UNIVERSIDAD MAYOR DE SAN SIMON
FACULTAD DE HUMANIDADES Y CIENCIAS DE LA EDUCACION
DEPARTAMENTO DE POST GRADO

PROGRAMA DE EDUCACION INTERCULTURAL BILINGUE
PARA LOS PAISES ANDINOS
PROEIB Andes

LA REGENERACION DE UN CURRICULUM PROPIO MAPUNCHE NO
ESCOLARIZADO A PARTIR DE ALGUNOS ELEMENTOS SOCIO
RELIGIOSOS

Javier Humberto Quidel Cabral

Tesis presentada a la Universidad Mayor de San Simon,
en cumplimiento parcial de los requisitos para la
obtencion del titulo de Magister en Educacion

Intercultural Bilingtie con la Mencién en Planificacién y
Gestion.

Asesor de tesis: Mgr. José Antonio Arrueta

Cochabamba, Bolivia

2006



La presente tesis La regeneracién de un curriculum propio mapunche no

escolarizado a partir de algunos elementos socio religiosos fue aprobada el.

Asesor Tribunal

Tribunal Tribunal

Jefe del Departamento de Post-Grado Decano



Dedicatoria

Muy especialmente a mi esposa Priscilla Sepulveda, a mi hijo Liwkura Quidel
Sepulveda, por haber sido la base, apoyo permanente, fuente de inspiracién y motivo
de seguir adelante. A mis padres Segundo Quidel Llanquitruf y Maria Cabral Ancao,
por haberme transmitido fliixake kimiin (grandes conocimientos mapunche), valores y
grandes consejos mediante el mapuzugun y haber creido apoyandome
incansablemente, que han hecho de mi un mapunche orgulloso, conciente y luchador
de los derechos que reivindicamos como pueblo. A mi hermano Patricio que me ha
apoyado incondicionalmente y ha creido en mi, en mis ideales y lucha reivindicativa. A
mi hermana Herminda quien me ha sabido comprender y apoyar en los momentos
mas dificiles de mi vida. A mi cufiada Roxana y mis sobrinos Sebastian y Millaray por

entregarme siempre los apoyos morales.

A mis suegros don Jorge Sepulveda y dofia Moénica Sepulveda quienes creyeron y me
apoyaron incondicionalmente en todos los aspectos y muy especialmente, en lo
académico, recibiendo de ellos constantemente sus consejos. A mi cufiada Monica
Sepulveda de quien he recibido sus consejos académicos y su apoyo moral

incondicional.

A mis amigos y colegas mapunche y no mapunche con quienes compartimos nuestras
experiencias, visiones, ideales, expectativas y suefios. A los geh y newen del rewe de
Utligentu que me han permitido acceder al mapunche kimin sin dificultades. A todos
quienes han creido en mi, en mis capacidades y liderazgo. A todos que luchan
incansablemente por la reivindicacién de nuestro pueblo y quienes hoy se encuentran
encarcelados por creer en los derechos humanos, en un pueblo digno, libre y
protagonista de su destino. A todos quienes se interesen por desarrollar la lengua y

cultura mapunche dentro de un curriculum propio mapunche.



Agradecimiento

A la difunta kimin che Sefiora Marta Huencho de Carril (+) y su familia del lof
Piwjelitim, quien me ha compartido su mapunche kimiin con la esperanza de que
nuestros conocimientos no se pierdan y se sigan transmitiendo a través de una
educaciéon propia. A mi pefii (hermano) wewpife Don segundo Aninao Parra y su
esposa del lof Pirkunche, quienes ha creido en mi, en mis suefios, en mis ideales y
han compartido su mapunche kimin sin condiciones y de quien (wewpife) he recibido
grandes consejos. Un profundo agradecimiento a mis padres Segundo Quidel y Maria
Cabral quienes me aportaron con su mapunche kimin cuyo alimento, motivaciéon e
impulso fueron la fuerza, la energia para seguir siempre adelante. Todos ellos, quienes
me acogieron y entregaron los conocimientos mapunche necesarios para la realizaciéon

de la presente investigacion.

Un particular agradecimiento a mi esposa Priscilla Sepulveda y mi hijo Liwkura Quidel
Sepulveda quienes constantemente me alimentaron, me impulsaron, me dieron la
fuerza, energia durante la jornada de la elaboracion de la tesis y quienes se han
constituido en el motor de mi vida. A mis suegros Don Jorge y Dofia Ménica Sepulveda
y mi cuflada Médnica Sepulveda por darme fortaleza y valor para continuar en esta

caminata académica.

Al Nizol Logko José Quidel quien colabor6 con su valioso aporte tanto en
conocimientos, experiencias y reflexiones en tanto agente socio religioso y me
encamino a la reflexion del mapunche kimiin para la presente investigacion. Al
territorio de Xuf Xuf y su Organizacion politica Ayjarewe de Xuf Xuf por haberme
entregado grandes valores sociopoliticos y haber creido en mi y permitido para
conducirlo en sus reivindicaciones territoriales, juridicas, educativas, entre otros,
enmarcado dentro de una propuesta de Etnodesarrollo territorial y haber aceptado mi

renuncia como dirigente para continuar mi formacion académica.

Un especial agradecimiento a la Sefiora Maria Paredes quien constantemente nos
apoyo en seguir adelante con nuestra formacion académica y entregarnos consejos de
manera incondicional, contando siempre con su ayuda y atenta ante cualquier
situacion que nos podria presentarnos y, siempre estando en las buenas y en las
malas de nuestra vida. A la Sefiora Gloria Mérida por tener siempre la buena
disposicion y paciencia de facilitarnos los libros que hicieron posible el trabajo de

nuestra tesis.



Al Instituto de Estudios Indigenas y especialmente a Don Alejando Herrera por haber
creido en mi, en mis capacidades y me ha permitido acceder a la beca de la presente
Maestria. A Don Miguel Sanchez por haber compartido sus experiencias y
conocimientos para el trabajo de investigaciéon. A Dofia Maria Salamanca y Ramon
Moureira por apoyarme e incentivarme para postular a la beca de la presente
Maestria.

A Don José Antonio Arrueta, mi tutor por su paciencia, dedicacion, por entregarme sus
aportes, sus reflexiones y valiosas orientaciones conceptuales y metodolégicas. Y a
mis docentes del PROEIB Andes: Dr. Luis Enrique Lépez por apoyarnos en los
momentos dificiles, a la Dra. Inge Sichra por entregarnos siempre sus orientaciones y
apoyarnos en los momentos dificiles de nuestra vida, al Dr. Fernando Prada por recibir
de él los consejos y fuerzas para seguir adelante, al Dr. Pedro Plaza, Dr. Gustavo
Gottret, Mgr. José Antonio Arrueta, Mgr. Vicente Limache, Mgr. Jacqueline Roblin,
Mgr. Carmen LOpez por compartir sus valiosos conocimientos, experiencias y
reflexiones y por ser ellos los principales orientadores en todo el proceso de formacion
dentro de la Maestria.

A Yolanda Jiménez por su apoyo, por compartir visiones, experiencias, reflexiones,

sugerencias y por regalarme parte de su tiempo para la lectura de mi tesis.

A mis compafieros/as y amigos/as de la cuarta maestria del PROEIB Andes, por
compartir visiones, experiencias, reflexiones y criticas para constantemente ir
mejorando.



Resumen

La investigacion describe algunos de los conocimientos socio religiosos que estan
presentes en las practicas religiosas mapunche® de los lof Utiigentu, Piwjeufiim y
Pirkunche?. Para eso se analizaron algunos procesos de construccién de ‘significados’
(conocimientos) que tienen algunos agentes culturales considerados como relevantes
dentro de la investigacion, puesto que han acumulado, producido y transmiten
conocimientos en los loff y sus familias como referentes basicos para la
sistematizacion de las acciones educativas, regenerar y perfilar un curriculum propio
mapunche no escolarizado e ir levantando en la edificacion el sistema educativo propio

mapunche a partir de la esfera de estos conocimientos.

La pregunta guia de la investigacion fue saber los elementos culturales bases desde la
esfera socio-religiosa que podrian ser componentes del curriculum propio mapunche
no escolarizado. Por tanto, el objetivo fue sistematizar los elementos socio religiosos a
partir de los agentes educativos mapunche como la kimin che, la azimuwkilechi che
y el wewpife* que consideran necesarios. Con este propdsito la investigacion hace
énfasis en la descripcibn etnografica con caracter descriptivo e interpretativo,

enmarcado desde una perspectiva émic, haciendo uso de una metodologia mapunche

'Este concepto denota la pertenencia a un territorio, con historia y forma de vida propia que lo distingue
de otro grupo social.

2UtUgentu (lugar de arbusto): Es el nombre que lleva el espacio territorial. Se llama asi porque al momento
de la llegada de los primeros habitantes a ese espacio territorial después de la persecucién del ejército
chileno en 1881, habian abundantes arbustos donde se detenian a pastar los animales. Hoy lleva ese
nombre debido a esa caracteristica del espacio territorial.

Piwjetfiim; El significado de este topénimo alude a un bolsén de pajaros. Este lugar esta relacionado a
un sitio en el cual anteriormente existia mucha vegetacion, especial para albergar diversas especies de
aves silvestres.

Pirkunche; Es el nombre que recibe tanto la comunidad como el lof, en honor al antiguo logko de ese
espacio territorial y que participé en la defensa del territorio cuando los chilenos fundaron la ciudad de
Temuco.

3Lof; es un espacio territorial propio que conforma la estructura territorial sociopolitica de acuerdo al
ordenamiento mapunche, conformado por lof che (grupos de familias), es decir por unidades basicas
fundamentales que estan constituidos por fliren o familia y que se delimitan por accidentes geograficos
significativos, adquiriendo el nombre de las fuerzas y cualidades del lugar delimitados por estos
accidentes geograficos. En la actualidad estd4 conformada por un conjunto de comunidades producto de
las reducciones de tierras y validadas por la ley indigena N° 19.253 y que muchas veces es confundido
con la comunidad.

“Kimin che; se denomina asi a las personas poseedoras de muchos conocimientos en los distintos
ambitos del quehacer mapuche. Estas personas tienen principalmente mucho roce social y no siempre
hace lo que dice, diferenciandose asi de un Kim che.

Azimuwkilechi che; son personas que tienen habilidades, conocimientos y por tanto, se manejan en el
ambito que conocen. Se especializan en un aspecto del kimiin y por tanto, tienen un reconocimiento de la
gente y, como tal, es recurrido a esa persona para orientarse o recibir propuesta de solucién a sus
situaciones.

Wewpife; Es una persona que tiene un amplio conocimiento sobre la historia del pueblo mapuche. Aunque
responden principalmente al orden socio politico, los wewpife son personas que tienen amplio dominio
sobre el kimiin mapunche, y por ende, sobre la religiosidad. Conocen la historicidad propia del espacio
donde viven, a nivel de Lof, Rewe y Ayjarewe.



llamado giixam® para profundizar en estos conocimientos, las préacticas religiosas,
principios, valores éticos, concepcion del mundo, de persona y la relaciébn que se
establece entre cada unos de ellos, transmitidas en el contexto familiar, de los lof y
rewe a las nuevas generaciones en su relacién constitutiva y significativa con el

espacio territorial y ceremonial.

La tematica esta inscrita en el marco de la necesidad de llevar a la practica una
educaciéon mapunche en las mayorias de los lof que trabajan con la Organizacion
territorial Ayjarewe de Xuf Xuf, para reorientar a los nifios (as) y jévenes desde los

conocimientos culturales mapunche como complementaria a la escuela.

Con este trabajo se pretende hacer un aporte inicial para una discusion de largo
aliento que se deberd efectuar necesariamente entre mapunche, contribuir a la
reflexion con, por, para y desde los propios mapunche, a la necesidad de repensar la
educacioén, reeducar, reaprender, reensefiar, conocer y reconocer bajo una légica
propia impregnada de su entorno social y natural. Desde esta perspectiva, regenerar y
perfilar la educacion mapunche y siendo ellos perfilados por ella, tomando en cuenta el
tratamiento de su memoria como kuyfike zugu y tukulpan zugu®, que se reproducen,
extienden y comunican a las generaciones que llegan mediante el inatuzugun e
inazuamiin’, utilizando las categorias de ensefianza del aziimelchen y el kimelchen®
de acuerdo al az® de cada persona, en términos de una re-culturalizacién desde dentro

para que se garantice la continuidad del pueblo mapunche.

Las palabras claves son: Educacion mapunche — Educacion propia, Curriculum propio,
Curriculum mapunche, Mapunche kimeltuwiin, Conocimientos Socio religiosos (gijatun,

kamarikun y gejipun) — transmisién del mapunche kiman.

°Giixam; es una forma de entablar una conversacion y dentro del conocimiento mapunche encontramos
dos tipos de gixam, una formal y la otra, informal. El giixam formal lo podemos observar en contextos
ceremoniosos y protocolares como en grandes reuniones, asambleas, mafiin (casamiento), eluwin
(entierro), donde van sujetos con aspectos de respeto, poca confianza, y de consideracion del otro como
otro legitimo, aun cuando éste, va combinandose con las conversaciones informales para darle mas
dinamica al evento.

6Kuyfike zugu; se refiere a cosas, historias y conocimientos antiguos que han transmitido los ancianos.
Tukulpan zugu; se refiere a traer a la memoria, re-generar, re-crear las cosas, historias y conocimientos
gue los antepasados han desarrollado, vivido, ejercido, reproducido y defendido.

! Inatuzugun; se refiere al seguimientos de las cosas, historias y conocimientos para llegar a su origen y
poder comprender las cosas, realidades, conocimientos, acontecimientos, entre otros.

Inazuamiin; se refiere a darse cuenta de las situaciones, realidades y cosas.

8Aziimelchen, se refiere a la accién de ensefiar habilidades y destrezas a los aprendices

Kimelchen, se refiere a la accion de ensefiar conocimientos y saberes a los aprendices.

°Az, es la caracteristica de ser y de vivir de todo ser existente en la naturaleza, en el caso de las personas
es producto del kiipan, kipalme y tuwin.



Xukufchi zugu inatukimin zugu mew.

“Ni wepimgetual mapuche az kimeltun kifieke kimin mulelu gijaymawin zugu
mew”
Tofachi kiizaw inatukimiin zugu mew amuazkiley kifieke kimun mdilelu gijaymawin
zugu, kila lof mew, Utiigentu, Piwjelifitim ka Pirkunche lof mew ta fii wifio niituafiel ka
kime azkunuafiel zugu fii kejuntukual ta fii wixamplramgetuael kine mapuche az
kimeltun. Fey mew guxamkageay kifieke amulniel zewman kimin nielu kifieke
mapunche fii zoy fanechi kiminkileal ta fii zewmageal ti mapuche az kimeltun ta fii
wenuntunerputual reke ti milechi az ginen kimeltun mapunche mew kifieke kimin

mileyelu gijaymawin zugu mew.

Feytachi kiizaw inatukimiin zugu mew tukulpay pu mapuche fiitakeche nielu kiimeke
kimin, fey mew koneltuley kimin che, azumuwkilechi che ka wewpife, pu
kimelchepelu nielu ka gunezuamnelu, nentukelu ka wilniekelu feytachi kimin reyma
mew ka lof mew. Feyta egiin rume yamniegiy ka ekuniegiy mapuche kimin mew nielu
egln kay fenxen kimin ka kiime azniefiglin ta Ai kim wilal kake pu che mew ka fi

kiime ajkitugeal mapuchegele rume ajkiinolu mapunche zugun.

Ti ramtun zugu Ai rdpUtulniel tdfachi inatukimiin zugu fey fAi kimafiel fii chem zugu,
kimin fii mulen ti gijaymawin zugu mew ta fi wifio kompuafel ti wepimgetuel chi
mapuche az kimeltun. Fey mew puwilgeam chi inatu kimin zugu fey miley fii
xapumgetuael ta fii azkunugeael ti gijaymawin kimin wul-lu ti pu fitake kimkeche lof
mew. Feytachi zugu mew, ti inatukimin zugu niwiy fii kime UOytuafiel ii chum azkilen
zugu, kimin ka mogen mapunche mew ka fi kiime jowal ta Ai kiime aznentual wirin
zugu mew. Fey mew mapunche fii rakizuam ka i giinen mew amulgiy re giixam zugu
mew feytachi inaramtun zugu, ruf ta fii kime inayafiel ti fixake kimin miuleyelu ka

aznielu ti gijaymawin zugu Xuf Xuf elmapu mew.

Feytachi zugu nawkiley fii zuamniefel pu mapunche muleyelu lof mew ka kuzawkilelu
ti mapunche xawin mew Ayjarewe Xuf Xuf pigelu ta fi wifilo niwtuafel mapunche
kimeltuwun zugu mew, ta fi wifio kimeltugeafel pu mapunche pichikeche mapunche az

mogen ka az mapu mew.

Winelechi zugu

Feytachi kiizaw ntwkuley ta gulimniegechi az mogen mew ka rumel amulniegeam az
mogen kimniegenmu fAi niwkilen wigka az ginen mew (Estado), ti newen zugu, ka pu
mapunche fii amulen eg, ka fii milenmu fenxepun az mogen kam malaltukugeay az

mogen, ka femgechi, ifiifi Ai ginenien kom zugu Chile pigechi mapu mew.
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Ti zugu fi kifiewal reke fijke az mapu ginen ka fii kuzeam xafkintun mew, feyta egu
matu amuley fii ganxikonal az mogen che mapu mew. Fey mew ti petu zewmalu tifachi
kizaw rupay zugu mew ka pey zugu, fey mew piy Ai chumlerpun zugu ka mogen
mapuche mew ka fii chumgechi kalewerputun ta kimtn, fey ka fi rumel kiime feleam
ka feytachi zugu, welu giinezuamnieygin pu fiitakeche miuleyelu lof mapu mew fii
teyfimekegen reke kiimeke az mogen, fi felen lof mew che ka fii chumlen ta mapu, fey

mew, jikaniegiy reke feytachi zugu fii femgechi amulen.

Zew kila xipantu reke kiupaley ti rakizuam fi yegeafel ka kiizawgeafel rif mapunche
kimeltun kiila lof mew, Utligentu, Piwjetfiim ka Pirkunche lof mew, pu mapunche
kimelchepelu egtin, fey mew miuley kimin che, azimuwkuilechi che ka wewpife, ta fi
yeafel feytachi zugu fii ripl mew konal pu pichikeche ka pu wechekeche mapuche az
mogen kimin mew. Feytachi inatukimiin zugu inatuniey fii zoy kiime puwal kifieke
kimin gijaymawun zugu mew ta fii kime az elkunuafiel reke fii kiime kejuntukual
kimeltun mu pu pichikeche ka wekeche mew mapuche rakizuam ka kimeltun mew ta fii
konafel mapuche az kimeltun mew. Fenxenley chew pu kimelchepelu kimeltukiy
(gijatuwe, koyagtuwe, paliwe, kakelu egiin) ka nentukeygin kimin, welu ta i
zewmageam tufachi inatu kimun kiizaw tukulpagey epu el zugu reke che fii wilgeken
kimin, fey mew Uytugey ta reyfima mew ka lof mew. Feytachi inatu kimin kizaw
zewmagey Xuf Xuf Ayjarewe mew fii chumgechi pu mapuche fii aznen ta mapu kishu
fii kimiin mew, fey ta chi kifle el mapu mew amulgey kila lof mew Utiigentu,
Piwjetfiim ka Pirkunche mulelu IX Regién pigechi xokifi el mapu, Chile fixa el mapu

mew.

