela pueda recibir la atencion y trabajo cooperativo junto

con el lof y sus agentes culturales mapuche.
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CAPITULO V

CONCLUSIONES
1. Contextualizar los contenidos: ¢Es educacién pertinente para nifios (as)
mapuche?
En este punto nos interesa cuestionar las dificultades culturales que ocasiona
contextualizar el curriculo escolar a la realidad de los nifios (as) indigenas. Es aqui
donde discutiremos la pertinencia de tratar conocimientos y saberes mapuche en la
escuela, con base en las observaciones de aula.
Si la escuela promueve la introduccion de elementos culturales mapuche para tratarlos
con los nifos (as), permite a los educandos trasladar los saberes y bagaje cultural al
aula ofreciéndole a los alumnos (as) un trato mas equitativo, y principalmente
ayudarse de los aprendizajes y conocimientos previos. Lo que a nuestro parecer no es
negativo sino que busca estrategias para mejorar los aprendizajes esperados.
Pero si miramos con mas detalle, que se trabajen los contenidos mapuche en la
escuela, responde a intenciones estatales que son coordinadas por el Programa de
Educacion Intercultural Bilingtie de Chile, el objetivo de la institucion educativa estatal
es “En las comunidades existen educadores que han logrado entregar los
conocimientos- que la cultura considera necesarios- y a los que la escuela debe
recurrir para lograr el objetivo de incluir, exitosamente, el saber indigena en el
quehacer pedagogico” (Millacura 2005:35).
Si pensamos en lo que escribe Claudio Millacura, anexar y obtener éxito en la
incorporacién del conocimiento mapuche en la actividad educativa puede ser una
mirada que visualiza los conocimientos indigenas como transversales que deben
incorporarse al curriculo nacional.
Puede que en algunas comunidades y escuelas donde asisten nifios (as) indigenas y
desarrollan el Programa de Educacion Intercultural Bilinglie la inscripcién de
conocimientos y saberes mapuche ha sido interesante para la comunidad educativa.
Pero si pensamos que la cultura mapuche es parte un stock de alimentos que pueden
vaciarse en una olla, 6 puede incorporarse en la dieta de los nifios (as) durante un afio
escolar, resulta muy complejo el incluir para responder a un contexto debe ir
acompafiado de consensos comunitarios donde los padres de familia y lof che deciden

gue saberes y conocimientos indigenas deben ser tratados en un ambito escolar.
1.1. Contextualizacion de contenidos es igualdad de condiciones

Algunos tedricos plantean que la igualdad de condiciones entre los saberes y

conocimientos indigenas y los no indigenas pueden mirarse sin dafio alguno a través
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de la diferenciacién y también “Mostrar al saber en su contexto cultural y hacerlo
equivalente a cualquier tradicion cognoscitiva existente.” (Ibid 16)
Aqui mostraremos las planificacion in situ que se realizan en las clases de
mapuzugun:
INV: La profesora inicia la clase. Ella dice ¢estan preparados? y los nifios les
contestan que si, si, si ese si es prolongado.

PRO: “ La clase pasada habiamos trabajado con las hierbas medicinales y para
que servian.... verdad.... ahora vamos a continuar.”

INV: El asesor cultural no lleva las hierbas medicinales que se esperaba para la
clase y deben improvisar y realizar actividad complementaria, referidas a
clasificacion de los seres vivos segun su habitat.

La clase es un complemento a lo tratado horas antes en el Subsector de Aprendizaje

Comprension del medio social y natural.
PRO:” La clase de mapudugum de hierbas la remplazaremos por ver el habitat en
mapudugun, feley.”
PRO: “habitat es un lugar donde viven y se reproducen”.
INV: rdpidamente los escribe en la pizarra, la explicacién que da a los nifios (as).
PRO: “La actividad de hoy describir el ambiente terrestre y acuético”.

PRO: “En mapudugun habitat se escribe asi chew ni mulen que quiere decir nifios
donde hay 6 donde viven, feley.”

NINOS: “May , may”
En las clases de mapuzugun se acude muchisimo a la improvisacion o planificacion in
situ, rapidamente el asesor cultural intenta traducir todo un esquema anteriormente
trabajado en el subsector de aprendizaje comprension del medio natural al

mapuzugun.
INV: la profesora escribe un cuadro de doble entrada. Le pregunta al asesor
cultural a los nifios en ese momento que animales conocen.
AC: “¢Qué animal es el achawal?”
“Donde vive”
“¢,Qué come?”
NIN: “La gallina, come lombriz y maiz.....maiz....... pasto”

PRO: “entonces van a ser este cuadrito en su cuaderno, yo lo haré en la pizarra, y
ustedes copian, feley pu pichikeche”

Terrestres Lelfun Acuético: Ko mu
mapu mew ni mulen

Oveja: Ufisa Sapo: Pakarwa
Vaca. Waka
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INV: En ese momento Don Alberto (Asesor Cultural) no tiene como escribir en la
pizarra y le traen tiza para escribir, se rie al no poder escribir bien el castellano.

INV: Los nifios (as) comienzan a decir palabras mas complejas que los domésticos
y Don Alberto no puede describirlos y expresa asi:

AC: “No tenemos palabras en mapudugun para decir eso los lafkenches saben
eso...”

AC: “;Qué comen los animales de la tierra?”
NIN: carne, carne, bichos de la tierra, trigo, pasto no ma....”

NINA JUANITA ROSA: “vegetariano son, algunos animales comen puro pasto y
hierbas”.

PRO: “Esos se llaman herbivoros”
NIN: “Comen plantas y engordan y no se enferman”.

NIN: “Eso es mentira se enferman”

Esa accion nos permite reflexionar respecto al significado de transvasar contenidos no
indigenas a una comprension mapuche, ejercicio que puede generar una gran
habilidad intelectual en los nifios (as) para que asimilen ambos esquemas de
pensamiento. Pero tal vez la escuela no asimila los posibles logros que puede obtener
con sus alumnos (as), mas bien busca fines que estan relacionados con los
aprendizajes que resulten mas significativos para los nifios (as), es por ello que acude
al conocimiento y palabras mapuche porque les permite lograr competencias y
habilidades cognitivas que los planes y programas exigen en cada afio escolar.
Ademéas el comparar el conocimiento indigena con el no indigena nos permite
cuestionarnos de qué le sirve al nifio (a) que sus conocimientos y su cultura se lleve a
la escuela cuando estos los aprenden, practican en el &mbito comunitario con agentes
de socializacion, asi lo expresa Montaluisa (1993:11) “En varios pueblos indigenas,
este proceso de transmision y aprendizaje de conocimientos se ha desarrollado de una
manera preferentemente informal: los padres ensefiando a los hijos y éstos
aprendiendo en el contexto de la vida de la comunidad.”

Si las formas de transmision cambian drasticamente, en la familia los padres u otros
miembros favorecen la intervencion y orientacion de los nifios (as), donde cada familia
conoce qué debe ensefiar a sus hijos; en cambio la escuela propone un profesor para
cada sector de aprendizaje, en un ambito restringido como el aula, donde la
transmision proviene del profesor quien trata de validar sus ideas y conocimientos
antes los alumnos (as).

Aungue también existe una variable que muchas veces no tomamos en cuenta, no
toda la transmision impartida en la escuela puede ser relevante para los nifios (as),

muchas veces las orientaciones o explicaciones pueden resultar vagas o no tener la
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influencia esperada ya sea porque los estudiantes han aprendido de pares, padres u
otros mienbros de su familia.

Lo mas complejo es que a los nifios (as) le trasladamos sus saberes y conocimientos
al aula para luego abandonarlos fuertemente en la educacion media y universitaria,
donde la EIB, en esos estratos de la educacion en Chile no se encuentra, excepto en
algunas escuelas han decidido abordar la EIB como proyecto educativo resultado de
los requerimientos de su poblacién escolar, y en la universidad por ser carreras que
imparten la mencion en educacion intercultural bilingle.

Unos mas airosos me expresaron una vez, en una conversacion informal — Con la EIB
se consolido lo propio “mapuche” en los primeros afios de escolaridad.- en ese
momento pensé que la EIB seria una especie de salvacion para no alejarnos en
nuestras practicas pedagdgicas de los conocimientos que los nifios (as) llevan en
bolsones rebalsados a la escuela. Lo encontré un poco sarcatisco, pero después
analizando los datos, observando a los nifios (as) en la escuela y leyendo literatura
respecto al fortalecimiento del autoestima en los alumnos (as) indigenas que reciben
Educacion Intercultural Bilingiie, nos conduce a reflexionar con mas fuerza las
implicancias que ocasiona el contextualizar los curriculos y las préacticas en aula.

En la actualidad poco se ha cuestionado respecto a los contenidos indigenas tratados
en aula, mas bien se ha tratado de recurrir a la comunidad para que estos escojan un
representante del lof como Asesor Cultural Comunitario para que el o ella puedan
ensefiar el conocimiento mapuche. La medida fue una invitacion que ha utilizado el
Programa Origenes para trasmitir los saberes y conocimientos mapuche y asi

desarrollar Educacién Intercultural Bilingle.

2. El rol de los Asesores Culturales (AC)

Con la Educacién Intercultural Bilinglie se han incorporado a Asesores culturales
quienes son los encargados de transmitir los conocimientos mapuche en aula. Segun
José Quidel los Asesores Culturales (AC) “Cuando hablamos de interculturalidad o de
incorporar una persona mapuche en el trabajo del aula, esta se reduce a ensefiar
algunas palabras del mapudugun, a traducir algunos términos a la lengua mapuche o a
incorporar, tipo de folclor, algun baile, poesia o canto mapuche” (Quidel et al 2002:45)
Asi lo evidenciamos en algunos ensayos donde la profesora preparaba a las nifias
para asistir a un encuentro cultural con otras escuelas que también estan en el
Programa de Educacion Intercultural Bilingue (ver fotografia en la siguiente pagina),
asi mismo nos expresa Aylen Quidel nifia mapuche que asiste a la escuela San Martin

de Porres:
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INV: “¢ Qué aprendes en la escuela del conocimiento mapuche?”

AYLEN: “Los animales, de los vegetales, y todo lo que hay dentro de la casa y
como se dice traducido, por ejemplo: vaca....... vaca...... vaca......waka por ejemplo
asi, palabras”

Muchas veces el rol del Asesor Cultural (AC) es de contextualizar los contenidos
mapuche, pero también utiliza las clases de mapuzugun como un medio para trabajar
traducciones y vocabularios en mapuzugun, porque existe la idea arraigada si trabjan
en aula palabras sueltas o traducciones estan realizando la Educacion Intercultural

Bilingtie. En el siguiente punto detallaremos aquella situacién aulica.

2.1. Las clases de mapuzugun

Muchas veces en las clases de mapuzugun u otro Sector de Aprendizaje (SA) los
profesores para incluir la inteculturalidad expresan palabras, asi como una profesora
nos expresa “trato de hablarles a lo nifios para que entiendan, algunas palabras
mapuche, las que conozco” (Conversacion personal con Maria de Jesus mayo del
2005). De esta forma:

La distribucion o transversalizacion entre los diferentes subsectores de
aprendizaje de la lengua y cultura indigena puede llevar o bien a la afiadidura de
elementos linglo-culturales sin mayor impacto y trascendencia o bien a la
fragmentacion de la lengua y cultura en una multiplicidad de actividades
didacticas, asociadas a los diferentes objetivos y contenidos complementarios
acufiados en diferentes subsectores de aprendizaje. Tal como en el caso anterior,
se podria sortear el obstaculo si se contara con un profesor con un dominio amplio
de la cultura indigena y experiencia para mantener la integracion de diferentes
contenidos. (2005:72)

Esto lo podemos entender como un medio a utilizar con los nifios (as), para que estos
puedan aprender, pero si vamos mas a fondo es utilizado como un recurso que
permite llegar y afianzar las relaciones con los alumnos (as) cuando estos ven que la
profesora les habla en mapuzugun; 6 serd que los profesores creen que expresar
algunas palabras en mapuzugun lograran fomentar en los alumnos (as) personas
interculturales. Esto ultimo es ampliamente discutido por aquellos autores que creen
en la educacion contextualizada o en curriculo diversificado, especialmente para el
caso de peruano, donde se expone “la diversificacion curricular ha sido pensada con
una respuesta a la homogeneidad, deberiamos apreciarla, en un pais como el nuestro
como una posibilidad de didlogo entre culturas” (Rengifo 2005:16). Es posible que un
curriculo y aplicacion de este permita a los nifios (as) desarrollar una postura de

comunicacion y si revisamos que para Chile la Educacion Intercultural Bilingle es una
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Noviembre de 2004. Fotografias tomadas en el patio de Ié escuela an Martin de Porres. Niflas de 3y 4

afio basico ensayando la coreografia “La Millaray”.

modalidad totalmente excluyente amparada en el marco legal con la Ley 19.253
denominada Ley Indigena, donde se expone esta educacién solo para nifios (as)
indigenas.

Que tipo de relaciones interculturales hablamos, cuando la sociedad nacional y el
curriculo oficial no motiva las relaciones interétnicas, mas bien impulsa competencias,
habilidades para el mundo competitivo y moderno en que la sociedad chilena
desarrolla.

3. Se intenta fortalecer la autoestima de los nifios (as) mapuche
En la Educacién Intercultural Bilinglie la contextualizacion resulta una estrategia para
fortalecer la autoestima y la identidad de los nifios (as) mapuche, asi lo expresa la

siguiente cita:

En este contexto existe preocupacion para que los nifios y jévenes mapuche
asuman su cultura, como los saberes construidos por la historia mapuche, con
sentido de pertenencia y con posicionamiento psicoldgico de “YO SOY”, a fin de
fortalecer su identidad mapuche; la autoestima y autodeterminacion que los hace
crecer como personas; para que pueda compartir desde su propio ser con la
cultura nacional en relacion de respeto. (Léncon 1999: 153)
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Puede ser cierto que los nifios (as) reafirmen su ser mapuche, pero si nos referimos a
la escuela como institucibn encargada de propiciar ensefianzas y obtener
aprendizajes, esta también ha inhibido las culturas indigenas, el ser “indio” era una
situacion marcada y hasta discriminada por los profesores, no solo en la cultura
mapuche, también la cultura aymara ubicada en el norte de Chile, donde han debido
lidiar con la fuerte irrupcion del Estado chileno y la escuela a principios del siglo XX, y
luego con la fuerte colonizacion de chilenos quienes veian a los aymaras como
atrasados, con aquella estigmatizacion se incentivd a los mas jévenes a perder su
cultura. Asi lo expresa también Nilo (1999:19) en muchos de los pueblos indigenas

gque han sobrevivido ante a la violencia de la escuela:
Estos nifios provienen del altiplano boliviano que, por si usted no lo sabe, esta
situado a mas de 4.000 metros de altura y, consecuentemente, el aire tiene muy
poco oxigeno. Por otra parte, el cerebro necesita oxigeno para poder funcionar.