Ti pu zugu ii kizawgel tifachi jitun kimin zugu mew koniy: kifie; ti kimeltuwin az
zugu; epu, mapunche kimeltuwin; kula, wil kimin ka Ai chumgechi amulniegen az
mogen; meli, fixake kimin ka re kimin zugu; kechu, kimin gijaymawin zugu mew;
kayu, wigka fi kimeltuwin ka fi chilkatuwe ruka; regle, xapimgen ti az kimeltun zugu.
Muley fi feypial fii tifachi inatukimiin zugu kifie el ka pin zugugeal ta fii wifio fanetugeal
ta mapuche kimeltun kimiin, mogen zugu mew. Ti zuam yenelu tifachi kiizaw azkiley
i inatukiminal gixamkan zugu mew ti pu kimelchepelu mew wixam mekelu ka
wilnielu ta fi feypintukual wirin mew ka Ai glnezuamal feytachi kifieke kimin

xipalerpulu gijaymawtiin zugu mew feytachi pu tytun lof mew.
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Wiinelechi xoy: Pelotun zugu

Yempuramgeal chi zugu inatu kimin mew

Fewla chi Chile mapu kake mapu xipachi che fi rakizuam ta yeney, piwkemu tukunefiy
feyti fii chuchiegu rume ta fi xafkintuael che. Feytachi zugu kipali gam fij weke zugu,
fey kalewerpuy ta fijke zugu, ka mogen che mew ta fewla, welu zoy puwiy reke tifachi
kalen mogen mapuche mew. Feychi zugu ka puwiy ta kimin zugu mew, fey mew

fAamkulerpuy ka kalewerpuy ta zugu egu kimiin mapuche mogen mew.

Pegelu feytachi zugu amulgey ti epu rume kimtuael ta pu pichikeche, mapuche ka
wigka kimin egu zugun, chilkatuwe ruka mew. Ka femgechi mew Chile fii az felenmu
kimfi ta fAi kuyfitun mu fii milen ta mapuche feychi mapu mew, fey kifie wigka ginen
mew (Ley Indigena) xipaley wirintukun mu. Ka femgechi mew miley ti kime eltuel ti
kimeltun zugu Reforma educativa pigelu, fey mew feypili ta Ai chumgechi kimeltugeal
pu pichikeche, ka femgechi mew ta fii kimael milechi kimin chew fAi milemum ti
chilkatuwe ruka. Mulefuy feytachi pu wigka fii azniel fii zugu, welu milenmu feytachi
zugu, ti kimeltun zugu mewe kime amulelay reke. Feytachi zugu xekalelay tafii
waychifael ta zugu fii rif konal mapuche kimeltun mapuche rakizuam ka fii kimin mew
i kuyfi fi felekefel, re pichiken kompuy ta mapuche zugu egu kimin kishuegun fii

chilkatuwe ruka mew.

Fey mew feytichi kimeltun epurume kimin ka zugun mew pu wigka egun fi femkunuel,
kishuegin ta Ai ginen mew. Feymew miley ta i teyfikagetuafel ka i
kaxintukugetuael pu wenuntulu feytichi epu rume zugun egu kimin (EIB) Kife
mapuche kimeltuwin mew kishu i reyma, lof ka rewe mew. Fey mew miley ta fii
yegeal fijke el mapu mew fii chumgechi feychi mapu mew kimeltugekiy pu pichikeche
ta fi feleam ta fii az mogen. Chijkatuwe ruka, fey wigka ta ii elel, feyta chi kimeltun
zugu tushpu kejulafiy ta mapuche kimeltun ta fii wenuntuneal kishu fii kimtin, zoy kake
antigey ta fi fiamkuilerpun feytachi mapuche kimin, mogen ka zugun; fey mew,
zugunmu mapuche fi kimeltuwin fey kimgiy fii milen ka kimeltuwin kalelu wigka
kimeltuwiin  mew, kishu fii az mew. Feytachi mapuche kimeltuwin miuliy i
wenuntugetual ka amulgeael wigka kimeltun reke, xir amulealu reke ka
mugeltuwkilealu egu yamiwun mew, ka ta fii afkazikonal Xuf Xuf Ayjarewe fii yenel chi

ZUugu mew.

Fey mew feytachi kiizaw pekentuay gixamkan zugu mew pu kimelchepelu kila lof

mew milelu (Pirkunche, Utiigentu ka Piwjeufiim lof) kifieke gijaymawiin kimiin mew ta
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fi ka antl wifiloazgetuael kifie kiime az kimeltuwin feytachi kifieke kimin xipaleyelu

gijaymawin zugu mew.

Ramtun zugu ta fii jegiin ti inatu kimidn
¢Chem kimin zugu miley az mogen mew zoy fanelelu gijaymawin zugu mew i

kompuafel mapuche fii az kime kimeltuwin mew?

All puwilgeam chi inatu kimin zugu
Kime az elkunuafiel kimiin zugu gijaymawin kimin zugu mew, ta Ai wifioazgetuael
kine kiime mapuche az kimeltuwin feypiel pu kimin che, aziimuwkilechi che ka

wewpife egtin, kishuegin fii zoy xokintufiel mew.

Ruf puwilgeam chi inatu kimin zugu
- GlUneytugeal fii milen chi kimin gijaymawin zugu mew wilniegekeel pu pichikeche

lof ka ruka mew.
- Feypigeal Ai chumgechi amulniegeken kimeltun zugu Ai feypiel ti kimin che,

azumuwkdilechi che ka ti wewpife, xokifi che mew ka fii pu reyfima mew.

Chem zuam mew inatukimiingey chi zugu

Feytachi kiizaw kejuntukuay ta fii kiime az elkunuafiel kimiin zugu mapuche az mogen
mu ta Ai wifioazgetuael, yafultukugetal kam wenuntukugetual ta mapuche az kimeltun
fi newentukual pu az che mileyelu Xuf Xuf kifiel mapu mew, ka femgechi mew
kejuntukuay ti xawin Xuf Xuf Ayjarewe fii yenel chi zugu mew ka ta fii zoy kime yeneal

fAi weychan zugu wigka mew.

Feytachi inatu zugun kejuntukuay kifieke xoy zugu mew mapuche fii kimeltuwin zugu
mew kom che kompulu, zujintunual ta che, xtr mapuche i kimael ka fii wenuntukual fi

zugu, ta i chegen, ka fii kewin pu mapuche pichikeche mew.

Chew mapu ka ifliy egun inatukimiingey chi zugu

Tufachi kiizaw inatukimiin mew zewmagiy ta kiila lof mapu mew, Utligentu, Piwjeifiim
ka Pirkunche lof mew, Xuf Xuf el mapu mew milelu, mapunche mapu warea Temuco,
Chile fixa el mapu mew. Feytachi inatukimin amulgey pu amulnielu xipantu
futakechegelu zew, fey mew, gixamkagiy ta wewpife, kimin che kushe, ka kifie

azumuwkilechi che, kom egin kake lofgeygun.



Epugechi xoy: Amulgechi kimpeyem zugu

Chum azkunugey chi inatukimiin zugu

Ni chum azkilen ti inatukimiin zugu zujigiy ti azkununielu Ai chumlen az zugu, i
feypinielu wirin mew ka ni nentual zugu i pin mew, fey ta i zoy kime pial kifieke
azfelen gijaymawtin zugu mew xipalu pu kimelchepelu milelu ta lof mew ka ta fii ntael
i chem zugu kipaliin tifachi kimin ka ta Ai giinezuamael feytachi gimitun zugu ta fi

fewla nial kifie kimtukun zugu.

Chumgechi kiizawkagey chi inatu kimin zugu

Ka femgechi mew plnegey kishu mapuche aznen fii zugu, giixam pigelu. Feytachi
mapuche azkunun zugu mu zoy kiime gumitugey faneke kimiin feytachi pu lof mew. Re
mapuzugun mew zuguwkiy che feytachi pu lof che mew, fey mew zoy kiumiy feytachi

mapuche azkunun zugu. Feyta mew wenuntugeay mapuche kishu azkunun zugu.

Mapuche rakizuam mew kime glunezuamgiy ta fii ifligen egin fi ihaturamtugeael
feytachi gijaymawin fiixa zugu, fey mew, tukulgepay pu nielu kimin feytachi pu lof
mew mulelu, fey mew xipay ti wewpife, ti kimin che, ti azimuwkilechi che ka kifie
futache. Feytaegiin mew gixamtun mu, kiime inaturamtun mew xipay fAi chew fii
wilgeken feytachi zugu, chumgechi, chem zugu zoy kiume xokintugekiy feytachi
gijaymawin zugu kimin che mew, chumgechi kimeltugekiy ka wilgekiy feytachi kimin

zugu, chew, ifiy femkiy. Kom feytachi zugu xipay pu che wilzugulu egin.

Feytachi kiizaw xipay ihaturamtun zugu mew ka femgechi i xapimgen xawin mew ta
i glixamkayael mu fii chumgechi ka antu fii wifiokimelgetuafel feytachi kimin zugu lof
che mew, Xuf Xuf Ayjarewe mew, pu wechekeche ka pu pichikeche mew, ta fii wifio
kime feletuafel reke mapuche mogen. Fey mew, nentuel feytachi gixam ka xawin
zugu feytachi pu che nielu kuyfike kimin egin mew, zoy kime inatukimiingey ti

gijaymawlin kimdn zugu fii kime ginezuamgeael ta fii wirintukugeal.

Fey chi zugu mew ti ihatukiminpelu kompuy ta lof mew, kimgiy fii chum meken,
chumgelu, ka puwiy pu che mew feypipuy fii chem zugu mew fii miyawin, ragi yamin
zugu mew ka ekishpuy fi furenegeael iii kiime ruf kimin zugu fi jowael, ta fii ka antl
feychi zugu wifio muletuafel lof mew. Fey ekun mew giixamkapuy wine chalipuy,
pentukupuy, fey mew nentupuy fi zugu, ta fii inatukiminmeken kuyfi kimiin zugu, ka
femgechi re gixam mew ka nentupuy zugu. Koniy ti ihatuzugunpelu feytichi xawiin che
mew nielu ta kuyfike kimin ta fi gixamkayael chumlerpuael mapuche mogen zugu ka

antd.



Ka femgechi inakejuy ihatukimin mew gixam mu ti wirintukun ramtun kom ti pu
ramtuel, ta i kime amulniafiel ti giixam ka ta fi kime gumituafiel ti kuyfike zugu fi
ginezuamnegel mapuche mogen mew, ka kiime konael wirin mew feytachi zugu. Ka
femgechi amuy ti wirintukupemum pulalkawe egu wigka pafijwe.

- Welu wiine azkunuy fii chumgechi amuael ti che mew nielu kuyfike kimiin

- XUrimzuguygu ta fii inatukimiinam gixam mew.

- Zewmagiy kifie ramtun zugu ta fii kime inatukimiinael feytachi gijaymawiin zugu mew
ta i amuael ti giixam zugu mew, ka femgechi mew, kimnegelu kay ta ti che femyawlu
i kiime xokinefiel ka wenuntufiel mapuche kimin i mogen mew.

- Ti ihatukimtinyawlu kim mapuzuguy ka femgechi feychi el mapu mew miliy. Fey mew

kiime xipay ti ihatukimin kiizaw gijaymawin zugu mew.

Feytachi ihatukiminalmew rekuluwiyifi ti wirintukun ramtun, kom ti pu ramtuel mew, ta
fi kime amulniafiel ti gixam ka ta fi kime gumituafiel ti kuyfike zugu fii
glnezuamnegel mapuche mogen mew, ka kiime konael wirin mew feytachi zugu. Ka
femgechi amuy ti wirintukupemum pulalkawe, kom zugu peel gixam mew. Welu zoy
kime lonkontukuy reke fii pin fijke che eluzugupelu kifie wigka pafijwe. Kom feyta

egln rume kiime inakejuygin feytachi ihatukimin mew gixam mu.

Kulagechi xoy: Amulgechi kimpeyem zugu

Tufachi xoy zugu mew kiizawgey fijke xipa zugu ta fii aznerpual ta ti inatukimin zugu
ka Ai purampegeal ti kimin zugu xipalu feytachi inatukimin mew. Fey mew
tukulpagetuy chi flxake chilkatufe Ai piel, welu feytachi fijke xipa zugu mapuche
rakizuam egu kimin mew azgetuay. Ti pu fijke xipa zugu kizawgelu fey mew amuley:
kifie; ti kimeltuwln az zugu; epu, mapunche kimeltuwin; kila, wil kimin ka Ai
chumgechi amulniegen az mogen; meli, fiixake kimin ka re kimin zugu; kechu, kimin
gijaymawin zugu mew; kayu, wigka fi kimeltuwin ka fi chilkatuwe ruka; regle,

xapumgen ti az kimeltun zugu.

Kimeltuwiin az zugu

Feytamew Uytugeay kifieke flxake chilkatufe Ai piel zoy i fllkllerpun reke fi
chumgechi azgen mapunche kimeltuwin, fey mew Gustafson (1996) pi, ti kimeltuwin
az zugu fey che i kim chegeael ka fi eluwael fii feleal kizhu fii mapu mew. Ka
femgechi ti UNESCO kifie wil zugu mew feypintukurkey Monclis y Saban (1997:9) fi
tukulpael, fey ti kimeltuwin az zugu fey che fii kim kimael, kim nentual ta zugu, kim
kom mogeleal ka kakelu eguin ka femgechi fii kim chegeael. Welu ka femgechi mew
Trilla (1993:21-21) feypiy, ti kimeltuwin az zugu fey rume kizawgey reke, plntikaley,

fijke az kimeltuwun reke muley, feychi zugu mew xokitugey ti kimeltuwiin zugu piy.
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Feytachi zugu fii nentuel ta Trilla (1993) pu wigka fi ginen mew (Estado chileno)
purontukuy ka xokikatuy ta kimeltuwin az zugu fii chumgechi fii amulen fii az kimeltun
pu kimmekelu mew. Fey mew xipatuy reke ti rif kimeltuwin zugu (feyta ntuwkiley
Estado Nacién mew), ti ka azgechi kimeltuwin ka ti re kimeltuwiin zugu (feyta wilgey
ta ruka mew). Feytachi az glinen rakizuam zugu, ruf fiixa kaley fii chumgechi penen ka

rakizuamgen ta kimeltuwiin mapunche kishu fii kimiin mew.

Feychi zugu mew ti kimeltuwin zugu fii chumgelu fii milen ka fii chumgechi az
amulen, fey kime az elgey fii chumgechi penen ta mogen egu mapu ta fijke xipache ka
i chumgechi rakizuamniefiel fii pu inayeme xem ta fii amuleal mogen mew kishuke
xiokifi xipache. Femgechi zugu mew Uytuafuyifi fii mulen wigka fii az kimeltuwin zugu,

mapunche fii az kimeltuwin zugu, ka kake xipa pu xokifi che muleyelu waj mapu mew.

Fey mew mapunche fii az kimeltuwiin zugu mew fey pu wigka feypiy. Fey mew Bengoa
(2000:68) fey mapunche fii az kimeltuwin fey amuley pepilkantun ta fii logkontukual
zugu ta che, fii kime peal fijke pichike chemkin rume ka fi tUytuael fijke pichiken az
zugu. Ti pu pichikeche kimeltugey fii chumlen fijke az zugu ka mogen chef fii milemum
ta che. Ka femgechi Duran egu Catriquir (1996: 151) fey pigu, fii chumgechi amulen ti
wil kimiin egu zugu ka fii chumgechi amulerpun ta fii kimnen ta che fii chem zugu mew
fi konael ta che ka antu fey muley fii kimtukual ka fii aznerpual kifieke zugu: fey mew

amuley ti giinezuam, rakizuam, zuam ka ti tukulpan zugun pigu feytachi epu che.

Femgechi zugu mew zewma ginezuamgel feytachi pu flixa chilkatufe pu che i piel,
fey ti mapunche fii az kimeltuwiin zugu fey ta muley “che fii kim kimael, kim nentual ta
zugu, kim mogeleal, fii feleal ka i xtr kom i muleal fijke mogen mileyelu mapu mew
mugeltun ka kejuwiin zugu mew ka femgechi ta fii kim chegeael ta che kom feytichi pu
mogen mileyelu mapu mew, kishu fi chumlen fii az kipan, Kipalme ka tuwin
(kiimpefi) ta che. Fey mew, feytachi mapuche az kimeltuwlin zugu che muten i zugu
no, ka femgechi che ta kimkey fijke az mogen egiin muleyelu mapu mew, femgechi pu

filke newen ka geh mileyelu ka kimeltukefiy ta che.

Kimeltuwiin az zugu ka wigka chilkatuwe ruka

Feyta mew ti wigka chilkatuwe fey wigka fi kifie fixa newen ruka chew fii kimpeyim ta
che. Fey mew feytachi kimeltuwe fey milelay muten ta ti ruka chilkatuwe mew ka
femgechi muley kom pile chef fii kimkemin ta che, fewla zoy ta amuy miulelu fijke
wigka pafilwe fijke zugu ta elumekelu, feymew ka kompuy ta mapuche rukache mew.

Kom feyti chew kimpeyum ta che feyta chilkatuwe ruka pirkey ta UNESCO Monclus
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egl Saban (1997:7) i piel mu. Welu Mejia (1990:38) fii piel mu fey ti kimeltuwin az
zugu ka ti wigka chilkatuwe ruka feyta egu kintukey fi chumgechi kiime wilal chi
chumlen ta wigka az mogen, muleyele rume kake xipa mojfiii che. Fey mew
Echeverria (1999: 2) fey pi, ti wigka chilkatuwe ruka waychifgele rume kam fijke zugu

koneltupule amuley miiten ta fii wigkawal ka fey eguin i azgetual ta che.

Feytachi zugu mew feytachi wigka chilkatuwe ruka xir muleygu che egu, feyta kake pu
xipa mojfuii che ta eliy ta fii wilam ta kimin zugu ta fii amulneam kishuegiin ta i az
mogen egin, fey mew ti chilkatuwe ruka fey kifie ripd ta fii ndel ti wigka kemeltuwiin
zugu. Fey chi zugu mew rif kiime nulafiy ka ajkutulafiy kake fijke az kimin zugu
muleyelu kake xipa mojfifi che mew, ka femgechi mapuche fii az kimin zugu.
Femgechilenmu ta zugu, muley ifi wifio gumituafiel kam wifio azgetual ta mapunche fi
chumgechi ka fii chew fii wulken kishu fii zugu egu kimun kishu fii kimeltuwin zugu

mew.

Xapumgen ti az kimeltun zugu

Feytachi xoy zugu mew ti inatukimiin zugu niwiy ta Gottret (1998:9) fii piel mew. Fey
kishu piy, tufachi zugu fey kifie pegeliin zugu chef i milen rakizuam zugu ka fijke
xokifi kimin kimeltugeafel ka femgechi amuley chumgechi i amulgeafel feytachi zugu
kimeltuwin zugu mew. Feytame xapumgey reke fijke zugu ta fi kiime azgeal ti

kimeltuwiin zugu.

Femgechi zugu mew mapunche fii xapimnen fii az kimeltun zugu fey mew ta amuley
mapuche fii az mogen ka mapuche fii az mapu, fey konkduley fii nor feleam, az feleam,
kishu mapunche fii ginewam, wifioltuwam zugu fey i kime feleam ta che fijke
xipa mogen egin mileyelu mapu mew. Welu ka femgechi mew ta fii feleam ta che
amuley ta yoftwin/ ekuwin, kejuwin, yewewin, yamuwin, xukaluwin, chexokiwin,
inkawiin, mupin/mupitun, feyentun. Femgechi zugu mew ka amuley fijke xipa kimin ta
i chegeal ta che ka mogeleam xir kom fijke xipa mogen mileyelu mapu mew, welu

kishu ta fii az klipan, kipalme ka fii tuwiin mew ta che.

Chem zugu konklilen mapunche az kimeltun mew

Wine ta glnezuamgeay fii chem am ta kishugen pigey, feyachi zugu rume niey che
guxamnielu nentulu ka zugu, fey chem az mogen rume kam che kishulelay ka kishu
miten Ai zugu ta yelay ka nielay, xawl xawimekelu kake xokifi che mew ka az nielu,
fey mew kom zugu Ai nien feychi az mogen kifieke kayfipile kipalu, ka fewla pu
mapunche wigka egl mekiy Ai xawin, fey mew zoy kalerpuy i az mogen zugu. Fey

mew ta fii zewmageal kam wenuntugeal mapunche kimeltun fii chumgechi amuleal ka
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i chumgechi azkunugeal miiley fii tukulpayael kake zugu kafipile kipalu ka kishu i

zugu fi az mogen mew milelu, feyta miley fi chumgchi pu wigka meken ta i

ganxikonmeken mapunche az mogen mew, giinen mew ka kimeltun mew.

Fewla mapuche kimeltun pigeay wine fii ka zugu fii konal ta fii xir yamuwal pu che
(mapuche egl wigka) kagelu mew kay ta fii pegeal feytachi kimeltun zugu ta fii wifio
mapunche azmogen yenetual, wigkawnoal ta che kam fii famkonnual ta wigka mew ta
mapunche. Muley fii kimgeal ta mapunche, xir yamiwal che ka fii kejuntukuwal zugu
mew, kifie kiime rakizuam mew ka ginezuam mew. Fey mew feytachi mapunche
kimeltun zugu amuley fii nentutual ta kimin mapunche ta fi pu mapunche wifio

chegetual, ka fii nietual newen.

Meligechi xoy: Peyeltun mew kimtukugey kimiin zugu

Tafachi inatukimin zugu mew pegel xipay fenxen zugu reke. Kom feytachi zugu kalul
reke konay tufachi zugu mew, fey mew kime ginezuamgiy ta fi elgeal tifachi
rakizuam reke xipalu inatu kimiin mew. Femgechi giinezuamgiy kila gijaymawin zugu,
fey kifie ti gijatun zugu, kagelu ti kamarikun zugu, kagelu kay gejipun zugu fii yenen pu
che mogen mew feytachi Xuf Xuf mapu mew. Feytachi kila zugu mew xipatuy
glinezuamgenmu, regle flixake xoy kimin zugu. Feytachi pu fiixa xoy zugu mew Xipay
fenxen kimin. Fey mew fi chumgen ka tunten xipantu mew nentugeken fijke
gijaymawin zugu fey nieygin kishu fi Gy egun. Fey mew miley ti gijatun zugu,
kamarikun zugu ka gejipun zugu. Femgechi mew kifieke nentugekey meli xipantu mew,

xipantu mew, zujigeken kiyen, antl mew, wej milenmu zugu.

Gijatun zugu wune ta amuley, fey feytachi zugu Xuf Xuf mapu mew nentugekey epu
xipantu mew ka meli xipantu mew fey fii chumgechi azkunuken pu che giixamkan mew
ka kileke mew mulenmu zugu mogen mew kam newe mulenonmu rang ta fii koneltual
ti pu che. Fey mew miley ka lUytugekey ti gijatun, pichi gijatun, fixa gijatun ka lefkontu
gijatun. Feytachi zugu gijatun pigelu fey re zugu mew xipay gija zugu mew “eluayu
welu ka jowan”. Feytachi gijatun Gy miley ta wenteche fital mapu, natigche fital mapu
ka kifeke wijiche ka bafken mapu mew. Feytachi gijatun zugu nenetugekey pewi
kiyen mew. Feytachi zugu muley ta fii kime muleam ta che egu fijke newen willnelu
kiimeke xipantu ka che ta fii gijatuafiel che fijke geh wilnielu fijem iyael ka ti pu geh
kimenielu fijke zugu ta fii mileael fijke mogen mapu mew chef fii nentumekegen ti
gijatun zugu. Feytachi gijatun zugu nentugekiy petu rayilu fijke kexan ka tukukan fey
kime kupakiy kime gijatule ta che, weza gijatule kay ta che weza kipakey fijke

tukukan, wej xaglif joplizmagumketuy.
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Ka miley che ta fii nentugekey feytachi gijatun zugu. Fey ta fii nentugekey feytachi
zugu gijatuwe pigey. Feytachi gijatuwe, fey Kkifie lelfiin elel re ta i
wixampuiramgemekeael feytachi zugu. Fey eliy che miten no, ka feyta mew koniy ta
newen egu ta geh. Fey mew feytachi lelfiin che miten kompalay ka kompay fijke
newen egin geh mileyelu mapu mew. Ragi feytachi lelfin mew muiliy epu che mamuj/
yogoj ka aliwen pigekey, rewe rume. Feytachi yogoj/aliwen mew ka animgekiy ta

kifieke pijkaz manzana, kilon ka rigi kila, fey kom newen gey.

Ka miuley ti kamarikun pigelu. Feytachi zugu fey kaliy reke ta gijatun zugu mew ta fii
chumgen fii nentugeken. Feytachi zugu fey ka niey kishu fii az konkulelu mapuche
kimin mew. Ti kamarikun zugu nentugekey zewma wixampiramuwlu ta fijke kexan ka
tukukan pu che. Fey nentugekey rimi kiyen mew. Feytachi kamarikun zugu xipakey
kifie rewe mulechi Ayjarewe Xuf Xuf mew. Feytachi zugu niey epu zugu reke, kifie fii
puwuluwam ta elchen, elmapun, el ixo fij mogen mew ka pu newen egiin geh mew ta fii
mafumtual elugen fijke xexan, kiimeke zugu, mogen, ixo fij; kagelu kay fey ta fi

poyekawal ta che ayiwiin zugu mew.

Feytachi kamarikun zugu ka fiey chef ta fii nentugepen, fey chef i nentugepen kifie
lelfin kamarikuwe kam gijatuwe pigekiy Xuf Xuf mapu mew. Ka femgechi feytachi
lelfin elgiy ta fii wixamgemekem ta kamarikun. Feytachi lelfin re che ta el-lay, ka
femgechi koniy ta newen egiin geh mileyelu ta mapu mew. Ragi feytachi lelfin mew
ka miley epu che mamduj/ yogoj ka aliwen pigekey, rewe rume. Feytachi yogoj/aliwen
mew ka animgekiy ta kifieke pijkaz manzana, kiulon ka rugi kila, fey kom newen gey

feytachi lelftin.

Ka femgechi mew feytachi gijatun zugu mew ka kamarikun zugu mew che ta nentukey.
Fey mileyey che nielu fijke kiizaw zugu fii nentuken gijatun mew. Fey mew miuley ta
fizol logko, logko ka fi pu keju. Fey ti fiizol logko wixamniekey ta feytachi zugu, fey
kishu Aizolkllekey feytachi zugu mew. Welu ka miley ti pu keju, feyta eguin kifiekegey
taylbfe/puel pu ralife, choyke, kaneru/kojog, awtife, norimchefe, majotuchefe,
ayekafe (xuxukatufe y pifijkatufe), kajfimalen, werken, purufe, xupufe. Feyta egln

kom ta kejukeygun ta fii xipayael ti gijatun zugu.

Feytachi zugu mew, kom che ta niey fii chem mew ta konal. Femgechi chem che rume
fizolgekelay ka kejugekelay ta gijatun zugu mew. Kom che niey fii az, fey mew feytachi
fijke az che kipay ta kipan zugu mew, kipalme mew, tuwin mew. Femgechi kifieke
logkogekey, wewpifegekey, werkengekey, choykegekey. Welu ka femgechi mew,

kiieke newen ta zujikeyu ta che fAi chem chegeal. Kom feytachi kimin ta muley ta
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gijaymawin zugu mew. Welu mapunche kimiin chegelay miten ka femgechi miiley ta

newen ka geh wiilkelu ta kimiin fii kimael ta che.

Feymechi zugu mew mapuche kimiin zugu mew miuley fijke xokifi kimin. Fey miley re
kimin maten, weke kimun, kiimeke kimun, kuyfike kimin, fixake kimin ka muley ti pu
xem kimin. Feytachi pu fijke kimiin azkiley fii chumgechi aznien mapuche i felen, fi
mogelen, fii chumgechi penen waj mapu ka fii chumgechi kimken fijke che kishu ta fii

az kipan ka kipalme mew.

Ti kimin zugu mew ta che kiime mogelekey, kime yewkey ta kake che egi, kime
muleken fijke newen, geh ka elche, el mapun ka el ixo fij mogen egin. Kom feytachi
kimin zugu mew miley ti az kimiin fii kom mogen miuleyelu mapu mew kom zugu ta
niekelay, fey mew miley ta kom mogen fii kintual kake mogen fii kime feleal. Feychi

zugu mew mapuche ta gijaymawtin zugu ta niekey ta fii gijatuleal fijke zugu mew.

Feytachi gijaymawin zugu mew ka amuley ti mir kimin zugu, fey ka amuley ti xir
kimin egi. Mirgekey ta zugu ta fii kime xipayael, wajgekelay. Kom zugu ka mogen ta
feley ta mapunche kimin mew. Welu ka femgechi gijaymawin kimin mew puel piile
azkintukey ta che fi gijatuam, femgechi azkilekey ta gijaymawiin zugu; Xxipawe
antuipule azkintulekey chi ta fii gejipual, gijatual kam kamarikunal. Feytachi gijaymawiin
zugu mew ka xipay ti fijke xipa afij kam majon zugu. Fey mew feytachi zugu ka rume
niey ta zugu. Femgechi gijaymawin zugu mew amulekiy ta lig, kajfi, choz ka kurd.
Gijatugeam ta mawin fey ta konkey re kuriike kujifi ka femgechi Ultuwkey ta che.

Gijatugeam ta kiime anti fey ta konkey kajfi, lig ka choz.

Ka muley ti gejipun pigechi zugu. Feytachi zugu kaley kakelu egliin mew, feytachi zugu
xipakey chuchimu rume, chem anti mu rume ka chew pule rume. Fey mew feytachi
zugu amuley che mew wine ta i nentuael chem zugu rume. Ti gejipun zugu fey i
puwuluwam ta che fijke newen, geh ka elchen mew. Feyta kifie che nentuafuy ka kifie
xokifi che rume, welu nielay kifie elmapun ta fii nentugeael, chef rume ta nenetugekey,
tunte antii rume, fey mew ta kaley kake zugu mew. Ti gejipun zugu xipakey chem zugu
rume ta kiipa nentule ta che, welu zoy ta nentugekiy ta puliwentu, petu wef xipapalu chi
anti. Fey chi zugu mew, anti ta ka niey ta zugu egu kimin mapunche mogen mew.
Fey ta antl kimiin mew wiiliy ta pelon, mogen, kifie kiime anti, ayiwin zugu, kom fijke

mogen mapu mew miulelu.

Welu feytachi gejipun zugu xipalu chuchimu rume, chem antl mu rume ka chew pile

rume, nielay kifie mapu fii rif feytachi zugu fii nentual. Fey mew, kifieke mew ruka
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mew nentugekiy, kineke mew xokifi che nentuafuy ka femgechi xipakey gijatuwe mew.

Fey mew che ta gejipual mew niekey ta mirke, muzay, mojfiiii ka kifieke ko mew ta

gejipukiy.

Kom feytachi zugu gijaymawin zugu mew koneltulelu, kom mew miley Kkife
mapuzugun i puwiluwam che fijke newen, geh ka elchen, elmapun, el ixofij mogen
mew, kaley ta re femgechi mapuzugun mew. Fey mew Uytugekey ti pu geh, newen,
elchen, elmapun, elixo fij mogen fiicha, kushe, weche ka lUlcha. Feytaegiin wenu mapu
miten ta mulelay, kompule ta mileygin. Ka femgechi kom feytachi gijaymawin zugu
mew miulekey ti wirwirtun zugu, fey ta chew ta fi gijatukemun, kamarikukemum,
gejipukemum ta che wirwirtukey iyael welu ka femgechi amulekiy ti kartitun zugu we
ibogechi kujifi ibo. Kom feytachi kimin zugu gijaymawin zugu mew milelu yelu ta che
fey kiime miulekey fii mogen mew. Femnole che kay fey fijke wezake zugu ta zipueyu,

fey mew weza amulekey che egli mapu ka ti pu fijke mogen muleyelu.

Kom feytachi kimiin gijaymawiin zugu mew wilkey ta mapunche i pu inayeme xem
mew. Fey mew ti pu inayeme xem kimkey epu flixake xoy zugu mew. Kifie fey; pem
mu zugu ka koniin mu zugu mew. Kagelu mu kay; fey mapuzugun mew feypigelu ti

zugu.

Fey ti wine zugu mew kimkey pu inayeme xem fijke zugu mew, welu wiine ta
guinezuamgekey i migeltuken ta zugu egu kimin kam fii femkenon; fey mew xipay;
pen zugu mew, awkantun zugu mew, epewtun mew, konewtun mew, kimkantun mew,
inayentun mew, pepilkantun mew, azimkantun mew, inakintun mew ka konin fijke
zugu mew. Welu feytachi zugu mew wiine ta kimgekey fii chem az nien fii pu furen ta
fi kimael chem kimin inayelu fii kiipan, kiipalme egin tuwtin, ka femgechi mew, chem
kimin fi kiipa kimnen ti kimalu. Fey mew pu inageme xem feypigekey i zewmayael fii

zugu egun.

Kagelu mew kay, wine ta giinezuamgey pu kimalu fii ajkituken ta kimin zugu kam
femkenon. Fey mew elugekey kimin ta pu inageme xem gixam mew, gixamtukun
mew, gulamtun mew, wewpin mew, koyag mew, piam mew, zugutun mu mew,
dlkantumu mew. Welu ka femgechi mew tuchi nielu ta kimin muley fAi walal, femle
feyta chi che zoy elugekiy ta kimin, newen ka geh kimin ta elukeyu, fey mew zoy

kompukey kishu mu kiimeke kimin pin ta miley ta mapunche kimin mew.
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Introduccion

El presente estudio se enmarca en la linea de “Capitales culturales y reproduccién
cultural”, en el entendido de que tiene relacion con el Estado, el poder y la sociedad
mapunche en que existen fronteras culturales, relaciones de dominacion y resistencia
que trascienden a través de multiples manifestaciones, como es la dominacion cultural,
que hoy se busca reivindicar en lo que respecta al campo educativo como propuesta
propia (mapunche), constituyéndose asi como capital cultural que evoluciona y se

transforma en el marco de las fronteras culturales™®.

El fenbmeno de la globalizacién y el neoliberalismo son procesos que se van
produciendo a pasos agigantados y que calan en todas las estructuras y ambitos de la
sociedad. La experiencia personal del autor permite sefialar que los efectos de estos
fendmenos han llevado a las transformaciones de los conocimientos y valores
mapunche y que son percibidos por los miembros de los lof como la destruccion de su
belleza, su ecosistema cultural, social, natural, y un peligro para su bienestar y

proyeccion cultural.

Desde el afio 2003 existe la idea de llevar a la practica la educacion mapunche en los
lof Utiigentu, Piwjeuiim y Pirkunche por los agentes educativos como la kimiin che,
azumiwkillechi che y el wewpife'!, para reorientar a los nifios y jovenes desde los
conocimientos culturales mapunche. Esta investigacion pretendié profundizar
principalmente la esfera de los conocimientos socio religiosos para sistematizarlos y

aportar con elementos que pueden ser parte de un curriculum propio mapunche. Las

pyede ser entendida como: espacios donde los grupos sociales pueden desarrollar sus sistemas y
cédigos simbdlicos, los que van a ser legitimizados al ocupar diversos espacios y ambitos de la sociedad,
un ejemplo de ellos es la escuela (Sepulveda Priscilla, comunicacion personal 21/07/2005).

llAgentes educativos; entenderemos por agentes educativos a aquellas personas claves, reconocidas
socialmente y que pueden entregar conocimientos valiosos para la investigacion. Estos agentes son;
Zugulmachife, logko, fiizol logko, azimuwkilechi che, kimin che y fitakeche y wewpife, que son los que
existen en el lof que forman parte de la cultura mapunche.

Kimiin che; se denomina asi a las personas poseedoras de muchos conocimientos en los distintos
ambitos del quehacer mapuche, principalmente en lo social, religioso, educativo e histérico. Estas
personas tienen principalmente muchos roces sociales y no siempre hacen lo que dicen, diferenciandose
asi de los Kim che que si son coherentes con lo que dicen y hacen, es decir, son personas muy cultas y
con profundas reflexiones en los conocimientos que poseen, estas facultades también responden al az de
cada familia.

Azimuiwkulechi che; son personas que tienen habilidades, conocimientos y por tanto, se manejan en el
ambito que conocen. Se especializan en un aspecto del kimiin y en este caso, sobre algunos
conocimientos con respecto a yerbas medicinales, relaciones que se establecen con los elementos de la
naturaleza y ademdas posee habilidades en el trabajo sobre tejidos en telar, por tanto, tiene un
reconocimiento de la gente y, como tal, es recurrida a esta persona para orientarse o recibir propuesta de
solucion a sus situaciones, principalmente a enfermedades comunes de bebes (empacho, mal del ojo,
etc.).

Wewpife; Es una persona que tiene un amplio conocimiento sobre la historia del pueblo mapuche. Aunque
responden principalmente al orden socio politico, los wewpife son personas que tienen amplios dominios
sobre el kimiin mapunche, y por ende, sobre la religiosidad, redes sociales, concepciéon del mundo y la
vida. Conocen la historicidad propia del espacio donde viven, a nivel de Lof, Rewe y Ayjarewe, por tanto,
sus roles principalmente se basan en ser los historiadores.



practicas socio religiosas (wifiol xipantu, gijatun, geykurewen/geyfiurewen, entre
otros)*? que buscan percibir la realidad en su significado mas profundo y total del
sentido de la vida de todas las cosas y el posicionamiento del mapunche en el
universo en su deber ser y actuar con identidad, desde la concepcion cultural propia,
son multiples, sin embargo, para el desarrollo de la investigacién se tomaron en cuenta
tres de ellas: el gijatun, el kamarikun y el gejipun/jejipun. Dicho proyecto se ejecuto en
el territorio mapunche de Xuf Xuf que corresponde a la estructura tradicional mayor
llamada Ayjarewe™®, particularmente en los lof Utiigentu, Piwjetifiiim y Pirkunche de la
IX Regidn de Chile.

Se ha focalizado a estos agentes porque son personas claves en cada uno de sus
respectivos lof y tienen un reconocimiento social por los conocimientos que poseen,
ademas, se mueven en distintos escenarios e interacciones con los individuos
mapunche y no mapunche. No son los Unicos agentes educativos; existen las/os
machi, rixafe, zugumachife, etc. que también son agentes socio religiosos que
transmiten y generan conocimientos de la cultura mapunche, sin embargo, no se
tomaron en cuenta puesto que no se encuentran dentro del universo de la

investigacion, es decir, no se encuentran dentro de los lof mencionados.