Estos pobres chicos no tienen la culpa, han nacido y se han criado alld ya demas
descienden de generaciones de personas cuyo cerebro no ha sido oxigenado.

De nuevo tenemos el mismo esquema: el maestro por su condicién cuasi
sacerdotal no puede ni siquiera decirse asi mismo que rechaza trabajar con estos
nifios morenos, sucios, rudos, malolientes, feos, silenciosos, tiene que buscar una
autojustificacion dentro de las categoria “objetivas” de la ciencia. ¢vale la pena
indicar de nuevo que el razonamiento es incorrecto porque excluye elementos
componentes? Es cierto que a 4.000 metros de altura hay poco oxigeno; es cierto
que el cerebro necesita oxigeno. Hay que agregar que el cerebro se oxigena a
través de los globulos rojos de la sangre y, que los habitantes del altiplano poseen
una dotacion de glébulos rojos superior en varios millones a la de los habitantes
de tierras bajas, justamente para compensar esa falta de oxigeno de su medio.

La escuela muchas veces vio en la procedencia étnica del nifio un impedimento que
solo provoca fracaso escolar 0 bajos rendimientos, por lo tanto la contextualizacion de
contenidos indigenas permite que los nifios (as) alcancen los niveles esperados por la
medicion oficial del Estado, que para Chile es el Sistema de Mediciéon de Calidad
Educativa (SIMCE).

Pero existe una situacion paradéjica, muchas veces la discriminacion se trata de
confundir con el tratamiento de lo indigena en la escuela. Asi lo escuchamos en un
acto civico donde todos los nifios (as) de la escuela desde los mas pequefios de pre
kinder hasta los grandes de octavo afio basico, estaban presentes en la formacion de
la escuela San Martin de Porres, donde el director de la institucion educativa explica a
los todos los estudiantes y profesores. También podemos sefialar una observaciéon en
el subsector de comprension del medio natural, cursos de NB 2. Escuchamos a la
profesora dar gran valor a la cultura mapuche.

DIRECTOR DE LA ESCUELA: “En primer lugar quiero felicitar al grupo que fuimos

ayer a makewe que lo hicieron muy bien, quede muy satisfecho porque las nifitas
anduvieron con sus vestimentas todo el dia y en ningln momento dijeron quiero
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sacarlo, y los nifios anduvieron con sus mantas y sus xarilogko. Don Mario Cayun
de la provincial de Educacion me dié las felicitaciones.”

“En esta escuela se habla el mapuzugun. Por lo tanto reitero mis felicitaciones por
que mostraron lo que son mapuche, y después no dijeron saquémonos la ropa,
para vestirse como los wigkas.” (Observacion realizada el 11 de noviembre de
2004)

A continuacién detallaremos una observacién de aula en la que mostraremos como se

piensa la otra cultura, la no mapuche.

PRO: “Ustedes sacan las plantas y las roban como los de la otra cultura, los
wigkas.

NINOS: “yo no soy wigka”

INV: Otro nifio lo apunta con su lapiz y exclama “Este es mas chileno”. La
profesora se rie de lo expresado por el nifio, luego pone orden y los nifios (as) se
calman.

NIN: no sé eso yo profesora.
PR:"¢ Cual es la otra cultura?La occidental la chilena.”
NIN: ¢ Por qué dice eso?

IN: “las plantas no pueden sacarse asi. Debe uno pedir permiso a dios, en ese
mismo momento un nifio dice “a dios” y la profesora dice: “Nosotros los mapuches
somos diferentes y si pedimos permiso a genechen”.

(Observacién de clase realizada el 5 de noviembre de 2004)

Podemos comprender que el vestir y hablar es una parte de las culturas y de los
grupos humanos, pero no podemos negar que los nifios (as) pueden vestir sus ropas
originarias para presentarse en actividades culturales con otras escuelas, pero en la
cotidianeidad los nifios (as) no hablan el mapuzugun como primera lengua en la
escuela, tampoco asisten con sus ropas propias a la escuela, es mas, esta Ultima
exige un uniforme estandar para todos los estudiantes.

Sera que el contextualizar lo vemos desde la perspectiva de vestirse, cantar, jugar
palin, o sera que el incorporar aspectos de las culturas indigenas, segun Lopez y Jung
(1988: 49) “ A través de este enfoque se pretende contribuir a la autoafirmacion del
nifos campesino y fortalecer su autoestima a través de la revaloracion social de su
lengua, la incorporacion a las escuelas de contenidos que forman parte de su
experiencia cultural y la ensefianza y uso de su lengua en la escuela.” A esta nocion
presentada por los autores Luykx (1998), Carfiulef (1998), Relmuan (2005) sefialan que
la Educacién Intercultural Bilinglie permite proyectar las lenguas indigenas, fortalecer
aprendizajes y mejorar la autoestima.

A nuestro parecer es totalmente valido, aunque muchas veces me niego a tal realidad

tedrica, aunque los datos de investigacion nos permiten modificar en parte nuestros
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prejuicios de la escuela como una institucion que no propicia el desarrollo positivo de
la autoestima.

Aunque la escuela trate de maodificar esa relacion de desprecio que esta marcada por
desmerecer al “indio” o indigena como ahora se denomina, de igual manera existe una
vision encontrada fuera de la escuela rural de contexto indigena, como nos dice
Todorov (1991:33) "...Las distintas sociedades no comparten los mismos valores,
¢como podemos apreciarlas y juzgarlas?..." Principalmente juzgarlas como lo hace la
sociedad mayor con la cultura mapuche, que la critica, pero al mismo tiempo la acepta,
y por lo general le molesta la forma de expresarse que tienen porgue no la entienden,
y cuando trata de entenderla lo hace desde su propia cultura, no desde la de ellos.

Esa relacién abigarrada propicia al nifio (a) mapuche fortalecer su autoestima e
identidad en relaciones encontradas con el no indigena o mapuche no autoreconocido.
Y por ello la institucién educativa, aunque trate de modificar sus practicas pedagogicas
sus nociones de autoestima incentivan la valoracién de lo bello, verdadero y bueno, los
que se funden para dar a la persona un caracter renovado y afable con su procedencia
étnica que le permitan reconocerse como personas indigenas mapuche. Asi lo expresa
José Cruz''® (1997) en Cornelio Chipana (2002: 29) “la identidad fundamentalmente se
funda en la autoestima, los valores son fuentes de vida, inmutables y universales;
cuando los valores guian la autoestima, se alcanza el equilibrio ético.”

Esto nos conduce a mirar la Educacion Intercultural Bilingiie como un medio para la
autoestima y la identidad, sera que es utlizada como medio para mejorar
aprendizajes, para hacerlos sentirse seguros en su adolescencia, o simplemente es
parte de una concepcion educativa que busca la formacion completa del ser humano
tanto en lo cognitivo, motriz y afectivo. Aunque pueden existir diversos
posicionamientos al respecto, la (EIB) puede incentivar lo mas propio el lof, la familia,
el mapuzugun, pero nunca se traspasard las fronteras locales cuando no

construyamos la interculturalidad con los no indigenas.

10 Cruz, José. 1997. Autoestima y gestion de la calidad Citado en Chipana Cornelio 2002. En su Aymara

Markasan yatigawipa els aber de nuestro pueblo aymara. Santiago: Minsiterio de Educacion de Chile.
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CAPITULO VI
PROPUESTA
1. Titulo: Aprendiendo de nuestra cosmovision: Los conocimientos medicinales

mapuche que se aprenden en la escuela 405 “San Martin de Porres”.