Es pertinente dar a conocer la complejidad de este proceso de transmisién de los

conocimientos que tienen diferentes efectos en la practica cotidiana. Estos

2 Wwifiol xipantu, es una actividad socio religiosa donde se celebra el regreso de un nuevo afio mapunche,
principalmente en el ambito familiar, donde se llevan a cabo distintas pruebas para prever el futuro
principalmente en los nifios (as) y jovenes, se hacen oraciones por el bienestar familiar y por los alimentos
gque poseen o han obtenido durante el afio. Ademas se desarrollan actividades de iniciacion y renovacion
ya sea en el caso de machi (médicos tradicionales), apadrinamiento, rompimiento de las orejas en el caso
de las nifias, etc. Este es un momento preestablecido por el proceso natural de la vida. El objetivo de la
ceremonia consiste en renovar la relacion de compromiso que el che tiene con los diversos espacios y
los Newen existente en el Waj Mapu, entendiendo que todo el proceso natural de la vida vuelve a
recomenzar y junto con ello se debe renovar también el vinculo existente entre los che y los distintos
espacios que componen el universo mapunche, para transitar un nuevo ciclo de tiempo fortalecido.
Gijatun; literalmente significa pedir, proviene de la raiz gija que significa dar para recibir, por tanto, es una
actividad ceremonial socio religiosa que se realiza para peticionar, bienestar, buenos dias, buenas
cosechas y para reestablecer el equilibrio cosmoldgico. Se celebra cada 2, 4 o 6 afios para realizar la
rogativa, segun la determinacién de los participantes de cada espacio territorial y/o circunstancial segun
las manifestaciones de los elementos de la naturaleza. Es una ceremonia religiosa muy compleja donde
confluyen distintos elementos, como fuerzas y duefios de los espacios eco-sistémicos, simbolos,
espacios, divinidades, personas en tanto fuerza, creencias, etc. expresandose en dicha ceremonia la
concepcion filoséfica, del mundo, de la vida, de las relaciones que se establecen con los distintos
elementos de la naturaleza y con las dimensiones espaciales, donde el che es parte y cumple una funcion
determinada.

Geykurewen/geyfirewen, es una actividad ceremonial socio religiosa que realiza el o la machi para
renovar su fuerza y pactar nuevamente con las fuerzas y duefios de su esencia de ser que le permitieron
su condicion de ser machi y su rol medicinal en el ambito social. Es una forma de sacudir todas las cosas
malas que se fue obteniendo durante el afio y renovar su fuerza, votando todos los jafjaf (ramas de
colihue, manzano, canelo) y colocando otros nuevos como simbolo de renovacion.

13Ayjarewe de Xuf Xuf, Es un espacio sociopolitico territorial amplio que abarca nueve rewe (son
espacios sociopoliticos menores cuya caracteristica principal es que tiene un espacio donde se realiza el
gijatun- rogativa). Dentro de este espacio territorial encontramos como autoridad méxima al wiinen fizol
logko.



conocimientos se han experimentado a lo largo de siglos y todavia se siguen
experimentando y ajustando a las condiciones, necesidades y exigencias del pueblo
mapunche en la actualidad. Todos los conocimientos mapunche, tanto de los hombres
como de las mujeres, constituyen un factor fundamental para la formacion y desarrollo
de las personas mapunche en su cultura. Para este efecto, se consideraron los

conocimientos socio religiosos que portaron los agentes educativos ya mencionados.

La tesis cuenta con 6 capitulos y se encuentra organizada de la siguiente manera: El
Capitulo | se refiere al planteamiento del problema; primero, cuenta con el problema
de la investigacion, donde se dieron a conocer los elementos conflictivos que
obstaculizan el llevar a cabo una educacion mapunche en la institucion escolar;
segundo, con los Objetivos planteados que guiaron e hicieron posible la investigacion;

tercero, con la justificacion del problema de investigacion.

El Capitulo Il se refiere a las caracteristicas metodologicas de la investigacion;
primero, cuenta con el tipo de investigacion donde se sefiala que la investigacion es
cualitativa — etnogréafica que encaminaron los objetivos, permitieron describir los datos
como informacion recabada en el trabajo de campo, analizar e interpretar las
caracteristicas socio religiosas y culturales que los agentes educativos han
testimoniados y construir categorias de analisis. Ademas, se sefiala que tiene un
caracter descriptivo e interpretativo, enmarcado desde una perspectiva émic, donde
fue trascendental que dentro de la metodologia se utilizara una metodologia propia
mapunche llamada giixam; segundo, cuenta con la descripcion de la metodologia;
tercero, cuenta con las unidades de analisis de las informaciones entregadas por
kimin che, azimiwkilechi che y wewpife, ademas, con informaciones
complementarias de otros agentes; cuarto, cuenta con la descripcion de la poblacion
en estudio (lof Utligentu, Piwjeufiim y Pirkunche); quinto, cuenta con estrategias
metodoldgicas que fueron utilizadas para la investigacion; sexto, cuenta con técnicas
(gixam, taller- mesa redonda cultural mapunche, entrevista en profundidad). Cuenta
ademas, con una explicacion de la indagacion documental; octavo, cuenta con los
instrumentos utilizados (guias de entrevistas, libreta de campo, aparatos tecnoldgicos
(radio grabadora, cdmara fotogréfica), ademas, cuenta con procedimientos para la
recoleccion de datos, las dificultades y logros en el proceso de la investigacion y
desarrollo de la tesis. Por dltimo, las consideraciones éticas que son necesarias y

muchas veces trascendentes para la investigacion.

El Capitulo 11l se refiere a la fundamentacion teérica: Aqui se presenta el marco desde

el cual se ha abordado el problema de investigacion y desde el que se analizaron los



resultados y hallazgos, intentando redefinir los conceptos a partir de la concepcién
mapunche que otros autores han determinados, trabajados y casi siempre desde la
concepcion occidental, los cuales son las nociones de: educacién, educacién indigena,
socializacién y reproduccion cultural, conocimiento y saber, conocimiento socio

religioso, educacion — escuela y curriculum.

El Capitulo IV se refiere a la presentacion de resultados. Este comprende dos partes;
una primera parte esta dedicada a la contextualizacion del estudio y aqui se encuentra
primero, el contexto politico del Estado nacion chileno; segundo, el contexto
cosmologico de la cultura mapunche vy, tercero, la contextualizacion del &rea de
estudio. Una segunda parte estd dirigida al analisis de los datos de acuerdo a las
categorias emergentes frutos de los contenidos e informaciones recopiladas en el
trabajo de campo, asi la primera se refiere a tiempo en que se realizan los eventos,
principalmente el gijatun, el kamarikun y el gejipun/jejipun. La segunda, se refiere a
espacios en que se realizan estos eventos. La tercera, se refiere a la investidura de los
agentes socio religiosos. La cuarta, se refiere a relacion hombre-naturaleza. La quinta,
a elementos cosmoldgicos. La sexta, a la transmisién de los conocimientos religiosos
mediante practica y observacion. La séptima, a la transmision de los conocimientos

religiosos mediante la oralidad y relatos.

El Capitulo V, es el penultimo capitulo y se refiere a las conclusiones obtenidas a partir
de los hallazgos identificados en el capitulo anterior y en funcién de la pregunta,
objetivos de la investigacion e informaciones tedricas conceptuales presentadas en el
capitulo Ill. Como ultimo se encuentra el Capitulo VI y se trata de una propuesta
aplicable que busca llevar al plano de la accién, algunos de los resultados y

conclusiones de la investigacion realizada.

Es necesario advertir que en los resultados se ha tratado de mantener el estilo de
habla de los agentes educativos quienes han proporcionados los testimonios. Ademas,
recalcar que este estudio constituye tanto una propuesta como una apuesta a la
redignificacion de la propia educacién mapunche. Consideramos que es un aporte
inicial para una discusién de largo aliento que se debera efectuar necesariamente
entre mapunche. La intencién del trabajo tuvo que ver con tratar de indagar
antecedentes a través de las discusiones que los propios agentes educativos
mencionados generaron, con el fin de describir, sistematizar y reflexionar sobre
algunos conocimientos religiosos mapunche en los lof indicados, necesarios para la
regeneracion y perfeccionar el curriculum propio mapunche no escolarizado, por tanto,

no apunta a desarrollar una propuesta educativa, sino que, el propdsito es contribuir a



través de la indagacion con elementos necesarios para sentar las bases hacia la
regeneracion de un curriculum propio mapunche no escolarizado. Ademas, se hace
necesario dejar en claro que dicha investigacion no apunta a la diversificacion
curricular, puesto que no se encuentra enmarcada dentro del sistema educativo

tradicional escolarizado.



CAPITULO |

PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA

El hombre moderno, cuyo Unico afan es someter la tierra a su dominio total, nunca
encontrara una verdadera morada en estas tierras indigenas. Sélo un pueblo
austero y contemplativo podria encontrar en estas tierras su autorrealizacion y
penetrar en su misterio. La tierra para los indigenas no es simplemente tierra; es el
centro de su existencia, la fuente de su organizacién social y origen de sus
tradiciones y costumbres. Se puede decir que la tierra es la vida misma del pueblo
indigena, su historia personal y colectivo.(Hans Van den Berg)

1. Problema de investigacion

El Estado Nacién chileno actual se sustenta bajo una concepcidn eurocentrista y
globocentrista modernizante caracterizada por el libre mercado. Ademas, los cambios
que se han producido en la actualidad tanto en la comunicaciébn como en la
informacién, son globales y estructurales, es decir, tanto la globalizacion y el
neoliberalismo no s6lo afectan al campo de la tecnologia, de la economia y del
mercado, sino afectan con la misma o mayor intensidad a la cultura mapunche y su
forma de vida cotidiana. “Como resultado de estas estrategias neoliberales se tiene el
deterioro profundo de todos los sistemas educativos, que no garantizaron la equidad
en beneficio de los sectores menos atendidos” (Unidad Nacional de Naciones

Indigenas Originarios, 2004: 16-17), especialmente del pueblo mapunche.

En Chile se cuenta con la Reforma Educativa que contempla dentro de sus postulados
el principio de autonomia curricular a fin de que se respeten aspectos que son
comunes de la cultura nacional y, por otra, la necesidad de respetar la pluralidad
sociocultural como opcién de vida. Es asi que en los planes y programas de estudios
se encuentran que “es fundamental que las escuelas cuyos alumnos tengan
mayoritariamente como lengua materna idiomas indigenas, incorporen a sus
programas la dimensién intercultural bilingle” (Ministerio de Educacion, Reforma en
marcha 1997:63). Asi, la EIB como propuesta educativa nos brinda la posibilidad de
incorporar en la escuela procesos culturales como aspectos del conocimiento para ser
ensefiados. Por otra parte, el Estado chileno reconoce la existencia de indigenas a
través de una ley especial indigena (Ley 19.253) como “agrupaciones humanas que
han existido en el territorio nacional desde tiempos precolombinos para los cuales la
tierra es el fundamento principal de la existencia y cultura”. Ademas, en el titulo 1V,

parrafo 1, articulo 28 de la Ley 19.253 (L.l.) contempla:

El establecimiento en el sistema educativo nacional de una unidad programatica
que posibilite a los educandos acceder a un conocimiento adecuado de las
culturas e idiomas indigenas que los capacite para valorarla positivamente. (L.I:
1993:17)



Por tanto, se cuenta con leyes y decretos que avalan la posibilidad concreta de
desarrollar la EIB en diferentes instancias educativas para defender derechos, llevar
acciones tanto en la educacion formal o educacion propia mapunche y procurar su

desarrollo sociocultural.

Aun existiendo instrumentos legales como la L.I. 19.253 y la Reforma Educativa de
1996, la educacion en Chile ha iniciado cambios no muy significativos, pero
importantes para las naciones indigenas, en lo que respecta la gestion institucional y
pedagdgica, para contextualizar y hacer mas pertinente la educacion indigena. Sin
embargo, estos cambios, por una parte, no apuntan a la transformacion estructural del
sistema educativo nacional para incorporar fehacientemente los conocimientos,
metodologias y espacios de formacion propia indigena, especialmente mapunche; por
otra parte, no se permite una educacién mapunche desde su propia concepcion que
responda realmente a las necesidades y aspiraciones de este pueblo, sino, solo se
introducen algunos elementos culturales mapunche en el curriculum nacional, como en
el proyecto educativo institucional de cada centro educativo, incorporando algunos
elementos culturales (en tanto contenidos tematicos como metodoldgicos) como
relleno al curriculum nacional para darle una orientacion mas indigena al sistema
educativo tradicional escolarizado y adaptado a la realidad sociocultural presente en el
contexto donde se encuentra inserta la escuela, con visidon de la sociedad occidental,

nacional, con sus valores y regulada por el Estado Nacién.

De la misma manera ocurre con los métodos educativos en la EIB., que intentan
moldear contenidos culturales mapunche dentro de los parametros de las
metodologias occidentales, ordenandolos en programas basados en el gradualismo
del aprendizaje, en la separacién en materias (ejemplo; la materia de mapuzugun), en
medir la realidad educativa del pueblo mapunche con la vara del sistema educativo
tradicional, del curriculum escolarizado y de sus métodos de evaluacion, perdiendo
asi, la ciclicidad, la forma holistica e integralidad con que se educa y transmite los
conocimientos mapunche en los nifios y nifias en sus espacios socioculturales de
acuerdo a sus propias caracteristicas. De ahi que es posible observar cuan violenta
es la politica educacional del Estado chileno que prohibe, limita o minimiza el derecho
de las personas restringiéndoles a los aprendices a comprender que existen otras

formas, sistemas, concepciones de ver el mundo y practicarla.

Es asi que “la educacidn escolarizada ya tiene una definicién cultural: corresponde a la
cultura occidental predominante que desmenuza, segmenta y categoriza las ideas, las

acciones y los seres” (De Zutter 1991: 68). Al hablar de una educacién propia



mapunche se esta reconociendo la existencia de un sistema educativo diferente al

escolarizado con caracteristicas culturales, sociopoliticas y educativas propias.

El proceso de la EIB en Chile ha demostrado que no ha podido responder en la
practica, a las particularidades de cada realidad local, a la incorporacién de los
diversos tipos de agentes socioculturales y educativos que responden a caracteristicas
particulares propias de cada az, en tanto ecencia, forma de ser y actuar de la persona,
acceso, edificacion y transmision del conocimiento. Por tanto, no ha respondido al
kiipan, kipalme y tuwiin de cada aprendiz, que en funcién de estas caracteristicas
cumplen roles en sus espacios socioculturales. Esto ocurre, dado su caracter de
concebir y responder a las demandas indigenas que no ha permitido ver las
particularidades locales como necesidades basicas, es decir, la diversidad cultural
indigena se ha visto como homogénea en todos los pueblos, perdiendo de esta
manera el encanto de la particular diferencia de cada una de las realidades. Por tanto,
tampoco es un marco para llevar a cabo una educaciéon propia mapunche en la

préactica cotidiana de la educacién escolarizada.

La EIB ha sido guiada por propésito* y no por sentido y significado que mueve a las
culturas indigenas™ donde asegura su existencia, su reproduccion, re-creacion, re-
generacion y produccion cultural. A partir de estas diferencias, es necesario partir de la
diferenciacion para entrar a la especificidad de la cultura mapunche y romper con la
homogeneidad de los pueblos indigenas que ha impulsado la EIB, a través de la
educacién mapunche en un territorio especifico. Con esto se pretende sefialar que no
debe de existir una propuesta Unica o un solo modelo para todo el pueblo mapunche
tan heterogéneo y diverso, se debera experimentar con propuestas territoriales locales
adaptadas a las realidades etnolinglisticas, necesidades y perspectivas educativas de

cada caso.

Muchas veces no pensamos ni reflexionamos sobre la existencia de sistemas de
educacién que cada pueblo ha desarrollado y se impone el sistema educativo
escolarizado occidental visto como Unico capaz de entregar contenidos y metodologias
indigenas en las mismas estructuras y sistema, solo mas adaptado a los indigenas.
Consecuencia de la imposiciébn de la concepciéon occidental de educacion como

sistema educativo nacional encaminado a través de la escuela como sistema escolar

En el sentido de su finalidad, de perseguir el tipo de persona que se quiere formar y requiere la sociedad
nacional.

®De encontrar en la persona el sentido y significado de la vida, la interrelacion con los distintos elementos
existentes, cimentado en los principios de incompletabilidad de todo ser e ir en busca del o los otros
diferentes para su complementariedad mediante acciones reciprocas y convivencia armoniosa entre cada
unos de ellos.



en las comunidades mapunche, ha favorecido al resquebrajamiento y/o debilitamiento
del sistema educativo tradicional mapunche, y con él, los principios valdricos,
conocimientos, metodologias y modelos de personas de este pueblo. Urge por una
parte, plantear la existencia de un curriculum propio mapunche no escolarizado como
otro distinto al nacional y con derecho de ejercer lo propio en la practica; y, por otra
parte, responder a las demandas de las personas del territorio y de la Organizacion
territorial Ayjarewe de Xuf Xuf sobre una de sus principales lineas de accion en

términos intraétnicos/ intraculturales (desde lo étnico y cultural mapunche).

Es asi que el estudio se centr6 en buscar en la discusion con los agentes educativos
de los lof sefialados, algunos de los elementos socio religiosos que pueden formar un
referente basico para la sistematizacion de los conocimientos del curriculum propio
mapunche resquebrajado, (puesto que muchas de las acciones educativas ya no
tienen funcionalidad) especificamente a partir de la esfera del conocimiento socio-
religioso dentro de un espacio territorial definido. Con base en tales consideraciones el

proyecto de investigacion se ha planteado como pregunta orientadora de este proceso:

¢Cudles son los elementos culturales bases desde la esfera socio-religiosa que

podrian ser componentes para un curriculum propio mapunche?.

2. Objetivo General

Sistematizar elementos socio religiosos para la regeneracion de un curriculum propio
mapunche no escolarizado a partir de los agentes educativos mapunche como la

kimun che, azimuwkulechi che y el wewpife.

2.1. Objetivos Especificos

- Identificar conocimientos socio religioso mapunche basicos que se les entregan a los
nifnos y nifias mapunche en el escenario familiar y del lof.
- Describir procesos de transmision de conocimientos que agentes como la kimin che,

azumuwkdlechi che y el wewpife sefialan en los &mbitos sociales y familiares.

3. Justificacion

El trabajo ha contribuido a sistematizar los procesos culturales que pueden servir de
marco referencial para regenerar, revitalizar, perfilar y/o fortalecer el curriculum propio
mapunche para robustecer los modelos de personas que aspiran las comunidades
mapunche del territorio y por tanto, sirva de insumo para el trabajo sociopolitico,

educativo y cultural que realiza la organizacién territorial en el Territorio de Xuf Xuf y,



orientar de mejor manera las reivindicaciones, demandas de sus derechos sociales,
culturales, politicos, econémicos, religiosos y linglisticos. Ademas, permite establecer
un dialogo propositivo con el otro (sociedad chilena), a partir de su propia organizacion
tradicional, en el entendido que deben ser las autoridades tradicionales de acuerdo a
su estructura sociopolitica, las interlocutoras validas para relacionarse con el gobierno

en cuanto a lo educativo.

La investigacion aporta con elementos que dan luces para reencaminar la educacién
propia mapunche, respondiendo y respetando elementos basicos culturales para la
contribucién de manera significativa en el desarrollo de la identidad, préactica cultural
del nifio/a mapunche y su proyeccién. Ademas, permite acercarnos a la educacion
mapunche tal y como tradicionalmente se ha llevado a cabo en el territorio. Estos
elementos logrados permiten la regeneracion y/o revitalizacion del sistema educativo
propio mapunche, fortaleciendo los aspectos valdricos, historia propia, lengua,

concepcion de mundo, forma de trabajo agricola, cosmologia, etc.

La reincorporacion y reactivacion de los principios valdricos mapunche, de
conocimiento y formacion se basan a su vez, en la creencia de que la base cognitiva
de la cultura se encuentra actualmente resquebrajada y/o debilitada, por lo que se
requiere trabajar en términos de una re-culturalizacion desde dentro como un proceso

de intraculturalidad.

Con esto se pretende poner de relieve la profundidad del conflicto existente a nivel
intraétnico e interétnico, avivar la preocupacion, el interés, el debate sobre la
intencionalidad y la dimension del curriculum escolar e intercultural que estan
presentes en las intervenciones educativas en Chile, con un espiritu transformador por
construir un mundo mucho mas humano desde una perspectiva de una educacion

propia.
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CAPITULO II.
CARACTERISTICAS METODOLOGICAS DEL ESTUDIO
1. Tipo de investigacion

Por las caracteristicas del tema de investigacion, se opté llevar adelante una
investigacion cualitativa — etnogréfica para ser encaminados los objetivos, puesto que
la etnografia “es el arte de la interpretacion de acciones significativas... y el medio
principal de acceso a los contenidos y los conocimientos...” (Velasco y Diaz de Rada
1997:79-80) socio religiosos y su descripcion, como informacion recabada en el trabajo
de campo. La etnografia ha servido para analizar e interpretar las caracteristicas socio
religiosas y culturales que los agentes educativos han testimoniados, y para la
construccion de categorias de analisis a la luz de las informaciones obtenidas en el
trabajo de campo. Asi, la investigacion tiene un caracter descriptivo e interpretativo
dado que permitié describir algunos de los procesos socio religiosos que los agentes
educativos de los lof entregaron, ademas, captar el significado profundo de las
acciones de éstos conocimientos y reflexionar sobre los hallazgos obtenidos para

luego ser interpretados.

Al respecto Hernandez y otros (1991:316) sefalan que “los estudios descriptivos
buscan especificar las propiedades importantes de personas, grupos, comunidades o
cualquier otro fendmeno que sea sometido a analisis”. Es decir, permiten describir las
caracteristicas de un fendmeno existente, lo que en este caso, tiene que ver con
algunos conocimientos como elementos basicos que pueden formar parte de la

regeneracion de un curriculum propio mapuche.

Desde esta perspectiva nos lleva a designar formas e instrumentos de la recoleccion
primaria de datos y sus operaciones posteriores, donde el método para Velasco y Diaz
de Rada:

...debe ser algo mas que la mera aprehensién de datos, pero es igualmente cierto
que las técnicas de observacion o cualesquiera otras empleadas en la obtencién
de datos, incluyendo el registro de documentos, implican planteamientos tedéricos
previso. (1997:18)

Se abord6 el conjunto de las préacticas, acciones, creencias y conocimientos socio
religiosos que tienen mayor vigencia dentro del territorio mapunche de Xuf Xuf en su
relacion trildgica de Che (persona) con las dimensiones espaciales (incluida la tierra

como planeta), el Che con los elementos naturales (como newen y geh) y el Che con
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sus pares. Asi la investigacion se definié desde una perspectiva émic (desde dentro
con légicas culturales mapunche).

Enmarcado desde una perspectiva émic, fue trascendental que dentro de la
metodologia se utilizara una metodologia propia mapunche llamada glxam,
resaltando con esta accion una metodologia que es propia de la cultura mapunche.
Este aspecto cultural permitié adquirir las informaciones relevantes y en profundidad,
puesto que es acorde a la realidad sociocultural mapunche, constituyendose en el
nucleo instrumental de los distintos eventos, hasta cuando las informaciones
adquiridas fueron suficientes como para plasmarlas en un informe. Siendo asi, los
testimonios son en mapuzugun (lengua propia del pueblo mapunche), por lo que se
tratd de traducir conciente que el sentido semantico de muchos de los conceptos
propios perdieron su esencia al tratar de explicarse en castellano, aun siendo muy
cauto en llevarlo a efecto, por tanto, las citas fueron puestas en mapuzugun y sus

posteriores traducciones.

En el conocimiento mapunche encontramos dos tipos de glixam (conversaciones) una
formal llamada giuxamkawiln y la otra, no formal llamada re gixam. El gixam formal
podemos observarlo en contextos ceremoniosos y protocolares como en grandes
reuniones, asambleas, maflin (casamiento), eluwln (entierro), donde van sujetos con
aspectos de respeto, admiracién y de consideracion del otro como otro legitimo, ain
cuando éste va combindndose con las conversaciones informales para darle mas
dinAmica al evento. Mientras que las conversaciones informales las podemos

encontrar en los juegos, actividades cotidianas, trabajos agricolas, etc.

Ademads, dentro de esta misma perspectiva (émic), en los resultados se consideraron
como datos complementarios la “experiencia personal’ referida a conocimientos socio
religiosos y el mapuzugun. La experiencia vivida en el lof, rewe, ayjarewe de Xuf Xuf,
el ejercicio de la funcion de choyke'® en el gijatuwe de Utiigentu y werken®’
sociopolitico en el territorio (1996-2003) sirvieron de gran ayuda para la investigacion.
Los datos de la experiencia personal fueron cotejados con los datos de los trabajos de
campo, lo que nos permitié analizar y ver con mas claridad los complejos procesos

socio religiosos mediante los cuales se reproduce y recrea el mapunche kiman.

®se imita el baile del avestruz durante toda la ceremonia del gijatun. Esta funcion responde al az de la
persona, por tanto es una funcion socio religiosa que dura toda su vida, delegandole finalmente a su hijo
%ue cumple ese requisito.

Werken, son los emisarios de los Logko, tienen la facultad de representarle y transmitir el mensaje en
situaciones de orden social, tanto al interior del Lof y fuera de estos. En el plano religioso ayudan a
convocar a los xokifiche (grupo de persona o familia) en los ceremoniales de orden colectivo, y extienden
invitaciones a los Logko de otros Lof o rewe.
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2. Descripcion del trabajo de campo

La investigacion se ha realizado en tres lof (Utligentu, Piwjelfitiim y Pirkunche), todos
ellos ubicados en Chile, en la IX region de la Araucania, Provincia de Cautin, comuna
de Padre las Casas y Vilcun, dentro de un espacio territorial con presencia de
estructura sociopolitica propia llamada Ayjarewe (conjuncién de 9 rewe'®) de Xuf Xuf.
En aquellos espacios territoriales mencionados llamados lof fue donde se realizaron
los primeros contactos con algunos agentes educativos que dentro del territorio
cumplen distintas funciones socio religiosas, educativas; entre ellos, kimin che,
azumuwkilechi che y wewpife. Nos interesaba a ellos porque son personas

reconocidas socialmente por tales funciones.

Es asi como se ha llevado a cabo el presente trabajo de campo para abordar el tema
de algunos elementos socio religiosos mapunche presentes en las précticas religiosas
mapunche y en la memoria colectiva, para la regeneracién de un curriculum propio
mapunche no escolarizado a partir de aquellos, en fases de trabajo de campo
discontinuo. Inicialmente se desarrollé una fase exploratoria en los meses de octubre y
noviembre de 2004 que ha servido para redefinir el tema de la tesis y recogiendo
algunos datos relativos a lo que ha sido el tema del presente trabajo. Posteriormente,
del 02 de mayo al 03 de junio de 2005 se llevé adelante la investigacion para el trabajo
definitivo de la tesis, complementandose durante los meses del 29 de agosto hasta el
26 de septiembre del mismo afio, esto con la finalidad de recoger datos faltantes sobre

aspectos relativos al conocimiento socio religioso.

Asi el proceso de investigacion comenzd con la preparacion del proyecto que ha
llevado a una necesidad mediata de un trabajo de documentacién bibliografica que nos
ayudd a indagar, recopilar informaciones a través de la biblioteca del PROEIB Andes,
a recurrir a diversas metodologia por la complejidad del tema socio religioso y los
conocimientos que de los agentes educativos provinieron de acuerdo a sus funciones
en su sociedad, alimentando de esta manera la capacidad de extrafiamiento y
despertando la curiosidad para descubrir los elementos novedosos que podria
presentar la investigacion, estando conciente que las formas de ver la realidad y de
ponerse en practica son diversas, aun asi, dentro de un mismo territorio;

complejisandose aun més cuando la realidad le es muy familiar al investigador, para lo

®Rewe; es un concepto muy amplio y complejo donde confluyen muchos elementos, entre ellos es un
elemento de identidad tanto individual como colectivo, un simbolo religioso, social, cultural y politico,
podria representar ademas, las dimensiones espaciales. Es el espacio central del jejipun, gijatun,
kamarikun donde se concentran todos los elementos utilizados en la ceremonia. Se designa asi al
espacio sociopolitico constituido por uno o mas Lof y dirigido por un logko o Nizol Logko.
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cual, se agudizo la percepcion de intentar ver la realidad tal cual es. Luego, se lleva

adelante el plan de trabajo para culminar con la elaboracion y redaccion de un informe.

3. Unidades de andlisis

Se defini6 como unidad de analisis a las acciones, relaciones e interrelaciones
establecidas entre che (personas), el che con el universo y con los elementos
naturales. Es decir, la calidad del che en tanto fuerza se hace, se desarrolla, se
proyecta, pero también se pierde, de acuerdo con los comportamientos que manifieste
no sélo en lo sociocultural sino también, en la relacion que establece con los
elementos de la naturaleza, asi esta relacion que se constituye responde a principios,
valores y patrones de comportamientos propios que han establecidos los che en su
relacibn con el universo para una correspondencia armoniosa, recirpoca Yy
complementaria entre cada unos de ellos como seres diferentes. Para ello se accedio
a algunos agentes educativos que dentro del territorio cumplen distintas funciones
socio religiosas, educativas (como; kimin che, azimiwkuilechi che y wewpife); son
personas reconocidas socialmente por tales funciones y quienes permitieron obtener

las informaciones con respecto a los conocimientos socio religiosos mapunche.

Ademas, se utilizaron informaciones complementarias para verificar, complementar y
contrastar las informaciones entregadas por los agentes educativos anteriormente
mencionados. Asi, un primer grupo de informantes complementarios fueron obtenidos
mediante entrevista a un fiitache del lof de Utuigentu, al Nizol Logko del rewe de
Uttigentu, a un zugumachife® del lof de Lewpeko perteneciente al rewe de Utiigentu.
La entrevista a estos dos ultimos informantes se efectu6 en el primer trabajo de campo
realizado en el lugar de origen, es decir, en el espacio geografico donde se realizé la
investigacion de la tesis. Ellos aportaron con sus conocimientos y experiencias sobre

los aspectos socio religiosos y educativos.

®Fitache, es una persona adulta y que por su avanzada edad ha adquirido, experimentado, construido y
socializado ciertos conocimientos mapunche. La madurez psiquico y fisico estan relacionados con la
madurez de sus conocimientos.

Nizol logko, es el Logko principal, el tronco, dentro de una organizacion territorial, como los rewe, y kifiel
mapu. Por esto mismo su rol muestra la existencia de un nivel de organizacion territorial, mas amplia que
los Lof. El Nizol Logko cumplen la funcién de hacer de intermediario y dirimir conflictos entre Lof. Tiene la
facultad de tratar y manejar a los otros Logko que componen el Kifiel mapu. Cada Logko es auténomo en
su Lof, pero en situaciones concreta donde se requiere de coordinacion entre Lof, el Nizol Logko ejerce
autoridad, ayuda y orienta.

Zugumachife, es el mediador (ragifielwe) entre los che y el espiritu del o la machi, es fundamental para
producir la comunicacion entre los espiritus de los machi y la gente, son las personas que mejor
comprenden los coédigos con los cuales se comunican los piji de los machi permitiendo una
comunicacion fluida entre éste y los che, por tanto, adquiere la habilidad del mapuzugun hablado por los
PUju (espiritus) a través de los pewma (suefios).
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Un segundo grupo de informantes lo obtuvimos mediante entrevista al encargado de la
Unidad de Educacién y Cultura nacional de CONADI (don José Calfuqueo),
informaciones referentes a la EIB y la incorporacién de conocimientos mapunche al
curriculum escolar. Ademas, se utilizé informaciones que se obtuvieron de la
entrevistas hechas por Priscilla Sepulveda® con los alumnos/as de la Escuela San
Martin de Porres ubicada en el lof de Rereko, cercano al lof de Utiigentu. Dicha
persona se encontraba realizando su investigacion para el cumplimiento de la tesis en

la misma maestria el cual se llevé a efecto dicha investigacion.

Un tercer grupo de informantes se refiere a la utilizacion de informaciones preliminares
recogidas mediante entrevistas en profundidad el afio 2003, en territorio Pewenche,
Wenteche y Lafkenche por el mismo investigador, en cumplimiento de una
investigacion encargada por la Comision de Trabajo Autbnomo Mapuche (COTAM),
fruto de la politica de la Comisién de Nuevo Trato y Verdad Historica, impulsada por el
gobierno de Ricardo Lagos para con los pueblos indigenas de Chile. Todas las
informaciones complementarias fueron de gran utilidad para la contrastacién y andlisis

de la investigacion.

Asi, las unidades de analisis tiene relacidn principalmente con los contenidos, es decir,
los conocimientos que los agentes educativos manifestaron de sus propias reflexiones
en su relacion hombre —naturaleza, hombre - elementos cosmoldgicos, hombre con
sus semejantes, eventos de socializacion donde se producen la ensefianza
aprendizaje y las metodologias que se utilizan en los eventos donde se producen la
ensefianza- aprendizaje sobre dichos fendmenos, para asi conocer, reflexionar y
analizar la situacién actual de los conocimientos, practicas y actitudes a partir de estos
agentes. Estas unidades de analisis se abstrajeron de los conocimientos que los

propios actores como agentes educativos pudieron transmitir desde el mapuzugun.

La sistematizacion de la informacion consistio en el reordenamiento de la misma, en
tres pasos, tomando en cuenta los dos objetivos planteados®. En el primero, se
procedi6 al ordenamiento de acuerdo a la importancia que tienen las informaciones al
interior de cada unos de los objetivos con base en categorias de analisis. Como

segundo paso, se realizé una sintesis de esa informacion clasificada. Finalmente, de

%°Es una alumna y compariera del investigador; ambos pertenecientes a la 42 maestria del PROEIB Andes
y se encontraban realizando la investigacion en el mismo territorio, pero en diferentes lof.

21 1.- Identificar conocimientos socio religioso mapunche basicos que se les entregan a los nifios y nifias
mapunche en el escenario familiar y del lof.

2- Describir procesos de transmisién de conocimientos que agentes como la kimiin che, azimuwkilechi
che y el wewpife sefialan en los ambitos sociales y familiares.
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los datos obtenidos y ordenados, se pudo identificar 7 categorias. Después de la
formulacion de categorias se procedid a la interpretacion de los datos que se

trabajaron méas detenidamente y con mas detalles.

Para comenzar con el analisis de la informacidn, se han desarrollado siete categorias;
la primera, tiene que ver con el “tiempo en que se realizan los eventos”; la segunda,
con los “espacios en que se realizan los eventos”; la tercera, con la “investidura de los
agentes socio religiosos”; la cuarta, con la “relacion hombre naturaleza”; la quinta, con
“elementos cosmoldgico”; la sexta, con la “transmision mediante la practica y

observacién”, y la ultima con la “transmision mediante la oralidad y relatos”.

4. Descripcion de los sujetos (en tanto che) con quienes se trabajaron.

El lugar donde se realizd la investigacion son en los lof Utiigentu, Piwjetiim vy
Pirkunche ubicados en el territorio de Xuf Xuf al noreste de la ciudad de Temuco,
comuna de Padre las Casa y Vilcun. En dicho territorio y lof algunas de las practicas
culturales alun se encuentran activas, es decir, se siguen practicando actividades
socioculturales, religiosas y politicas mapunche. En el territorio aun se puede
encontrar una estructura sociopolitica mapunche que se activan principalmente en
eventos socio religiosos, aun cuando en la actualidad es dificil hablar con propiedad de
una estructura social mapunche claramente identificable, pudiendo sefialarse que
éstas se encuentran determinadas en gran medida por las condiciones que el Estado-
Nacién chileno ha impuesto principalmente a través de aparato juridico —

administrativo y econémico.

A nivel general se puede sefialar que los lof son espacios o unidades territoriales
basicas fundamentales de la organizacion social tradicional mapunche y que en
muchos casos se delimitan por accidentes geogréficos significativos adquiriendo el
nombre de las fuerzas y cualidades del lugar delimitados por estos accidentes
geogréficos, y, como estos espacios son habitados por personas se les denominan al
conjunto de personas que habita ese espacio territorial como lof che (conjunto de fiiren
o familia emparentadas patrilinealmente). Junto con esta unidad social aglutinante
tenemos otra que dentro de la identidad territorial de Xuf Xuf ayudan a conformar la
estructura social territorial, las cuales son los Rewe y Ayjarewe. Estas dos udltimas
formas de organizaciones sociopoliticas comparten un trasfondo religioso y ceremonial
muy importante, por lo que podriamos sefalar que la organizacién social mapunche en

este caso se articula en torno a valores culturales de orden moral y espiritual.
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El Lof de Utligentu, se conoce asi debido a la existencia de “arbustos chicos, como
mawiza (monte), llamado Utlg y que antiguamente cubrian ampliamente el area.
Respecto del nombre de este lof che, proviene de esa caracteristica puesto que al
llevar ese nombre de las especies silvestres mas abundante en el lugar (hoy en dia
muy escasa) este adquiriria mayor fuerza. Dicho lof limita al norte con el lof
Piwjeuniuim; al sur con el estero Jewpeko y el lof Pichi wigkul; al este con el Fundo
Santa Margarita; al oeste con el lof Jewpeko. Este lof tiene importancia ceremonial en
la actualidad dada a la existencia de un espacio ceremonial (gijatuwe) que también es
un rewe activado en tiempo relativamente reciente (1996). En éste lof hoy se
encuentra inserta la Reduccion y comunidad juridica Mateo Antén N° 1590 conformada
por mas menos 60 familias. En dicha reduccién y lof es donde compartimos con una
aziimiwkiilechi che (Maria Cabral), un fiitache (Segundo Quidel) y un Nizol Logko
(José Quidel).

El Lof Piwjelfiim, su significado alude a un “bolsén de pajaros”. En efecto, este lugar
estd relacionado a un sitio en el cual anteriormente existia mucha vegetacion, especial
para albergar diversas especies de aves silvestres. Este lof limita al norte con el lof
Futakura; al sur con el lof Utiigentu; al este con el lof Kajfulafken, al oeste con el lof
Futakura. En este lof es donde se encuentra la kimin che (Marta Huencho de Carril)
quien nos hizo un gran aporte en tanto conocimiento. En éste lof hoy se encuentra

inserta la Reduccién y comunidad juridica Pedro Carril N° 1648.

Lof Pirkunche, su significado alude a la gente del norte (pikum= norte y Che =gente).
Lleva ese nombre por un antiguo logko que vivia en ese lugar, muy cercana a la
ciudad de Cajon y, que participo en la guerra con el Estado chileno en lo que hoy
malamente se conoce como la “Pacificacion de la Araucania”’. En dicho lof, es donde
compartimos con un wewpife (Segundo Aninao) que nos compartié sus conocimientos
y reflexiones. Dicho lof en la actualidad, tanto la reducciéon como la comunidad juridica

han conservado ese nhombre.

En estos contextos es donde se llevo adelante el trabajo de investigacion
compartiendo con algunos agentes educativos mas significativos desde una
perspectiva del conocimiento mapunche (kimin che, azimiwkulechi che y wewpife) y
que cumplen distintas funciones sociales segin sus habilidades — conocimientos y

linajes.
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5. Explicacién de las estrategias metodoldgicas que fueron utilizadas

Todas las reflexiones parten de la base de que para efecto de potenciar el andlisis de
una realidad compleja, como es la realidad socio religiosa, fue necesario articular
métodos y técnicas en el proceso de investigacion. Las informaciones se recopilaron
mediante entrevistas semi-estructuradas, en profundidad, donde ademés se llevé a
efecto una mesa redonda mapunche para contrastar, confrontar y validar las
informaciones recopiladas a partir de los agentes educativos. Estas técnicas
permitieron al investigador obtener mejores informaciones para su posterior analisis.
Las unidades de analisis se plantean en cuanto a espacios, metodologias y contenidos
propios mapunche que entran en juego en la socializacién del nifio donde se produce
la ensefianza aprendizaje y se adquieren habilidades, destrezas y otros tipos de
competencias que le serviran (al nifio) para un buen desempefio en su vida social,

politica, cultural, religiosa, educativa, etc. En este sentido, las estrategias fueron:

- Insercion y familiarizacion con la kimin che, la azimiwkulechi che y wewpife,
mediante la negociacion reciproca.