1.1 Introduccién

La propuesta surge como una necesidad de buscar concensos y hacer que los
diversos agentes y actores ligados de manera directa e indirecta a la escuela puedan
participar en la elaboracion de un programa gque exponga los contenidos mapuche a
transmitir en la escuela, dejando explicita la participacion de los padres, apoderados e
integrantes de los lof mapu para lograr aquella tarea en conjunto.

Los escenarios para llevar a cabo la propuesta es la Escuela 405 “San Martin de
Porres” ubicada en el lof Rereko, y también unir a los 7 lof mapu llamados Piwjelfiim,
Uttigentu, Jewpeko, Nilkilko, Kefkewenu, Manzanal y Futa kira. Se busca tomar en
cuenta aquellos lof aledafios de donde los nifios (as) asisten a la escuela para no
excluir su participacion en la toma de decisiones respecto a qué aspectos de la cultura

mapuche transmitir en la escuela.

2 Planteamiento del problema
El problema principal esta referido a la descontextualizacion'™* de loss conocimientos
medicinales herbolarios que la escuela realiza en sus practicas educativas provocando

que la transmision del conocimiento mapuche medicinal herbolario y otros

" para comprender la idea de descontextualizacién realizaremos la siguiente aclaracion, la

Contextualizacion de los contenidos se ha realizado para poder sobrellevar la Educacion Intercultural
Bilinglie (EIB) y asi obtener un entendimiento entre comunidad y escuela. Martinez Cristian (1995)
expone: “la EIB se concibe como una modalidad y practica educativa ligada a la pertinencia de los
aprendizajes, a la contextualizacion de los contenidos didacticos, la centralidad de los alumnos como eje
gue ha orientar la practica pedagdgica.” Citado en (Abarca y Tirado 2002: 16). Asi la contextualizacion se
utiliza como medio para hacer mas efectivas las practicas pedagdgicas en los nifios (as) indigenas. Pero
en la practica esté realidad es diferente, muchas de las formas como se abordan los contenidos llamados
indigenas, son transformados y hasta mal entendidos, por falta de conocimientos y hasta escasez de
herramientas didacticas y pedagogicas. Aqui dos ejemplos de ellos, “...imagen del profesor muy
preocupado de “pasar la materia’ a su manera, preocupado que todos puedan captar los conocimientos a
partir de su vision de mundo y convertirlo asi en verdadero “cosntructor de conocimiento”. (Equipo de
investigaciones PUC y estudios y consultoria Focus 2005: 54) 6 también “Los profesores, por lo demas,
no parecen contar con herramientas adecuadas para ensefiar la lengua, es decir no aplican metodologia
especialmente disefiada para este propdsito...” (Ibid 53)

En la presente investigacion hemos podido indagar que las formas de encarar las practicas pedagdgicas a
través de la contextualizacion ha provocado mal entendidos y hasta desconocimiento por los profesores
(as), que los conduce al “pegoteo de informaciones” provocando la descontextualizacion de los
contenidos provocando “la desigualdad existente en la distribucién del conocimiento disponible, limitando
las oportunidades de desarrollo de las competencias de las nifias y los nifios indigenas de nuestro pais.”
Garcia (2006:14)
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conocimientos puedan verse en desmedro debido a que los transmisores ignorar 0 no
dan importancia a elementos de la cultura mapuche.

Al realizarse la transmisién de los contenidos mapuche, el (la) profesor (a) y asesor
cultural recrean en el aula una realidad que los nifios (as) vivencian en sus hogares
con familiares y parientes cercanos, por lo tanto propician la exposiciéon de
experiencias y conocimientos previos que se despliegan en la escuela.

En la escuela se producen ciertas transformaciones como por ejemplo trasgresiones
de normas culturales que son producto de la descontextualizacion que los mismos
nifos (as) evidencian en sus practicas de aula, existe cierta dicotomia entre el
desconocimiento de la institucion educativa a través de los profesores (as) en las

clases de mapuzugun.

2.1. Objetivo general
Sistematizar los conocimientos medicinales herbolarios en conjunto con dos
bawentuchefe para construir una propuesta curricular.
2.2. Objetivos especificos
o Recuperar conocimientos y saberes respecto a la medicina herbolaria mapuche
que poseen los ancianos de los lof mapu.
a Ordenar los conocimientos medicinales herbolarios de manera que puedan ser
transmitidos con coherencia en la escuela.
a Disefiar un programa con la colaboracion de los bawentuchefe, integrantes del
lof, padres y apoderados para transmitir en la escuela los conocimientos

medicinales herbolarios mapuche.

3. Justificacion

Es una necesidad urgente el reorientar las practicas educativas relacionadas con la
transmisién del conocimiento mapuche, y para el caso de nuestra investigacion lo
referente a la medicina herbolaria mapuche. Por lo tanto esta propuesta busca el
didlogo y consensos entre los diversos lof mapu antes mencionados para lograr la
participacién conjunta con los diversos actores.

Creemos que es factible porque en nuestros hallazgos encontramos una reflexiéon por
parte de los adultos, sabios de los lof mapu, los cuales plantean quien y como se
deben transmitir los conocimientos medicinales mapuche en la escuela. Al desarrollar
esa reflexion los adultos nos presentan un escenario que nos conduce a creer en la

posibilidad de incluir a los diversos integrantes de los lof mapu en la escuela, no solo
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como actores aislados sino como participes de los proyectos y concepciones
curricualres que la escuela desea trabajar con los nifios (as) de los lof mapu.

También deseamos acotar que esta propuesta se sustentaria en el capitral cultural y
social que poseen los lof mapu y los xokinche que viven en ellos, al ser Xuf Xuf un
territorio donde se mantienen practicas culturales importantes como gijatun, palin,
mafiin y el mantenimiento del mapuzugun como lengua de comunicacién diaria entre
los miembros de los lof mapu, es posible pensar en reorientar las transmisiones
realizadas en la escuela para evitar una transformacién de los saberes vy
conocimientos que entregarse en la escuela.

Y finalmente deseamos enfatizar que en los lof mapu existen personas que poseen el
mapuche kimin y por sus capacidades es posible que puedan transmitirlo a las
generaciones mas jovenes, en un ambito escolar para asi participar, controlar las

formas como se llevan a cabo el mapuche kimun.

4. Factibilidad

Creemos que este proyecto puede ser factible por las condiciones que presentaremos
a continuacion, el Ministerio de Educacion a través de la politica ministerial ha
desplegado propuestas de implementacion de Educacion Intercultural Bilingle
impulsan

“La recuperacion, desarrollo y valoracion de la cultura local, ademas de llevar a la
practica un principio pedagogico fundamental atender la pertinencia de los apendizajes
y a la contextualizacion de los contenidos didacticos, adecuandolos al escenario de los
educandos” (Garcia 2005: 7)'*2

Es asi como se propone la participacidbn comunitaria como un medio de acercar la
comunidad a la escuela, para ello las instituciones escolares recurren a la
contextualizacion curricular como una “funcion social de vincular los ambitos definidos
por la escuela y por la sociedad” (Ibid 2005: 14)

Por ello el programa de Educacién Intercultural Bilinglie nos favorece a impulsar
propuestas donde se vinculen a los diveros actores educativos que participan dentro y
fuera de la escuela, donde se aborden los conocimientos mapuche y en especial la
medicina herbolaria.

En otro ambito mas de comunidad, los lof che estan con la iniciativa de tratar los
conocimientos indigenas mapuche de manera coherente con la practica cultural que

se realiza en los lof mapu. Entre nuestros hallazgos los fitakeche entrevistados nos

12 Garcia Choque, Felino. 2006. Manual instructivo para la implementacién del PEI intercultural.

Santiago: Programa de Educaciin Intercultural Bilingtie, Ministerio de Educacion.
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explicaban que era necesario vincular a la comunidad y nos expresaban las posibles

formas de llevar a cabo las practicas educativas.