- Entrevistas formales, informales y en profundidad semi-estructurada con la kimin
che, azimuwkilechi che y wewpife.

- Participacién directa en la mesa redonda, donde se encontraron presente los

agentes educativos mencionados.

6. Técnicas

Las técnicas designaron las formas e instrumentos de recoleccibn de datos vy
operaciones posteriores de clasificacién, contrastacion, entre otros. Se escogié la
técnica de entrevista en profundidad, complementada con la mesa redonda mapunche

y enriquecida con el glixam (conversacion) con los distintos agentes educativos.

Estas técnicas nos permitieron conocer las percepciones, conocimientos e ideas que
los agentes educativos de los lof, pertenecientes al rewe de Utligentu y Pirkunche,
tienen con respecto a la socializacién de conocimientos, respecto a los distintos
aspectos del quehacer del individuo mapunche, y que hicieron posible aportar con
algunos elementos para la regeneracion de un curriculum propio mapunche no

escolarizado.

En este sentido, el investigador no sélo estuvo dentro sino en parte fuera, es decir,
estando dentro fue necesario mantener una identidad variable y diversa para no

romper con el equilibrio de un investigador que intenta ser neutro. Es asi que el
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investigador aqui precisé tener conciencia de estar investigando y no quedarse solo
viviendo la cultura y para eso, es donde cobré cuerpo el juego intencional de la

entrevista.

6.1 Glxam (conversaciones) con los agentes educativos

La lengua mapunche (mapuzugun) es un sistema de comunicacion verbal y
herramienta de estructuracién, construccion de conocimientos, representacion del
mundo y comunicacion entre los mapunche se constituyé en unos de los instrumentos
fundamentales no sélo para el ingreso en las practicas socioculturales y religiosas,
sino también, para ejecutar las diversas estrategias de interaccién en el acceso y
socializacién de conocimientos mapunche. Ademas, a través de éste, se accedio al
entendimiento e interpretacién de los grandes conceptos que se entregaron, cargado
de altos contenidos, simbolismos, significados y sentidos socio religiosos, filosoficos y

culturales cuando éste se convertia en un lenguaje ritual.

En tanto expresion oral, el gixam se transformd en una estrategia y método que
encerrd el sentido del didlogo y conversacion con matiz de un tipo de discurso
mapunche que trae al presente lo sucedido en el pasado, conocimientos que han
socializado los ancianos, normas, sucesos histéricos y actuales del lof, donde, por una
parte, se mantuvo una comunicacion fluida entre los interlocutores (agentes e
investigador), y por otra, se entregaron contenidos con grandes cargas de sentidos y
significados culturales de ensefianza mapunche. Por tanto, el giixam exigié una actitud
de atencidn, escucha y observacion de parte del receptor (investigador) para tomar
conciencia del desarrollo del contenido cultural, la concepcién del mundo en su
relacibn hombre — dimensiones espaciales, hombre - elementos de la naturaleza y

entre personas, cada unos con sus particulares caracteristica propia de su az*.

El gixam por parte de los agentes fue utilizado para orientar, aconsejar, entregar
ciertos valores, patrones de comportamientos, para dar a conocer un tipo de
pensamiento, una intervencion frente a lo que se estd haciendo, en tanto individuo y

colectivo del lof, rewe, ayjarewe que lo requerian. A través de él se transmitié un alto

22Az, es la caracteristica de ser y de vivir de todo ser existente en la naturaleza, en el caso de las
personas es producto del kipan, kipalme y tuwiin. El kipan se entiende como la ascendencia
consanguinea de caracter ancestral, el kiipalme como la ascendencia de las personas en dos lineas, una
paterna y otra materna, emergiendo de esa unién una caracteristica particular propio de ese nucleo
familiar y el tuwiin que ademas de tener una relacion con los espacios de los cuales proceden las
personas, también tiene una relacion con los antepasados que se han ido de este planeta, permite tener
un conocimiento del lugar de origen territorial de los antepasados y sus actuales familias extendidas, y a
partir de ellos se sabe con qué persona se esta interactuando y cuales son sus caracteristicas para
poderla educar, corregir y encaminar hacia un buen pensamiento.
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contenido del mapunche kimin y mapunche rakizuam (pensamiento mapunche)

cargado de significado cultural y filoso6fico, segun la situacién que lo amerito.

Asi, el gixam como metodologia y técnica se realizé en dos niveles de situaciones
comunicativa: La primera, se dio de manera directa, es decir cara a cara entre el
investigador y el agente socioeducativo; la segunda, grupal (mesa redonda
mapunche), donde la situacion comunicativa se dio entre el investigador y los agentes
educativos involucrados. Esta técnica permiti6 tener un mayor acercamiento,
confianza, confidencialidad, involucramiento, respeto, etc., tanto para el agente
entrevistado como para el entrevistador e intercambios de opiniones (como transversal
en las otras técnicas utilizadas) siguiendo las normas culturales. Teniendo presente
que en toda conversacién existe un equilibrio de revelacion y ocultamiento de
pensamientos e intenciones. Sin embargo, esta técnica permitid con naturalidad la

conversacion, puesto que se sirvio de elementos, contexto cultural y social.

6.2 Taller — mesa redonda cultural mapunche

Este taller de discusion, validaciéon y/o contrastacion correspondio a formas de
conversacion grupal (glixamkawin) utilizando como instrumento de comunicacion el
mapuzugun, formalizada en base a un guion predisefiado por el investigador. Por
tanto, la conversacion formal (gtiixamkawin) se llevo a efecto en la mesa redonda
mapunche, donde éste tuvo importancia en el contexto de la profundizacion, validacion
y/lo contrastacion de informaciones socioeducativas y culturales relevantes. Esta
técnica se expres6 fundamentalmente en el contexto de las discusiones con los
miembros educativos mapunche, actores en el proceso de la investigacion. La mesa
redonda se constituyé en una conversacion grupal desde una perspectiva mapunche,
es decir, fue un guxamkawin donde con naturalidad surgieron las distintas
percepciones que los actores en tanto agentes educativos expresaron, discutieron y

consensuaron.

6.3 Entrevista en profundidad con agentes educativos

Para llevar adelante esta accion se debi6 “tener en cuenta que la entrevista
corresponde a una situaciéon particular y que las representaciones de los actores que
en ella se manifiestan puede no ser las que subyacen a la interaccién observada en

otros lugares” (Hammersley y Atkinson 1994:134).

Es asi que para nuestra investigacion esta entrevista individual y en profundidad se

caracteriz6 por una intensa indagacion y preguntas abiertas sobre el tema de los
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conocimientos socio religiosos y las socializaciones tradicionales mapunche en el
territorio de Xuf Xuf y, por su caracter delicado, que por una u otras razones no se
podria acceder a las informaciones profundas, fue de vital importancia la utilizacion del
mapuzugun mediante el glixam. Por tanto, éste siguié “el modelo de una conversacién
entre iguales, y no de un intercambio formal de pregunta y respuesta” (Taylor y
Bogdan 1996: 101).

Esta técnica, basada en la conversacion cara a cara, entre el informalismo y el uso de
un guion mas o menos estructurado permitieron indagar las mas o menos profundas
informaciones de las realidades socio religiosas, educativas y culturales. Las
entrevistas semi-estructuradas se realizaron segun se iba recogiendo las
informaciones, de las dudas y preguntas que iban surgiendo en el proceso
investigativo. Las mismas se desarrollaron en algunas ocasiones en privado, cuando el
y la agente se encontraba sélos (una vez, en el caso del wewpife y azimiwkuilechi
che) y en algunas ocasiones cuando en su casa se encontraban otras personas ya sea

su grupo familiar (todos los agentes involucrados) y/o vecino (en el caso del wewpife).

En algunos de los casos fue dificil encontrar el momento en que los agentes
dispusieran de tiempo para dialogar mediante el gixam, aun cuando se fijaba una
fecha y un momento determinado con anticipacién; en las comunidades y grupos
familiares surgian imprevistos. Esta situacion llevaba a que nuevamente se acordara

una fecha y momento determinado para regresar.

Dicha técnica se realizé en mapuzugun como medio para acceder al mundo de
representaciones conceptuales y valoricas entre aquellos agentes relevantes desde el
punto de vista del manejo de &reas especificas del conocimiento y la norma cultural
mapunche. Al ser realizado en mapuzugun utilizando el gixam desencaden6 una
relaciébn de hechos, narraciones de experiencias, conocimientos, percepciones, etc.,
introduciéndose una serie de preguntas como una forma de conducir la entrevista,
donde ésta jugd un papel preponderante en la direccibn y ordenamiento de las
intenciones del investigador, siguiendo el sentido natural del gixam, donde el
investigador es uno mas. Estas entrevistas fueron grabadas en cintas magnetofénicas
y sb6lo algunos conceptos que involucraban un alto contenido de simbolismo,

significado y sentido sociocultural fueron registrados en la libreta de campo.
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7. Indagacién documental

Esta indagacién tuvo como objetivo proveerse de informaciones escritas que existen
sobre el pueblo mapunche, especificamente referidas a los conocimientos, saberes
socio religiosos y la socializaciébn como sistema de educacion propia. Este fue un largo
proceso de trabajo de indagacion, acceso y lectura, iniciAndose con el proceso de la
elaboracion del proyecto de investigacion y culminando con la redaccion final del

documento.

El analisis de las documentaciones recopiladas contribuy6 a la contextualizacién
sociocultural y religiosa, a la especificidad de algunos conceptos para su mejor
fundamentacion y al proceso de triangulacion de los datos recogidos en el trabajo de

campo.

8. Instrumentos

Los instrumentos de investigacion se utilizaron para estimular las ideas
proporcionando de esta manera, las informaciones directas recogidas a través de las
entrevistas en profundidad a la poblacién objetiva, viendo e indagando cémo ellos
viven las practicas socio religiosas, la socializacion de los conocimientos y valores
culturales mapuche. En este sentido se elaboraron guias de entrevistas para la kimin
che, la aziimiiwkiilechi che del rewe de Utuigentu y el wewpife de Pirkunche, donde se
canalizo la investigacion impidiendo de esta manera, la dispersion y la atomizacion de

los aspectos que fueron trabajados.

8.1 Libreta de campo

Este instrumento fue una libreta pequefia de bolsillo que fue muy interesante al tenerlo
presente en todos los momentos, aun cuando se crey6 que el dia de trabajo habia
finalizado. Ademas, me permitio registrar acontecimientos en momentos no tenido en
cuenta. Es decir, la libreta de campo estuvo presente en todos los momentos, incluso
en los tiempos donde se creia que era de descanso, donde ya no se trataba sobre el

tema, en conversaciones cotidianas, familiares y de recreaciones.

La libreta de campo permitid registrar los eventos menos esperados donde
aparecieron elementos que fueron importantes para el trabajo de la investigacion,
puesto que sin este instrumento no seria posible recoger algunas de las reflexiones y
conocimientos que generaron los agentes socioeducativos en los momentos

imprevistos.
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8.2  Aparatos tecnoldgicos o de apoyo
8.2.1 Radio grabadora

La grabadora se ha convertido en un valioso apoyo en todos los momentos en que se
llevaron a efecto las recopilaciones de datos. Este aparato permiti6 grabar las
entrevistas y la mesa redonda que se realiz tanto con la kimiin che, la azimuwkuilechi
che y el wewpife. Como bien se sabe, es mas que complicado tomar por manuscrito
todas las informaciones que revelan los informantes en el momento de los hechos, por
tanto, la grabadora facilitd este proceso. Sin embargo, en las primeras entrevistas del
primer trabajo de campo, una dificultad con la que se tropezd fue el no haber probado
con anticipacién en que condiciones se encontraba dicha maquina, por lo que al
momento de la grabacion, la grabadora no se encontraba en buenas condiciones de
funcionamiento, sin ser percatado por el investigador, lo que llevé a que una entrevista

no se pudo recuperar.

8.2.2 Maquina fotografica

Fue importante este aparato, porque permitié fotografiar algunos eventos en los cuales
se llevaron adelante la investigacién constituyéndose como uno de los registros de

evidencia para la investigacion.

9. Procedimientos para larecoleccién de datos

Para desplegar nuestra investigacion se necesitd de etapas que nos llevaria a la
obtencion de datos y vivencias mediante registros de informaciones que se
constituyeron en insumo importante para el presente trabajo. El poder averiguar a los
agentes educativos con funciones distintas dentro de las distintas comunidades desde

una mirada mapunche, y poder conseguir sus confianzas, se requirié de tiempo.

El primer trabajo de campo realizado en los lugares de origen de los investigadores, se
llevo adelante durante el segundo semestre de formacion, en los meses de octubre 25,
hasta noviembre 23 del 2004. Durante ese periodo se realizé una investigacion
denominada “El logko como productor y transmisor de conocimiento en el lof Utiigentu,
dentro del territorio de Xuf Xuf’, esta investigacion nos permiti6 por una parte,
adentrarnos a la comunidad, empezar a conocer y comprender la realidad
socioeducativa y su tratamiento dentro de los lof. Por otra parte, ha permitido dar
cuenta de la presencia de otros agentes educativos lo que llevé a reorientar el tema de
investigacion considerando a otros agentes socioeducativos existentes en otros lof

anteriormente sefialados.
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El acercamiento inicial desarrollado en el trabajo de campo fue complementado con el
segundo trabajo de campo realizado en tres lof anteriormente mencionado, iniciandose
el 02 de mayo y culminando el 03 de junio del 2005. Precisamente, en este periodo fue
donde iniciamos el trabajo de recoleccion de datos referido a nuestro tema de tesis,
por lo que se desarrollé un plan de trabajo para organizar, distribuir el tiempo en
semana y visitar a los diversos agentes educativos involucrados como agentes

informantes y su familiarizacion.

En este proceso de recoleccion de datos fue necesario tener conciencia de revisar
bien y analizar si los instrumentos propuestos para la investigacion eran coherentes y
validos en ese contexto sociocultural, verificar si era necesario complementar para el
logro de las obtenciones de mas y mejores datos, lo que en mas de una ocasion se
produjo. Sin duda, las experiencias de trabajos anteriores nos han demostrado la
importancia de volver a escuchar las grabaciones y revisar las anotaciones diarias
para identificar aspectos débiles 0 aquellos que son necesarios volverlos a profundizar

para lograr obtener las informaciones requeridas con mas detalles.

Las fechas que nos propusimos para la investigacion fueron de gran rigurosidad para
obtener la mayor cantidad de informacién posible y por lo complejo que resulta ser el
tema, para lograr llegar a los objetivos planteados. Una vez concluida la etapa de
recoleccion y obtenidas las informaciones, procedimos a su procesamiento. Este

consto de dos momentos principales; uno de ordenamiento y otro de sistematizacion.

Durante el ordenamiento de la informacion se procedié a la trascripcion de las
entrevistas con detalles tanto de la kimin che, el wewpife, la aziimiwkulechi che y un
futache. Asimismo, se organiz6 y ordend las anotaciones realizadas por el observador.
La sistematizacion de la informacion consistio en el reordenamiento de las mismas, en
dos pasos. En el primer paso se procedié al ordenamiento de acuerdo al peso que
tiene la informacién al interior de cada unos de los objetivos. El segundo paso se

realizé una sintesis de esa informacion ya clasificada.

10. Nuestras dificultades y logros

Unos de los obstaculos principales y mas relevante fue el hecho de ser el investigador
un agente socio religioso y politico del lugar. Este hecho no permitié al investigador
alejarse de la realidad socioeducativa y religiosa en la que se encontraba investigando
Yy no poner en practica la capacidad de extrafiamiento, despertando curiosidad para

descubrir elementos novedosos. Esta situacidon ha llevado a realizar un trabajo de
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mayor rigurosidad para agudizar la percepcion, tratando de ver la realidad tal cual es.
Este fendmeno persiguié al investigador hasta el fin de su trabajo de sistematizacion.
Sin embargo, la ventaja fue captar los sentidos y significados de las acciones de los

contenidos que fueron entregados por los diferentes agentes socioeducativos.

Otro de los obstaculos fue el que los agentes educativos mantenian una cierta
desconfianza en entregar sus conocimientos, por temor de que una vez mas se mal
use sus conocimientos para beneficio personal y econdmico, como muchos otros
investigadores han hecho con los agentes mapunche. Esta situacién ocurrié en los
primeros momentos de contacto, a pesar de que el investigador pertenece al mismo
territorio y es uno de los agentes socio religioso; aun asi, los agentes educativos
mostraron cierta desconfianza por tener malas experiencias con personas de la misma
sangre (mapunche). Sin embargo, esta situacion fue desapareciendo en la medida en
que el investigador fue dejando claro los objetivos de su investigacion y como ésta
contribuiria a las distintas comunidades existentes en el territorio y a la Organizacion

territorial Ayjarewe de Xuf Xuf.

Los prejuicios fueron otro de los elementos obstaculizadores que se presentaron al
momento de entrar en el terreno de la investigacion e indagacion de los
conocimientos, valores éticos, creencias de las practicas socio religiosas y
posteriormente, explicarlos reflexivamente. El hecho de ser parte del mismo territorio,
de compartir las practicas socio religiosas, culturales y de poner mucha atencién en los
factores negativos en ocasiones anteriores, tanto de las practicas, valores éticos y
patrones conductuales me ha llevado a presuponer y prejuiciar muchos de los eventos.
Estos factores se constituyeron en cargas obstaculizadores que me persiguieron tanto
en la entrevista en profundidad, mesa redonda y analisis de la informacién, puesto que
no permitieron poner atencion a las particularidades de muchos de los elementos,

dandolos por hecho que era de conocimiento comun y conocido.

Poco a poco estos factores fueron siendo superados ayudado y apoyado por el
profesor guia, quien con ojo de extrafiamiento colaboré para expulsar estos factores

negativos que mantenia el investigador.

El logro mas beneficiario de la experiencia vivida en terreno, es ante todo, la
acumulacion de experiencia, ya que no hay nada mejor que vivenciar las realidades
socioculturales y religiosas para formarse, transformando en conocimiento la
experiencia que se ha acumulado. Esto se convierte finalmente en uno de los pilares

de la autoformacion, puesto que el hecho de poder reflexionar sobre su propia practica
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siempre es fuente de aprendizaje y de mejoramiento; cuando en cada uno de nosotros
la practica logra hacerse experiencia, nos brinda multiples aprendizajes que modifican

y enriquecen nuestros conocimientos y desarrollan nuestras capacidades.

Otro de los logros que también es muy importante dar a conocer, se refiere a la
importancia de expresarse ante otros (agentes educativos, autoridades tradicionales,
sus comparieros y profesores), que sin duda, también conlleva formarse. Cuando uno
se pone en situacion de tener que expresar a otros para comunicar, se ve obligado a
dar forma, a formular lo que a menudo estaba latente, poco claro. Muy seguido surgen
en ese momento preciso muchas ideas que no hubiéramos imaginado jamas unos
minutos antes. Las diferentes experiencias vividas en terrenos por parte de los
compafieros, contribuyen también a ver las cosas de otra manera y por consiguiente, a
aprender, asi como las opiniones, sugerencias, comentarios de parte de los profesores
y compaferos que es una mas de las riquezas. Esta diversidad de formas y
pensamientos permite confrontar visiones y vivencias diferentes, siendo una de sus
riguezas. Ya que mientras mas versiones tenemos, mas oportunidades de aprender
tenemos. Ademas, dar a conocer el trabajo en terreno es por una parte, descargarse
de la experiencia vivida, tomar distancia precisando la emocién y el conocimiento
adquirido para poder emprender nuevamente con creatividad, sin encerrarse en la
simple repeticién, y por consiguiente, poder continuar auto formandose. De igual
manera colabora de forma directa a la autoformacion de los demas compafieros. En la
medida en que la experiencia se cuenta y se interpreta desde lo vivido, permite que
cada uno retome a su vez su propia experiencia y la mire con 0jos nuevos, con una

mirada mas atenta sobre algunas cosas, mejorando asi su propia autoformacion.