Ademds por encontrarse en los lof mapu agentes educativos y culturales que conocen

de la medicina herbolaria mapuche como los bawentuchefe y otros conocedores de

hierbas medicinales, que pueden aportar en las practicas educativas y también en el

disefio curricular que seria aplicado en la escuela con la participacion de los lof mapu.

5. Acciones que se realizan para lograr planteamiento de la propuesta

La comunidad se compromete a participar en el proceso de manera diferenciada

apoyando las actividades en conjunto con los nifios de la escuela:

Lineas de accién:

a)

b)

C)

d)

f)

9)

h)

En una primera instancia socializar la propuesta con los diversos lof mapu para
que ellos estén al tanto de los sucesos ocurridos y el trabajo que se realizara
en la escuela.

La comunidad se compromete a participar activamente para ello debe
promover agentes y voluntarios que participen y asuman cargos que permitan
dirigir.

Vincular el proceso de aprendizaje escolar con las necesidades de aprendizaje
de la comunidad.

Se dividiran tematicas de acuerdo a los diversos saberes y conocimientos
mapuche, como por ejemplo medicina, salud, alimentacién, cosmovision,
religion, etc. Cada uno de estas é&reas deben ser propuestas por los
participantes no impuestas por la escuela, la idea es que los xokinche puedan
exponer las formas de organizar, sistematizar y emplear los diversos
conocimientos mapuche.

Cada grupo se encargara de reflexionar y dialogar con los alumnos (as)
profesores (as), apoderados (as) e integrantes de los diversos lof mapu.

Las personas encargadas de la propuesta se encargaran de gestionar el
proyecto y se deben comprometer a guiar el proceso e incentivar la
participaciéon de los miembros de la comunidad.

Recuperacién del mapuzugun como lengua de transmision y socializacion a las
generaciones mas jovenes.

Recuperacion de contenidos culturales a través de acciones pedagdgicas
didacticas para ser transmitidas a los nifios (as) de la escuela para dar a

conocer la cultura mapuche.
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6. Actividades

Las actividades se presentaran en orden cronolégico sefialando las principales

actividades a desarrollar en el proyecto.

ACTIVIDADES

RESULTADOS ESPERADOS

PERSONAS
INVOLUCRADAS

Convoca a las personas de los
lof

informaciones relevantes.

mapu para dar las

Amplia  concurrencia de los

diversos lof mapu.
Taller instalado con una lista de
roles a

participantes 'y sus

desarrollar.

Escuela (director, profesores)
Nifios (alumnos). Apoderados,

padres. Integrantes de los lof.

Buscar personas que posean
dominio amplio del discurso
del mapuzugun para dirigirse

a los adultos — antiguos.

Discursos donde se desarrollen
de

(transmisién) vy

metodologias mapuche
conversacion

socializaciéon de conocimientos.

Wewpife, logkos, agentes

culturales como asesores
culturales u otra persona que

presente esa habilidad.

Visita a casa de las personas
mas antiguas para invitarles a
trabajar y compartir
experiencias para contribuir a
la escuela

Reunion con los convocados

Personas sabias que incorporan y
contenidos
de

asesoran con

tradicionales acerca la

alimentacion.
Se realiza un taller organizado
donde confeccionara

se un

documento escrito por las

personas encargadas.

Xawun

Escuela (director, profesores)
Nifios (alumnos). Apoderados,

padres. Integrantes de los lof.

Reunirse con las personas
involucradas para socializar

las informaciones

- Tarjetas de ideas

- Sistematizacion las opiniones,
referencias y percepiones que
encuentro

aparecen en el

(didlogo)

Escuela (director, profesores)
Nifios (alumnos). Apoderados,

padres. Integrantes de los lof.

Taller de socializacién sobre la
transmision del conocimiento
mapuche:

- Que se reconozcan espacios

de socializacién para poder

- Compartir con la comunidad

-Aparezcan espacios de

socializacion de conocimientos

- Sistematizacion de las ideas
- Documento escrito donde exponga lo
trabajado.

Escuela (director, profesores)
Nifios (alumnos). Apoderados,

padres. Integrantes de los lof

consensos muchas de las

Registro de participaciones.

Ceder ante la presion.

realizar las préacticas
educativas.
Para buscar mejores | -Consensos y negociacion. Escuela (director, profesores)

Niflos (alumnos). Apoderados,
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actividades pueden
negociarse para realizarse en
otros lugares que no sea la

escuela como recinto.

padres. Integrantes de los lof

Encuentros para sistematizar

las ideas y experiencias
expuestas:
-  lLuego citar a los

participantes para comentar

los resultados de los
encuentros.

- Después de las citas escoger
a los participantes quienes
de

participar en la escuela en las

seran los encargados
practicas pedagoégicas

- Crear un disefio curricular
que

permita trabajar

conocimientos 'y  saberes

mapuche en la escuela.

- ¢, Qué contenidos tratar?

- ¢ Cémo transmitirlos?

- ¢, Quienes deben transmitir?

- ¢Qué la escuela logre apertura
para recibir los agentes
comunitarios educativos?

- Buscar consensos entre agentes
y escuela.
- Un

expongan los temas a trabajar en

programa donde se

la escuela.

de
de

Personas  encargadas

realizar el trabajo

transcripcion.

Escuela (director, profesores)
Niflos (alumnos). Apoderados,
padres, autoridades
tradicionales e integrantes de

los lof.

Curriculistas 0  personas

técnicas que conozcan

respecto a disefio curricular.

Escogidos los participantes | Participacion de acuerdo a|Agentes educativos
estos prestaran su servicio a | saberes y conocimientos. comunitarios.

la comunidad y escuela de

acuerdo a sus saberes y|Coordinacion con las tareas a

conocimientos, y los dominios | desarrollar los agentes ecucativos.

gue posean, para ofrecer sus

servicios a los nifios (as).

- Los trabajos de los agentes

educativos previamente seran

coordinados con los lof mapu.

Socializacion y reelaboracion |- Como se posee un consenso | Agentes educativos

del

participativo

disefio curricular

respecto ¢Como?, (Qué? ¢Por
qué? , ¢Quines ensefiaran? El
conocimiento medicinal herbolario
mapuche se dispondra a trabajar

el disefio.

comunitarios

Escuela (director, profesores)
Nifios (alumnos). Apoderados,
padres e integrantes de los lof.
Curriculistas 0  personas

técnicas que conozcan

respecto a disefio curricular.
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Los participantes agentes

educativos comunitarios
realizaran sus tareas en la

escuela.

Partipacion de los diversos lof
mapu con roles de supervisores o
personas que controlen
positivamente el trabajo que se
realiza en la escuela y otros
de de

conocimientos.

espacios transmision

Agentes educativos
comunitarios

Escuela (director, profesores)
Nifios (alumnos). Apoderados,

padres e integrantes de los lof

Evaluacion del trabajo de los
agentes educativos culturales.

- evalaucion del disefo.

Evaluar lo positivo y negativo de la
aplicacion del disefio curricualr
aplicado en la escuela y en la
comunidad.

Lecciones

aprendidas  se
expondran en un documentos

escritos.

Agentes educativos
comunitarios

Escuela (director, profesores)
Niflos (alumnos). Apoderados,
padres e integrantes de los lof.
Curriculistas

(0] personas

técnicas que conozcan

respecto a disefio curricular.

6.1 Cronograma de actividades

ACTIVIDADES Afo 2007
@ £ 2
§E%'§%§§n§'§eé
= < 1S A S IS nw E | O z s |ao @
Invitacion a los integrantes: X
lof mapu, padres y
comunidad
Wewpin X
Visita a los hogares - familias X
Reunion de socializacion X
Taller 1: socializacién X
Taller 2: Busqueda de X
consensos comunitarios
Taller 3: Consenso para el X X
disefio curricular
Taller 4: Escoger a los X X
agentes culturales y
educativos
Taller 5: Elaboracion del X X
disefio curricular
Aplicacién X X X X
Taller 6: evaluacion X
participativa: reelaboracion
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6.2. Evaluacioén participativa

Nos referimos a una evaluacion cordinada con los diversos participantes de ellos se
tomara en cuenta juicios, opiniones, pespectivas, deseos y sugerencias que cada nifio
(a), padres, apoderados (as), profesores (as), director, sabios y adultos participantes
puedan exponer en el encuentro.

- Se evaluara permanentemente a través de conversaciones en las actividades
programadas para ir mejorando e incorporando sugerencia al respecto.

- En la escuela el profesor (a) y agentes educativos comunitarios evaluaran con los
nifos (as) sus aprendizajes y logros de actividades comprometidas en el sector de

aprendizaje mapuzugun.
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Anexos Mapas
Mapa N° 1: De la IX Region de la Araucania, la ciudad de Temuco y la comuna de
Padre La Casas

Padre Las
Gazas
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Mapa N° 2:"Reduccion — Comunidad Juan Huentelen, perteneciente al Lof Rereko
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Ly | JOSE . MILLAD : NANLUCHES LT
| & & | SEGUNCO ©OMILLAG  RANCUCHED f1,75
E% P OMANLEL : MILUATG L NANCUCHED S 376 :
i a6 | R0SA MELLADY MARIPIL 106
LT | PATRICIO £LUARDE ML AD SANDOVA L 1,62 «
&8 | CokMELD - MILLao - L ONANCUCHED Le1 |
L2 | RGSA MILLAC MARIPIL: 303 ¢
| %O | JCSE ) MILL A N ANCLIHED 1,07 v
S | MARTIN MIL. AG BANCUCHES 448 {
|'S2 | JUANA  C MARIL 41LL AC , NANCUDHES 1,08
B3 | MARIA < MILLAD . MARIRIL 1,25 !
5 | MARTIN MiLl A0 : NANCUCHED 210
$% | CARMELC ML &G NANGUCHES 310
]
TCTERL 109,64 His.
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Mapa N° 3:"Reduccion — Comunidad Mateo Antén, perteneciente al Lof Utligentu

MINISTERIO DE AGRICULTURA

INDAP

DIVISION COMUNIDAD: MATEO ANTON
TITULO QUE LA AMPARA T.M. N° 1590

Vo B°

UBICACION: REGION : NOVENA PROVINCIA: CAUTIN

SERGIO GOMEZ V.

COMUNA: PADRE LAS CASAS LUGAR :ITINENTO LUIS HENRIQUEZ M
JUAN CAMPOS
MARIO ZAPATA P.

SUPERFICIES DIVIDIDA 169,87 | ESCALA TOPOGRAFO

SEGUN T.M. 187,00 | ha. 1:5.000

ha. CAMINOS 2,67 “

S. REMENSURA 172,54 | EXCLUIDA /

POR DIVIDIR 169,87 | TOTAL 172,54 | FECHA MENSURA INSPECTOR

has. MARZO 1982
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A D 3 u ] C A € § ©0 N E
NEHI L. A B J U D coA T A o s SUP
i ANTILAF QUIDEL LLANQU INAD 2,91 HA
2 AURELIG GUIDEL CUYANADQ 1,79
3 SEGUNDD GLIDEL LLANGUINAD 7,12
L IGNACID "GUIDEL CUYANAD 2,84
5 LEFIO QUIDEL LLANGUINAQ 4,61
6 DOMIN GO ANTON COCHE 3,18
7 LULS ARTURO ANTON COCHE 4,35
3 IGNACIC ANT QN CORDO VYA 3,82
9 FLORENTIN A ANT ON CORDOVA 1,30
10 I6NACIO ANT ON - TORDOVA Z, 38
11 |, ROSALIA _ANT OR CORDOYA 1,00
12 . JUAN CORDOVA- RAIMAN 3,45
13 FRANCISCO TRANSITO CORDOY A 555
1% - EUSEBLO TRANSITD LLEUFUL CORDOV A 3,08
15 . sanTes ANTONIO FLLAUPE LLANGUITRUF 2,50
6 JUAN ANTONI O ~hLLAUPE LLANQUITRUF 2,97
.17 MAR A ' LEEUFUL MARINAD 170
13 ) peoro CarmiL LEUVUL 395
19 DOMINGOC LMELINAG NAHUEL 1,85
20 JUAN TTANTONID LLAUPE 2,85
21| Basitlo QUIDEL TORRES 3,85
22 SEGUNDO LUIDEL LLANQUITRUPR 2,5:2
23 FERMI N TLANGUITUR GUIDEL 1,82
24, TORIBIO ARMANDG ¥ BUIDEL ELANGUITRUF 388
2% .4 YAUPI : BUIDEL CHECAHU AL 1,80
25 ALBERTO GRIOY A QUIDEL 1,10
27 .1 LLAUPH NTON ) CURUHUIL 1,40
28 ANTONIO : UENCHUMILLA LINCONAD L%
29 FRANCLSCO ~ JAVIER LAUPE LLANGUITRUF 6,72
19 LOREKZO SOHUEMCHLMILLA  TRANGOL 1,02
31 LL AU P CTANTON CURLHUIL 1,37
32 SEGUNDO ANT ONIO COANTON . S ANDOVAL 1140
T 33 RICARDO JosSE P HUENCHUMILLA  CTRANGOL 1,16
3L r . JUAN LARLOS SHUENCHUMELEA - TRANGEL 3,07
35 - | SEGUMDO o CHUENCHUMILLA ~ TRANGOL 4,50
36 CLUISA L HUENCHUMILL A TRANGOL - 1,10
37 TMARLA CCHUENCHUMILL A . TRARGOLS 1,85
C 3g . ALBERTQ JHUENCHUMYLLA  TRANGOUL . 1,15
39 "TROSA UENCHUMILL A TRANGOL 1,20
| Lo JoANA LVENCHUMELL A TRANGOL -0 0, 90
f a1} CARMEN . CFRANCISCA ™ ALIKBO CUHUINC A 115
[ &2 LEtsA 7 CORDOVA - 4,50
L &3 | CARMEN o CORDOVA 2,68
44 . CARMERN FRANCISCA ALIN DD HUiNCA - 4,55
L5 ©ROSA ARRiLLAN GUIDEL Fo65
L6 . MARIA ORRE&A CLLEUFUL. SR
CLF i PASCUALA T SANHUEZA 5,55,
L8 : GREGORIC VILCHE r 0,75
L9 1 IGNACIA CHEUQUE AN 2,35
50 PEDRO - JUAN CANID "HUENCHQ © L85
517 CANA CANLG HOUENCHO 1Le7 -
52 ROSA DEL CTARMEN CANIO HUENCHO 1,86
53 PEORO JUAN ELLAC ROMERO 400
54 JOSE MANUEL ‘ELLAB ROME RO 340 .
‘55 . LYIS SANTI'AGO QUIDEL CORRE A 2,38
56 JUAN CLANTONGD BMUIDEL CORREA 2,58
57 VICTOR EDUARDO GUIDEL CORREA 2,80
58 CIGNACLA TORI BURGOS - L 2,06
5% Juana- < LLAUPE o 1,00
T 0 AL <185, 87 HA

Mapa fotocopiado y escaneado por la Coorporacion de Desarrollo Indigena. Gentileza

de Gabriel Sandoval mienbro de la Organizacion Ayxarewe Xuf Xuf.
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Mapa N° 4: Reduccién — Comunidad Pedro Carril, perteneciente al Lof Piwjelufilim

MINISTERIO DE AGRICULTURA
DIVISION COMUNIDAD: PEDRO CARRIL

INDAP

TITULO QUE LA AMPARA T.M. N° 1648

RUBEN MONSALVE SCH

RENATO EULUFI C.