11. Consideraciones éticas

Para obtener las informaciones se necesité de previas conversaciones con los agentes
educativos informantes, aquellos que serian los gestores de esta investigacion. Es asi
como se tuvieron en cuenta el ser transparente con los agentes educativos como una
de las condiciones basica, dandoles a conocer el proyecto y la intencionalidad que
persigue. Posteriormente, ser respetuoso y transparente tanto con los actores como
con las informaciones obtenidas, puesto que ellos han depositado su confianza en el
investigador. Ademas, fue necesario tener en cuenta el principio de reciprocidad,
conceptualizado en mapuzugun como gijaymawin o wdioltun zugu y que se
encuentra muy presente en los agentes educativos involucrados; si los actores
investigado entregaron informaciones también fue necesario llevar y entregar

alimentos no perecible ya sea para compartir en el momento o bien dejarselo para
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ellos como signo de retribucion conocido como gijaymawin “yo te doy, pero tu también
me das”. En el mismo sentido, otro aspecto es compartir experiencias que les puedan

servir a ellos en tanto sujeto individual como colectivo llamado “wifiowdltun zugu”.

Otra de las consideraciones éticas es sefialar que no podemos evitar que en toda
investigacion, tanto en su analisis como en la interpretacion de los datos haya una
carga de subjetividad de parte del investigador, con la intencion y necesidad de
sistematizar y construir una vision personal de la realidad investigada. Sin embargo,
se tratd de ser lo mas neutral posible para realmente hacer un aporte significativo al
territorio y contribuir como un trabajo académico serio en el marco institucional del
PROEIB Andes.
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CAPITULO L.
MARCO TEORICO

Para hacer referencia sobre los conocimientos socio religiosos y la practica de
ensefianza de estos conocimientos a los nifios y niflas en el escenario familiar y del
lof, intentaremos desde la teoria, definir algunos conceptos. Concientes de que
muchos de los conceptos provienen de la ciencia occidental o fueron construidos para
los indigenas con ojos ajenos, se intentard redefinirlos desde la concepcion
mapunche, las nociones de: educacion, educacion indigena, socializacion y
reproduccion cultural, conocimiento - saber, conocimiento socio religioso, educacion -

escuela, y, curriculum.

1. La Educacién

Toda sociedad y pueblo socializa y educa a sus nifios/as y jovenes, es decir, a las
nuevas generaciones segun los principios y valores éticos culturales que lo orientan.

Emile Durkheim sefiala que:

La educacion es la influencia que ejercen las generaciones de adultos sobre
aquellos que todavia no estan preparados para la vida social. Su objeto es
estimular y desarrollar en el nifio un cierto niumero de estados fisicos, intelectuales
y morales que le son exigidos tanto por la sociedad politica en conjunto, como por
el medio particular para el que el nifio esta destinado especificamente... (Durkheim
citado por Lundgren, 1992:17)

Tal definicibn hace hincapié en lo social y politico donde el nifio se desenvolvera
durante su vida, estimulandolo con ciertos mecanismos y dispositivos que le son

exigidos en el contexto de su desenvolvimiento sociocultural y politico.

Para Vygotsky (1987:187 en Baquero), la educacion puede ser definida como:

El desarrollo artificial del nifio. La educacién es el dominio ingenioso de los
procesos naturales del desarrollo. La educacion no sélo influye sobre unos u otros
procesos del desarrollo, sino que reestructura, de la manera mas esencial, todas
las funciones de la conducta... La educacidn posee un rol inherente a los procesos
de desarrollo. El desarrollo es en estas condiciones un proceso artificial. (Vygotsky
citado por Baquero 1996:105-106)

La intervencién educativa resulta inherente a los mismos procesos de desarrollo
regulandolos de acuerdo con sus caracteristicas... tal concepcion permite situar a
la practica pedagdgica como una practica de gobierno del desarrollo y constitucion
de los sujetos implicados en ellas. (Baquero 1996: 151-152)

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

Un proceso de transformacion de vida conjunta con una orientacion definida por la
manera de vivir de esa persona que actla como padre o maestro. En este
proceso, el nifio se transforma en un tipo de ser humano u otro segun el curso del
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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, propésito de vida, y asuntos de la existencia material y
espiritual. Expresado en otras palabras, la educacién 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)

Ambas citas conciben la educacion centrada en el aprendiz como un dominio astuto de
los procesos naturales del desarrollo (psicofisico) y un proceso de transformacion o
reestructuracion de la vida en su conjunto de la persona (conductuales), bajos ciertas
orientaciones de quienes educan, siendo esta inherente al ser humano, puesto que la
educacion tiene que ver con el alma, la mente y el espiritu como una manera “integral”
de formacién de la persona, como Unico, completo y capaz de educar y educarse;
perfeccionando sus conocimientos para hacer frente a las necesidades de su sociedad

como lo sefala Fauré Edgar, al plantear que la educacion en los individuo:

...es perfeccionar sus conocimientos... constribuir a su propio desarrollo... para
hacer frente a las necesidades de sus sociedades y ofrecerlas las potencialidades
maximas de una colectividad educada. (1978:219)

Esta concepcién de educacion centrada mas en los conocimientos y saberes que
desarrolla la persona en tanto individuo particular dentro de su estructura cognoscitiva
no es solo producto de accion individual, sino son construcciones, recreaciones,
distribuciones y validaciones en un contexto sociocultural donde el individuo conoce,
hace, convive y se relaciona, como lo plantea Mario Rodriguez, al sefialar que la

educacion:

...esté directamente relacionada con los procesos de produccion/construccion, re-
creacion, validacion, circulacién y uso de los saberes y conocimientos. Por tanto,
es parte central de los procesos de acumulacién, desnivelacion, distribuciéon y
apropiacién de los mismos. (Rodriguez 1997:115)

Para Gustafson (1996), la educacion es aprender a ser y prepara para un entorno. A
manera de complementar esta concepcion, la UNESCO encara el siglo XXI tratando

de entender los cuatro pilares de la educacion.

Como sefiala el Informe Delors, aprender a conocer, aprender a hacer, aprender a
vivir juntos y con los otros, y aprender a ser. (Monclus y Saban 1997:9)

Estas dos concepciones de educacion se acercan mas a la concepcion que tiene la
sociedad mapunche con respecto a lo mismo. Sin embargo, cada unos de los pilares
que sostiene la educacion va a depender de la interpretacion de acuerdo a la
concepcion del mundo, de la vida y las intencionalidades que cada sociedad

culturalmente tenga.
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Segun Jaume Trilla (1993) la educacion es entendida como:

...una realidad compleja, dispersa, heterogénea, versatil... La multiplicidad de
procesos, sucesos, fendbmenos, agentes o instituciones que se ha convenido en
considerar como “educativo” presenta tal diversidad, después de lo mucho o poco
gue se pueda decir de la educacion en “general. Se impone establecer clases,
diferenciarlas segun tipos, separarlas, ordenarlas, taxonomizarlas. Se impone, en
definitiva, parcelar el universo de la educacion. (Trilla, 1993:21-22)

El autor reconoce que la educacion es una realidad compleja, heterogénea y versatil,
donde intervienen multiplicidades de elementos, sefialando ademas, que se parcela el
universo de la educacién. Desde esta perspectiva, a la educacion para la sociedad
occidental y particularmente para el Estado chileno se le afiade adjetivo o se diferencia
tipo de educacion segun algunas especificidades del sujeto que se forma o educa. Asi
encontramos expresiones como educacion formal, no formal e informal, esta Ultima,
como aquella entregada por la familia y, la formal entregada por la escuela, entendida
como la escolarizada y, que se encuentra ligada al Estado-Nacién. “El Nivel Basico 1
(NB1) se caracteriza fundamentalmente por el comienzo de la vida escolar, lo que
conlleva muchos cambios en el mundo de los educandos, ya que se inician en un
camino de enseflanza formal, que significard& un grado mayor de exigencia”
(Huenchullan 2005:12).

La visibn del Estado nacional y sus politicas no pueden ser separadas de la
planificacién educacional, puesto que la educacion ha sido cada vez mas una funcion
del Estado, siendo éste el patrocinador, el que autoriza y certifica la educacion. Asi la
educacién en Chile que orienta la Reforma Educativa “se basa en los principios de la
Constitucion politica, en la Ley Organica Constitucional de Ensefianza y en el
ordenamiento juridico de la Nacién, asi como en la Declaracion Universal de los
Derechos Humanos y en las grandes tradiciones espirituales del pais” (Cafiulef

1998:153-154), persiguiendo como fin dltimo:

El desarrollo moral, intelectual, artistico, espiritual y fisico (de las personas),
mediante la transmision y el cultivo de valores, conocimientos y destrezas
enmarcados en nuestra identidad nacional, capacitdndola para convivir y participar
en forma responsable y activa en la comunidad. (Ministerio de Educacion de Chile
= MINEDUC, 1999:5)

La finalidad de la educacién en Chile apunta al desarrollo de la personalidad del
alumno y su capacidad para el desempefio adecuado en su medio social a través del
aprendizaje de los contenidos minimos obligatorios bésicos que todo nifio/a debe
recibir para lograr competencias minimas, como traduccion de las intencionalidades

del Estado chileno que persigue:
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Ofrecer a todos los chilenos la posibilidad de desarrollar plenamente todas las
potencialidades y su capacidad para aprender a lo largo de la vida, dotdndolos de
un caracter moral cifrado en el desarrollo personal de la libertad; en la conciencia
de la dignidad humana y de los derechos y saberes esenciales que emanan de la
naturaleza del ser humano; en el sentido de la trascendencia personal, el respeto
al otro, la vida solidaria en sociedad y el respeto a la naturaleza; en el amor a la
verdad, a la justicia y a la belleza; en el sentido de convivencia democratica, el
espiritu emprendedor y el sentimiento de la nacion y de la patria, de su identidad y
tradiciones. (MINEDUC 1999:7)

En la propuesta de la Reforma Educativa de 1996 se plantean desafios para lograr
competencias y habilidades basicas, centradas en la realidad sociocultural del
educando y responder a la modernizacién de la educacién, donde se introducen

nuevos criterios. Asi la reformulacién de objetivos se centran en:

Educar a cada nifio en el limite superior de sus capacidades, proporcionandole un
ambiente y los medios adecuados para el pleno desarrollo de su personalidad
(adquisicion de valores, conocimientos, habilidades y habitos de trabajo
requeridos)

- Transformar al nifio en persona competente para valerse por si mismo

- Poner al nifio en condiciones de aprender a aprender. (Huenchulaf y Melipil
2003:30)

Por tanto, en los objetivos se refieren a la preparacion del nifio para enfrentar
situaciones de la vida real, siendo el nifio y la nifla el responsable de su propio
aprendizaje, es decir, es responsabilidad del nifio aprender y no de otros actores como
profesores, u otros. Es asi que, segun el MINEDUC (1999) los desafios que se han
planteado para lograr la modernizacion de la educacién son fundamentalmente tres:

e Superar la extrema pobreza, asegurar iguales oportunidades en el acceso a la

educacion.
e Desarrollo competitivo entre educacion y crecimiento econémico.

e Modernizacion de la sociedad.

La educacion en tanto funciones y acciones educativas es definida desde la
comprension que tenga cada sociedad sobre la concepcion del mundo, de la vida, sus
intencionalidades con respectos a las futuras generaciones y su proyeccién cultural,
como por ejemplo, podemos mencionar la educaciéon desde lo occidental, desde los
indigenas, desde lo mapunche u otras sociedades culturalmente distintas. Desde esta
perspectiva, la educacion mapunche es entendida para algunos autores no indigenas

como:

La educacion mapuche consistia preferentemente en ejercitar la memoria, el culto
por los detalles, la precisién al describir las caracteristicas de los objetos y
situaciones. El mapuzugun se caracterizaba por una riqueza descriptiva de una
enorme variabilidad. El nifio era educado en la descripcién detallada de los cerros,
de los animales de un corral, de las plantas y diversos elementos que formaba la
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vida cotidiana. Clasificacion compleja e interminable iban educando al joven
mocetdn en la cultura... (Bengoa 2000:68)

Duran, T y Catriquir, D. (1997), sefialan que en la educaciéon mapunche:

...el proceso de “ensefianza aprendizaje en cuanto a las funciones especificas
debian asumirse y desarrollarse aspecto como el: glinezuam (observacion),
rakizuam (reflexion, pensamiento), zuam (practicas manuales y mentales),
tukulpan zugun (recordar, hacer la sintesis)”. (1997: 151)

En esta concepcion de educacion mapunche que plantean los autores encontramos la
relacion mas cercana de la educacién con la cosmovision, donde llegan a
experimentar un determinado comportamiento humano con la naturaleza, enmarcado
en una modalidad de formacién integral que tiene su explicacion en los significados y
el sentido de la realidad del mundo con que la sociedad mapunche forma a sus nuevas

generaciones, preservando con ello, la particularidad de su cultura.

Desde estas representaciones, la educacion mapunche consiste en preparar al che
(persona) para su vinculacion e interaccion con el entorno, que se mueva en las
normas mapunche, que se relacione de una manera especial con los elementos de la
naturaleza, siendo la familia el sustento principal y determinante en la formacién de la
persona de acuerdo a su az particular especifico y modelo de persona que persigue
cada grupo familiar presente en el lof y rewe®. Es decir, se proyecta, se recrea
mediante evocaciones el az de sus antepasados, se protege, reproduce el kiimpen
(origen, esencia de ser) para seguir dando continuidad a su az y no producir un
desequilibrio en su esencia de aprender a conocer, aprender a hacer, aprender a vivir,
convivir y relacionarse con otro (s) y, de aprender a ser, mediante la adquisicion de
conocimiento de acuerdo a las especificidades y modelo de persona propio de su

kimpefi, principalmente en lo social, educativo, politico y religioso.

Asi, la educacion mapunche o mapunche fii kimeltuwiin se entendera como un sistema
estructurado socioculturalmente y siendo estos estructurados por el sistema,

involucrando a los 4 pilares que plantea la UNESCO, salvaguardando con algunas

BLof; es un espacio territorial propio que conforma la estructura territorial sociopolitica de acuerdo al
ordenamiento mapunche, conformado por lof che (grupos de familias), es decir por unidades basicas
fundamentales que estan constituidos por flren o familia y que se delimitan por accidentes geogréaficos
significativos, adquiriendo el nombre de las fuerzas y cualidades del lugar delimitados por estos
accidentes geograficos. En la actualidad estd conformada por un conjunto de comunidades producto de
las reducciones de tierras y validadas por la ley indigena N° 19.253 y que muchas veces es confundido
con la comunidad.

Rewe; es un concepto muy amplio y complejo donde confluyen muchos elementos, entre ellos es un
elemento de identidad tanto individual como colectivo, un simbolo religioso, social, cultural y politico,
podria representar ademas, las dimensiones espaciales. Es el espacio central del jejipun, gijatun,
kamarikun donde se concentran todos los elementos utilizados en la ceremonia. Se designa asi al
espacio sociopolitico constituido por uno o mas Lof y dirigido por un logko o Nizol Logko.
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especificidades propia de la cultura como una forma de reproduccion, re-generacion,
re-creacion y produccion cultural en su: aprender a conocer, aprender a hacer,
aprender a vivir, convivir y relacionarse con los elementos de la naturaleza y aprender
a ser en y con todos ellos, de acuerdo a su kipan, kipalme y tuwin (kimpef). Es
decir, el proceso educativo no es exclusivamente del che, sino éste se educa en y con
los elementos naturales, siendo también, los elementos de la naturaleza agentes
educativos, pues los elementos de la naturaleza en tanto fuerzas y duefios de
espacios ecosistémicos revelan conocimientos y saberes especificos ya sea para
poder saldar una relacibn quebrantada por la persona, profundizar ciertos
conocimientos medicinales en el caso de la o él machi que son educados por los
duefios y fuerzas naturales que hicieron posible su ser y hacer como machi con una
funcién especifica dentro de la sociedad y el universo, donde se les transmiten los
conocimientos mediantes revelaciones y suefios. La educacién mapunche se funda en
la concepcion de que todo ser es incompleto, por tanto, hay una necesidad de
relacionarse, comunicarse de manera reciproca, solidaria y complementaria con el otro
(persona o elementos de la naturaleza) y los otros (todos los elementos de la
naturaleza, incluido el che). La educacion para el mapunche es una forma paciente de
cultivar para que brote el ser y criar para que se haga che eny con los elementos de la
naturaleza, como otro ser distinto que tiene sus propias particularidades vy

especificidades.

La idea de cultivo significa un proceso de esmero cotidiano y permanente de
preparacion, de tratamiento, de alimentacion, de cuidado, de proteccion a través de
procesos profundamente afectivos de crianza. Asi, la vida en su conjunto no se crea ni
se descubre, sino se cria, como también lo plantea Ticona (2005). En la idea de cultivo
de la persona mapunche se espera lograr que ésta llegue a desarrollar el “rakizuam”,
es decir, fortalecer, potenciar en ella la capacidad de reflexion para que vaya
construyendo aprendizajes por si sola y tenga la capacidad de ir adecuandose a las
diversas situaciones y contextos en que se desenvuelve. La educacion mapunche
parte de que todos los momentos y elementos del proceso educativo son diversos, son
espacios de gijaymawiin®*, manteniendo y potenciando las diferencias y lograr del
espacio, un espacio comun que permita la convivencia equilibrada entre diferentes

elementos vivientes que conforman el waj mapu (universo).

Es decir, la educacién mapunche es un proceso de transmision, re-generacion, re-

creacion sociocultural y cosmoldgico, por medio del cual se hace, se conoce, se

T4 me das y yo también, como una especie de negociacion y/o pacto solidario de manera constante y
permanente.
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convive y se es, mediante la reproduccion, produccién y perfeccionamiento de lo

social, transmitiendo la cultura a las siguientes generaciones para llegar a ser persona

(un tipo de persona) segun su az kiipan, az kiipalme y az tuwin de la vida del mundo

mapunche. También, es un proceso permanente de adquisicion, incorporacion,

interiorizacion, perfeccion de conocimientos, saberes, desarrollos de habilidades y

preparacion, dotando a las personas de mecanismos y herramientas para hacer frente

a las necesidades y desafios que le ofrece su entorno sociocultural y cosmoldgico en

tanto individuo y en tanto colectivo en el mundo mapunche.

Caracteristicas de la educacién | Caracteristicas de la educaciéon Mapunche.
Occidental.

- La educacién desde el occidente, es | - En cada proceso de lleva adelante ritualidades para
mas pragmética, es decir, la | lograr éxito, siendo asi bien encaminado y concluido la
educacién se basa de la corriente | accion educativa.

positivista, por tanto, busca las |- Es integradora, holistica y ciclica, donde intervienen
consecuencias practicas de los | todos los elementos en los procesos educativos como

conocimientos y pensamientos,
poniendo el criterio de verdad en su
eficacia y valor para la vida, sin
mediar ritualidades religiosas algunas.
- Esta concepciéon de educacion es
segmentaria, diferenciadora,
centralista 'y  excluyente.  Asi,
desmenuza y categoriza las ideas, las
acciones, los fendmenos y las cosas.
- La educacioén occidental estandariza
y homogeniza los criterios de calidad
y nivel de vida, definiendo Ila
importancia de necesidades
ineludibles en todas las culturas,
poniéndole asi, una especie de
cimiento basico para todos.

- En el proceso educativo todos los
agentes trabajan bajo un mismo
objetivo e intencionalidad,
encerrandose en eventos
presenciales formalizados, donde se
tiene un relativo control del proceso
educativo.

principio de inclusibn y la incompletabilidad,
permitiendo ir al encuentro del y los otros diferentes,
por ello, ninguna dimensién y actividad de la vida esta
separada de las otras, por tanto, se abre a multiples
formas de aprender.