UBICACION

ILDEFONSO TORRES N.

REGION : NOVENA

PROVINCIA: CAUTIN
COMUNA: PADRE LAS CASAS

HERNAN JARA C.
REMBERTO CONTRERAS

LUGAR  :PIUJEUNUM | HECTOR BARRIGA L.
SUPERFICIES DIVIDIDA 73,53 ha. | ESCALA ;
SEGUN T.M. | CAMINOS 0,40 * 1:5.000 TOPOGRAFO
73,00 ha. EXCLUIDA /
S. REMENSURA | TOTAL 73,93 has. | FECHA MENSURA | INSPECTOR
73,93 ¢ SEPTIEMBRE 1986
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A D J U D | C A C I 0 N
HUN | ADJ UD I CATARIOS SUP
1 INIR CARRIL TRANGOL 1,4 8 hd,
1 | MARIA INES CARRIL COLIHUAN 1,385
3 | MARIANO  CARLOS CARRIL COLIHUAN 1,93
L | CARLOS CARRIL SANDOVAL 565
5 | MARIHUAN MARIANO  CARRIL TRANGOL 1,45
6 | JUAN CARLOS  CARRIL HUENCHO 203 -
7 | SEGUNDO CARRIL TRANGOL 0,51 ¢
8  ORFELINA  FLORINDA  CARRIL HUENCHO 0,71 -
9 | MARIHUAN MARIANO  CARRIL TRANGOL 1,68 °
10 | MIGUEL CARRIL TRANGOL L96 *
11 | JUANITA  URSULA  MARIHUAN TRANOL 2,00
12 | ARTEMIO CHICAHUAL ALONZA 240 v
13 | DOMINGO CHICAHUAL QUIDEL 2,18
14 | ANTONIO CHICAHUAL ALONZA 110 .
15 | LORENZO CHICAHUAL CAYUNAO 1,53
16 | LORENZO CHICAHUAL CAYUNAO 0,58
17 | DOMINGO CHICAHUAL ALONZA 1,30 -
18 | ARTEMIO CHICAHUAL C AYUNAD 240 ¢
19 ALBERIO CHICAHUAL CAYUNAO 2,39
20 | MIGUEL MARIHU AN QUIDEL 1,15
S 21| FRANCISCO QUINTREMAN TORI 1,32
21 SONIA TORI SEGURA 130 .
23 ROSITA MARIHU AN TRANOL 0,90 .
24 | JOSE MARIHIAN QUIDEL 3,38
25 | BERTA MARIHUAN QUIDEL 038
26 ROSA MARIHUAN QUIDEL 036 ¢
21 | INES QUIDEL MARIHUAN 144
28 | MIGUEL MARIHU AN QUIDEL 2,89
19 IGNACIA . QUIDEL LLANQUINAO 294 .
30 ORFELINA MARIHUAN TRANGOL 090
31| CAGRAL MARIHUAN TRANOL 568
33 MARIA ISABEL CANAIUA RUENCHD A
34| ANGELINA DEL CARMEN CARRIL HUENCHO 0B v
35 | MIRIAM ANGELICA  CARRIL HUENCHO 082
36 FERMIN _ HECTOR _ CARRIL HUENCHO 0,82 °
TOTAL 73.53 Hes

Mapa fotocopiado y escaneado por la Coorporacion de Desarrollo Indigena. Gentileza
de Gabriel Sandoval mienbro de la Organizacion Ayxarewe Xuf Xuf.

Mapa N° 5” Reduccion — Comunidad Chicahual Cordova, perteneciente al Lof Jewpeko
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MINISTERIO DE AGRICULTURA

INDAP

DJVISION COMUNIDAD: CHICAHUAL CORDOVA
TITULO QUE LA AMPARA T.M. N° 1575

UBICACION

REGION : NOVENA PROVINCIA: CAUTIN

HECTOR BARRIGA L.

COMUNA: PADRE LAS CASAS  LUGAR : LLEUPECO
SUPERFICIES DIVIDIDA 148,12 | ESCALA TOPOGRAFO
SEGUN T.M. 141,00 | ha. 1:5.000
ha. CAMINOS 0,74 *
S. REMENSURA 148,86 “ | EXCLUIDA /
POR DIVIDIR 148,12 | TOTAL 148,86 | FECHA MENSURA INSPECTOR
has. AGOSTO 1982
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A D J U D l A C 1 0 N
MM, A D 04D T A R 1 0 5 SUP, HA |
1 JUAN  DE DiOS CORDOVA NAHUELPAN 6,40
7 | 16NACIO ANTON CORDOV A 1,60
3 | .ROSALTA ANTON CORDOVA 0,95
L | AUDOCLA CORDOYVA CARMEN 3,00
5 | BELISARIC PARR A COR DOV A 5,78
6 | DOMINGD _ _ COMARLANG MATEG 11,68
7 | CURILEN FERNANDD COLINIR CORDOYA 13,88
8 GALD ROMUALDO MARIAND QUIDEL 1,98
g | VICTOR SANTOS PARR A CUMILAF 1.13
10 | CURILEN FERNANDO CCLINIR CORADOVA 3,95
i1 | ROSITA CORDOY A [6NACIQ 1,53
12 | MAREA GUIDEL CORDOVA 1,18
13 | ANT{LAF QUIDEL LLANGYINAD 14,08
14 JUAN HUIRCAPAN PAILLACOI 2,90
15 | DOMINGO HUITRCAP AN PEBUN 310
16 SANTOS HULCAPAN PAILLACO 3,60
17 DANIEL HUIRCAPAN PEBUN 4,51
18 | CARLOS CONTRERAS QUINTREMAN 1,83
19 BELISAR:O PARR A CORDOY A 0,85
T0 | ALEJFANDRO HUIRC APAN COLOMA 1,66
21 DANIEL HUTRCAPAN COLOMA 3,75
1 JUAN SEGUNDD CONTRERAS HUAIQU | 5,15
13 JOSE . CONTRERAS OUINTREMAN 3,75
24 CLORINDA _ CCUNTRERAS HUANOUE 0,90
25 JUAN SEGUNDO CONTRERAS HUAIGUI 0,60
26 MART A CONTRE RAS QUINTREMAN 1,15
I 27 CLORINDA CONTRERAS OUINTREMAN 0,48
28 CHICAHUAL CORDOYA NAHUELPAN 3,85
29 DUMINGG CORDOVA CARTLLAN 6,00
] | MARTIN CORDOVA NAHUELPAN 3,26
P ALBERIOD CORDOVA gUIDEL 1,23
i 3T FRANCISCO CORDOVA CARILLAN 5,09
;331 F gUIDEL CORDOVA JUIDEL 1,80
34 L FRANCISCO TRANSITO CORDOVA 1,08
£ 35 EUSERi0 TRANSITO LLEUFUL CORDOYA 3,85
36 JOSE CORDOVA PILQUINAD 1,19
37 .| ALBERTO LORDOVA QUIDEL 3,72
I8 1 SEGUNDO COoRDOVA NAHUELPAN 548
19 | LORENZA CORDOVA PARRA 1,38
|
TOTAL 148,12 RA.

Mapa fotocopiado y escaneado por la Coorporacion de Desarrollo Indigena. Gentileza

de Gabriel Sandoval mienbro de la Organizacion Ayxarewe Xuf Xuf.
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Anexos de Instrumentos
Anexo 1: Ficha de la institucién educativa

[RI=Te o] o H Provincia:......................... Comuna: ..........oeeeeeeeeeeenn.
Nombre de edad Origen indigena Nivel de Afos en la Cursos a que L1 Capacitacion | Numero de Matricula
los docentes No indigena formacién escuela atiende L2 en cursos
/director EIB
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Anexo 2: Registro de planificacion

Sector de Aprendizaje:

Subsector de Aprendizaje:

Objetivos Objetivos Contenidos
Fundamentales Transversales Minimos
Obligatorios

Aprendizajes

Esperdos

Actividades

Tiempos
establecidos

Evaluacion
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Anexo 3: Ficha registro de clases para el Asesor cultural en las clases de

mapuzugun

Identificar la reproduccion de los conocimientos herbolarios mapuches por el asesor
cultural

Actividades Descripcion de las actividades

Desarrollo: Précticas de ensefianza
Expresa los conocimientos medicinales
herbolarios mapuches en forma clara

Utiliza el mapuzugun para expresar Sus
saberes

Establece secuencias de los conocimientos
medicinales herbolarios a través de légicas
propias

Secuencia los conocimientos de medicina
herbolaria

Posee un conocimiento importante en
hierbas medicinales mapuches

Formas que busca para validar los
conocimientos de la comunidad mapuche:
¢ Relaciona con respecto el
conocimiento no indigena con el
medicinal herbolario mapuche.
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Ficha 3.1: Observacion de clase para el Asesor cultural en las clases de mapuzugun

Identificar las practicas del asesor cultural respecto a la ensefianza del conocimiento

medicinal herbolario mapuche

Actividades Descripcion de las actividades

Desarrollo: Practicas de ensefianza

Utiliza el mapuzugun para expresar sus
saberes

Utiliza un discurso de recomendacion en
mapuzugun con los nifios y nifas

Utiliza estrategias mapuches para entregar
el conocimiento medicinal herbolario

Exige la atencién de los nifios y nifias

Realiza acciones concretas que permite a
los nifios y nifias observar

Practica con los nifios y nifias después de
transmitir oralmente

Hace distincibn de genero en sus
actividades, en que tipo de ellas

La ensefianza lo realiza en diversos lugares -
espacios

Relaciona con respecto el conocimiento no
indigena con el medicinal herbolario
mapuche

Al no saber algun conocimiento pide la ayuda
de otros agentes educativos

Valida los conocimientos delos nifios y nifias
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Ficha 4:Observacion de clase para la Profesora en las clases de mapuzugun

Identificar las practicas de ensefianza de la profesora respecto al conocimiento
medicinal herbolario mapuche

Actividades Descripcion de las actividades

Inicio:Actividades iniciales que realiza la
profesora

Desarrollo: Practicas de ensefianza

Formas que utiliza para expresar los
contenidos a los nifios (as).

Expresa comprensivamente los
contenidos medicinales herbolarios
mapuches

Ubica el conocimiento en un marco
temporal adecuado

Aplica significaciones mapuche del
conocimiento medicinal herbolario

Establece caracteristicas de la medicina
herbolaria tradicional

Expresa las diversas formas de uso de los
conocimientos medicinales herbolarios
mapuches.

Comprende momentos de usos de los
conocimientos medicinales herbolarios
mapuches.

Propicia la participacion de los nifios y
ninas respecto a los conocimientos
herbolarios mapuches.

Utiliza materiales para en el proceso
aulico.
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1. Actividades finales

Hace un recuento de los conocimientos
medicinales herbolarios.

Aplica la profesora algun tipo de
evaluacion.
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Ficha 4.1: Observacién de clase para la Profesora en las clases de mapuzugun

Constatar si existe la vinculacion entre conocimientos no indigenas y los medicinales

herbolarios mapuches

Actividades Descripcion de las actividades

Desarrollo: Practicas de ensefianza
Expresa los conocimientos no indigenas en
forma clara

Expresa los conocimientos medicinales
herbolarios mapuche en forma clara

Establece secuencias de los conocimientos
no indigenas e indigenas

Distingue las caracteristicas y propiedades
de cada contenido

Utiliza los mismos procedimientos para
transmitir ambos conocimientos

Hace comparaciones entre ambos
conocimientos

Valida los conocimientos de la comunidad
mapuche.

Acepta las diferencias de  ambos
conocimientos

Relaciona con respecto el conocimiento no
indigena con el medicinal herbolario
mapuche.

Expresa alguna relacion de subordinacion
entre ambos conocimientos
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Anexo 5: Guia de entrevistas a los nifios (as) de la escuela

Nombre del entrevistado:

Fecha de nacimiento: lugar:
Hablante del mapuzungun:
Comunidad donde vive:
Entidad territorial:

Lugar en que e realizo la entrevista:

Fecha de la entrevista:

Hora:

ENTREVISTADORA: “Tu sabes lo que es el gijatun”
1. ¢ Has participado en los gijatun?

2.¢En cuantos has participado?

2.1 ¢ Qué haces ta durante el gijatun?

2.2 ¢ Quién te guia para hacer lo que dices?

3. ¢, Qué hace el lonko en el gijatun?

4. ;Dime que sabes ta del rewe?

5. ¢ Qué piensas que el rewe este en la escuela?
6. ¢ Qué opinas que el rewe este en la escuela?”
6.1 ¢ Qué consideras ti?”

7. ¢ Qué sabes del kulxug?

8. ¢ Quien tienen mas ese instrumento?

9. ¢ Y como es del logko es igual al de la machi?
10. ¢ Cual es la diferencia?

10.1 ¢ Dondé aprendes?

10.2. ¢ Quién te ensefia?

11. ¢ Quién te ensefia en tu casa acerca de la cultura mapuche?
12. ¢ Quién te habla en mapuzugun?

13. ¢ Qué te ensefia tu papé: algo especifico mapuche?

14. ¢ Qué te ensefia t mama: algo especifico mapuche?

15. ¢ Qué aprendes en la escuela del conocimiento mapuche?
16. ¢ Qué sabes de la medicina mapuche?

17. ¢ Quines son las personas que curan en ta cultura?

18. ¢ Quines son los geh y newen?
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Anexo 5.1: Guia de entrevistas a los Flitakeche, Sabios. Y Asesor Cultural

Nombre del entrevistado:

Fecha de nacimiento: lugar:
Hablante del mapuzungun:
Comunidad donde vive:
Entidad territorial:

Lugar en que e realiz0 la entrevista:
Fecha de la entrevista:
Hora:

ENTREVISTADORA:
1.¢Quién debe ensefiar el conocimiento mapuche en la escuela?

2. Que conocimientos deben ensefarse en la escuela?

3. ¢ Quines deben ensefar el conocimiento medicinal herbolario en la escuela?
4. ¢ Qué persona debe ensefiar en la escuela?
5. ¢ Entonces donde deberian ensefiarse estos conocimientos?

6. ¢Ustedes creen que los conocimientos medicinales herbolarios al tratarse en la

escuela cambian?

7. ¢Debe respetarse el kipan y el az para ensefiar conocimientos medicinales

herbolarios mapuche en la escuela.?
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