- El proceso educativo mapunche contiene un proceso
permanente entre momentos individuales, grupales y
colectivos. Estos momentos, no necesariamente se
encuentran organizados secuencialmente, sino que se
adeclan y readectan constantemente a los
requerimientos del proceso.

- Los espacios grupales permiten transmitir 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.

- En el proceso educativo mapunche las personas no
necesariamente trabajan sobre lo mismo, se
desarrollan aspectos diferenciados pero
complementario entre si, y enriqueciéndose todos en
el intercambio.

- El proceso educativo no se encierra en eventos
presenciales formalizados sino que se abre a la
cotidianidad. En la cotidianidad es donde se realiza la
totalidad de la persona, con sus vivencias singulares.

Entendiendo la educacién desde estas caracteristicas occidentales, desde la vision

mapunche, expresadas principalmente en

las personas adultas y autoridades

tradicionales, no parece ser la alternativa para lograr la relacién armoniosa, de diadlogo

constante y complementario con la naturaleza, sino la desestabilidad natural y social.
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Desde la perspectiva mapunche se educa al che bajo los principios de reciprocidad e
igualdad en condiciones (no como iguales, sino como diferentes), persiguiendo como
fin dltimo la formacion para la vida en relacion armoniosa y complementaria con los
distintos elementos de la naturaleza (duefios y fuerzas del agua, del monte, del cerro,
etc.), con sentido y significado de ser y vivir en el universo de acuerdo a su az
(caracteristica de ser propio), como uno mas de los elementos naturales, para asi
lograr la tranquilidad espiritual, siendo éste, un individuo que continuamente esta
pensando, reflexionando, sintiendo, desarrollando saberes, acumulando experiencias,

etc., de acuerdo al orden establecido socio culturalmente.

Se educa para reproducir los elementos y factores de la sociedad y cultura mapunche
como necesarios para una vida armoniosa y fundamental. En la actualidad la
educacion mapunche o mapunche fi kimeltuwlin apuntaria a regenerarse en la
generaciéon de conocimientos propios bajo los principios de complementariedad,
igualdad y reciprocidad que le permita al sujeto mapunche “liberarse de la condicién de

objeto y genere el poder politico de ser para si mismo” (Castrillon, 2000:236).

La educacion occidental y su sistema educativo escolarizado se han desarrollado bajo
principios y practicas que no se corresponden con los marcos culturales mapunche,
sus formas de saberes y conocimientos, entrando en contradicciones con las
dimensiones de la vida y su cosmovision, aun cuando se da importancia a la
diversidad y a su potenciamiento, pero a hombre de hacer de la emancipacion y del
conocimiento cientifico y/o critico, como quiera que se llame, adecuados para ella,

homogenizando las intervenciones educativas.

...cuando en los OF-CMO para el nivel basico (NB) da prioridad al deber que tiene
toda ensefianza de constribuir...a dos propositos... que convergen en la finalidad
de constribuir al desarrollo integral y libre de la persona, en un contexto econémico
y social que, por el nivel de desarrollo alcanzado, potencia las posibilidades de esa
libertad, creatividad, iniciativa y critica...guardando relacién con la politica general
gue busca la integracion plena del pais a la modernidad. (Cafiulef 1998:153)

Este planteamiento nos lleva a la relacion entre educacion, desarrollo, sociedad y el

papel que le corresponde al o los procesos educativos. Asi:

Un resultado central de la educacion moderna es la formacion de la persona como
un individuo auténomo, libre de los condicionamientos de la naturaleza, de los
lazos con su comunidad y exento de una relacibn con lo sagrado. Con la
pretension de la busqueda del progreso, el individuo autonomo rechaza al mundo
tal como se le presenta y lo concibe objeto de transformacion de acuerdo a sus
apetitos. Se trata de una concepcidon mecanicista, desacralizada y de sesgo
urbano, que privilegia el desarrollo de una actitud racional hacia la vida, heredera
de los ideales de la llustracion europea, que se encarna en la tradicion
educacional...en paises de América Latina. (Ishizawa J, 2002:5)
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Desde esta perspectiva, el proyecto desarrollista ha sostenido que es indispensable
que los miembros de la sociedad alcancen un determinado nivel educativo para
asegurar su desarrollo econdmico hegemonico y excluyendo las concepciones de
educacion y desarrollo que puedan tener los pueblos indigenas, especialmente

mapunche.

Se procura lograr aprendizaje que contribuyan positivamente a una variedad de
tareas e intereses personales y nacionales, entre ellos: la formacion para una
ciudadania mas activa; la promocion y ejercicio de los derechos humanos y los
valores democraticos; y la obtencion de competencias necesarias para facilitar la
insercion de los jovenes en el mundo laboral, productivo y de servicios, lo que
facilitara, a su vez, la mejor insercion del pais en los mercados mundiales.
(ob.cit:156)

Se entenderd por educacion como sistema estructurado socioculturalmente para:
aprender a conocer, aprender a hacer, aprender a vivir, convivir, relacionarse con otro
y los otros, y, a ser, de acuerdo a las especificidades y modelos de personas que
tengan cada sociedad, su concepcion del mundo y de la vida, para la perfeccion del
conocimiento, su desarrollo, perfeccion de las facultades mentales, intelectuales,
morales, conductuales-actitudinales de los nifios/as y jovenes, garantizandose la
continuidad de los pueblos y grupos sociales mdltiples en los distintos aspectos de la

vida (econdmico, social, juridico, educacional, medicinal, etc.).

Desde esta perspectiva, la educaciéon forma parte de lo que podriamos llamar el
elemento esencial de la cultura, es algo practico que constantemente se vive y se
enfrenta, de tal manera que le permite conocer, construir, transmitir, ubicandose en un
espacio y en un tiempo, dando cuenta de su origen, de su existencia y de sus
aspiraciones mas profundas. Por tanto, la cultura necesita de la educacion para poder
compartir la (s) experiencia (s) educativa (s) que de otra manera seria imposible ser
trasmitida a futuras generaciones; es decir, la cultura necesita expresarse socialmente
y ésta, la hace a través de la educacion; donde se conoce, aprende a hacer, se
relaciona con otro y otros y se es dentro de un determinado ambito social, cultural y

natural.

2. Educacion Indigena

La educacion indigena es un medio que permite no sélo la reproduccion de
instituciones socioculturales y religiosas donde se proyecta la concepcién del mundo,
los principios éticos, valores morales, practicas sociales y culturales propios de cada
pueblo, sino aprender a conocer, a hacer, a construir, a relacionarse con su préjimo y

otros seres vivos. “En este sentido la “cultura es conocimiento”, el conocimiento es
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“identidad”, es “Ser”. Por tal, la educacion tiene que ver con la identidad, con la

condicion y el modo de “Ser indigena” (Sanchez 2005:66).

La educacién indigena se desarrolla en un entorno sociocultural, siendo el territorio la
gran casa de formacion de personas, porque ahi es donde el nifio/a observa, juega,
participa de las practicas socioculturales, religiosas y es donde le son transmitidos los
conocimientos por diversos agentes educativos. En este sentido, los procesos de
transmision de conocimientos (o de acceso) no estan desligados de las practicas
culturales, siendo estos, dos elementos inseparables que dan cuenta del saber
conocer, saber hacer, saber relacionarse, saber ser y la reproduccion continua de la

sociedad indigena. Para Gustafson (1996):

La educacion propia [indigena] no esta enmarcada en el paradigma ensefianza
aprendizaje sino en la practica social, en la interaccion sociocultural de los nifios
con los adultos, de los ancianos con los adultos; trabajando, cazando, pescando,
viajando. Pero al mismo tiempo existen agentes especializados en determinados
campos como la salud, la caza, la representacion, en este escenario
multidiciplinario los pueblos indigenas aprenden, adquieren conocimientos,
habilidades y valores. (Gustafson citado por Sanchez 2005:67)

Esta educacion apunta a mantener el equilibrio en la relacion con todos los elementos
de la naturaleza (geh y newen) y con las dimensiones espaciales (wenu mapu —
espacio de arriba, ragifi wenu mapu — espacio que se encuentra entre el espacio de
arriba y el nag mapu-planeta tierra). Prepara al individuo para su relaciébn armoniosa
tanto con el waj mapu (universo que incluye todas sus dimensiones espaciales),
wajontu mapu (planeta tierra) y los ixo fij mogen (distintos tipos de vidas visibles y no
visibles). 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 funcion mas dentro del todo como universo.

Para la sociedad indigena la educacién se desarrolla en el universo total y
complejo como entidad sociocultural. En este sentido la educacién es cultura, “la
educacion es practica social”, es reproduccion y produccion creadora de la cultura
y la sociedad. (Sanchez 2005:67)

Para el caso mapunche la educacién se transmite por el gilamtuchefe (consejeros),
los fitakeche (ancianos), los wewpife, las o los machi, los logko, los y las riixafe, los y
las wiziife, etc., en el caso de los che, pero también existen elementos naturales o
divinidades que intervienen en la formacién de las personas, principalmente en el caso
de los epurume che (persona con capacidad de desdoblamiento entre el mundo
material y espiritual) como las o los machi, los logko, etc., siendo todos ellos los

kimelchefe y azimelchefe que preparan a las personas segun el az de cada aprendiz.
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La educacién indigena trasciende la mecanica relacion dual propia de la
educacion estatal que se mueve en los constructos sujeto-objeto; educado-
ignorante; educado-letrado. (ob.cit:66)

En la mayoria de la educacion indigena se transmiten los conocimientos del medio que
le rodea, al punto de sefialarse en detalle los elementos que lo constituyen “Los
mapuche antiguos tenian buenos conocimientos de todas las cosas existentes, sabian
nombrar las estrellas que brillaban en la boveda celeste, los péjaros y las aves que
vuelan en el aire; los animales que andan sobre la tierra y los diversos clases de
insectos, hasta los peces que nadan en el rio y en el mar. Ademas, conocian los
arboles y las plantas, hasta las piedras tenian su nombre” (Moesbach 2002:94-95).
Ademas, se transmite que la naturaleza y sus elementos actlian en concordancia a su
trato, por tanto, en la relacién de cooperacion, reciprocidad y complementariedad se

conserva la abundancia y beneficios mutuos y, por consiguiente, una vida armoniosa.

Para la racionalidad instrumental del Occidente la naturaleza estd a su servicio,
aprovechamiento y explotacién, en las comunidades indigenas tradicionales, la
naturaleza es un espacio de vitalidad diversa y fraternalmente ligada al ser
humano. Hay una necesidad de crianza mutua. Cuando esta vinculacion se
quiebra, se produce una anarquia en el cosmos que origina un desequilibrio
ecoldgico, social y espiritual. (Alvarez Ticuna 2005:15)

En la educacion indigena no se puede concebir la separacién o independencia total de
los elementos existentes en la naturaleza (geh, newen, incluida la persona), sino que
cada uno (tiene vida) se encuentra ligado y unido con otro, y la falta de algunos de
ellos produce la ruptura del equilibrio. Asi “la educacion indigena es una educacion
integradora y holistica donde los conocimientos son parte sustantiva de la practica
social y cultural del pueblo” (Sanchez 2005:66), pero también es ciclica, a diferencia
de la educacion occidental escolarizada que organiza la razon, parcializa y desmenuza
los conocimientos a ser entregados. Ejemplos; Comprensién del Medio natural y
social, Historia y Cs. Sociales, matemética, etc., ademas, los conocimientos se
transmiten a partir de causa, desarrollo y consecuencias, principalmente, los hechos y

sucesos a través de linealidad temporal. Torres (1993) sefiala que:

La ensefianza escolar se ha centrado tradicionalmente en el contenido de las
asignaturas, descuidando la ensefianza de las capacidades y habilidades
cognoscitivas que son indispensables para aprender; incluso de las mismas que
se reiteran en planes y programas de estudio, tales como: capacidad de
razonamiento, capacidad de autoaprendizaje, pensamiento autébnomo,
pensamiento critico, solucidon de problemas, creatividad, etc. (Torres citado por
Arratia et.al. 2003:3)

En el sistema educativo indigena no se hace la diferencia clara entre conocimientos

practicos y tedricos o entre conocimientos religiosos y aquellos que no asumen credos
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religiosos, pero el aspecto espiritual facilita una correspondencia que establece un
vinculo entre todos los conocimientos como algo vertebrador de la vida cultural. En
este sentido, se aprende para la busqueda permanente de un equilibrio (Que no
significa igualdad entre los elementos naturales, incluida la persona) espiritual entre el
mundo visible y no visible, arraigado en su espacio territorial para lograr un bienestar

colectivo y familiar.

Un elemento indisociable de la practica social como educacién, como cultura, es la
oralidad. La oralidad es la forma de expresidon que permite dar cuenta de la
historia, el pensamiento, la visién, filosofia de vida, la identidad, la cultura de los
pueblos indigenas. Otro elemento constitutivo y estructurante de la educacion
indigena es la relacion indivisible entre el territorio, la filosofia y la vision indigena.
No se puede comprender independientemente una de la otra porque todas ellas
estan indivisiblemente unidas y relacionadas entre si. En esta unidad el territorio
cobra importancia por cuanto es el fundamento de la conceptualizacion del mundo,
el contexto significativo de la practica social, de los procesos educativos culturales,
constituyéndose en si mismo materia de ensefianza. (Sanchez 2005:68)

Desde el mundo occidental se impone en definitiva, parcelar el universo de la
educacion como lo sostiene Trilla (1993), al sefialar que habria tantas parcelas
educativas cuantas clases de educandos fuera pertinente considerar. Asi, por ejemplo,
encontramos educacion infantil, educacion de adulto, educacion femenina, educacion

familiar, escolar, institucional, etc. (1993: 22-23)

Sin embargo, los hechos educativos en tanto funciones y acciones educativas son
definidas, como ya se dijo, desde la comprension que tenga cada sociedad sobre la
concepcion del mundo, de la vida, sus intencionalidades. Desde la perspectiva
occidental los hechos educativos que accionan fuera del sistema educativo tradicional
escolarizado son considerados o se encuentran dentro de la parcelacion del universo
educativo llamada “alternativa”, como en el caso de los pueblos indigenas de
Colombia. Alun cuando para los propios pueblos indigenas la conceptualizacién de
educacién sea desarrollada desde la comprension que tienen sobre la concepcion del
mundo, de la vida y sus intencionalidades, conceptualizandolo para el entendimiento
del otro no indigena como “etnoeducacion” o educacion desde lo propio, que para la
sociedad occidental, ésta se plantea como una educacion alternativa al sistema
educativo tradicional escolarizado como una respuesta mas viable por parte de los
indigenas, ante la situacién educativa impuesta y descontextualizada principalmente
en mano de la iglesia y el Estado o bien, ejerciendo el derecho de hacer educacion

desde sus propios sistemas educativos.

En este sentido, en un principio “las comunidades exigieron el derecho de contar con

profesores pertenecientes a sus comunidades y conocedores de su cultura. Afios
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después, las organizaciones comenzaron a desarrollar programas propios de
educacioén indigena, que luego se llamarian de Educacién Bilinglie y hoy, Educacion

Bilingtie Intercultural y Etnoeducacion, entre otros” (Rojas, 2000:5).

Se entiende por “etnoeducacién”: a “un proceso social permanente que parte de la
cultura misma y consiste en la adquisicién de conocimientos y el desarrollo de valores
y aptitudes que preparan al individuo para el ejercicio de su pensamiento y de su
capacidad social de decision, conforme a las necesidades y expectativa de su

comunidad”?.

Finalmente, se entenderd por “educacidon indigena” al sistema estructurado
socioculturalmente como una forma de reproduccién y produccién cultural, a aprender
a conocer, aprender a hacer, aprender a vivir, convivir y relacionarse con otro y con los
elementos de la naturaleza y aprender a ser, en y con todos ellos (como vidas diversas
que intervienen en el proceso educativo), de acuerdo a las especificidades y modelos
de personas que tenga cada sociedad, para regenerar, reproducir, re-crear la vida
sociocultural y perfeccionar el conocimiento no para el dominio, transformacién de la
vida y del mundo, sino para integrarse a ella, relacionarse mediante dialogo con los
elementos de la naturaleza de manera reciproca, solidaria y complementaria, no como
iguales, sino como diferente dentro de un espacio comdn que permita la convivencia
equilibrada entre diferentes. Ademas, es garantizar la continuidad de los pueblos y
grupos sociales multiples en los distintos aspectos de la vida (econémico, medicinal,
educativo, etc.), siendo la educacién integradora, holistica y ciclica que permita el
desarrollo, perfeccibn de las facultades mentales, intelectuales, morales,
conductuales-actitudinales de los nifios/as y jévenes de acuerdo a la concepcion de

cada sociedad con la incorporacién de la cotidianidad.

3. Socializacién y reproduccion cultural

La socializacion es un proceso complejo y permanente; ésta Ultima caracteristica
amplia la socializacion mucho mas alla de la nifiez, siendo ésta un proceso que se da

mientras la persona viva como lo sefialan Vasquez y Martinez (1996):

Un proceso de adquisicion 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 interaccion social para establecer lazos sociales... procesos a través
de los cuales el nifio construye su identidad social y llega a ser un miembro
auténomo de los grupos a los que pertenece. (1996:48-49)

“Lineamiento general de educacion indigena, Bogota, MEN, 1987, citado por Bodnar, (1990:52).
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Berger y Luckman sefialan que en la construccién social de la realidad “no sélo
vivimos en el mismo mundo, sino que participamos cada uno en el ser del otro”
(1979:165) y sefalan que:

Solamente cuando el individuo ha llegado a este grado de internalizacion puede
considerarse miembro de la sociedad. El proceso ontogenético por el cual esto se
realiza se denomina socializacién, y, por lo tanto, puede definirse como la
induccion amplia y coherente de un individuo en el mundo objetivo de una
sociedad o en un sector de él. La socializacién primaria es la primera por la que
atraviesa en la nifiez; por medio de ella se convierte en miembro de la sociedad.
La socializacién secundaria es cualquier proceso posterior que induce al individuo
ya socializado a nuevos sectores del mundo objetivo de su sociedad. (idem:166)

Estos autores sostienen que en el desarrollo de la socializacion se distinguen dos sub-
tipos: En el contexto mapunche actual, la primera se puede entender como aquella
socializacion recibida en la casa y la familia, siendo esta la mas importante para el
individuo vy, la segunda, aquella recibida en la escuela. Por tanto, esta forma de
concebir a la socializacion no tiene mucha relacion con la sociedad mapunche cuya
institucion principal es la familia nuclear quienes socializan los conocimientos
apropiados a sus aprendices propio del origen familiar al que pertenecen, reforzados
por el contexto sociocultural (familia extendida, lof, rewe) y natural mapunche, distinto
a las sociedades occidentales industrializadas, donde los nifios tienen pocas
relaciones con el contexto sociocultural tan importante para la educacion mapunche.
La realidad mapunche en el proceso de socializacién cultural del mapunche kimiin es
un proceso especifico y particular, donde soélo se tratara de la transmision de
conocimientos y saberes socio religioso mapunche continua, permanente vy
significativa en su contexto sociocultural y natural, porque el nifio/a nace dentro de
esa estructura, donde no existe para él o ella dos tipos de socializacién como lo
sefialan Berger y Luckman (1979), sino es un todo integrado, donde “el ardid de la
socializacién consiste en convencernos de que las descripciones que acordamos

definen los limites del mundo real” (Aristizabal 2000:220).

La socializacién de y en los individuos es permanente e inherente a toda la vida, pues
este marcara en los individuos la identificacion, conservacion, adaptacion o sustitucion

de su cultura. Uccelli sefiala que la socializacion es:

El proceso complejo y permanente de adscripcién 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. (1996:54)

La socializacion sea como sea es una fuente de continuidad social y/o de

discontinuidad potencial. Para el caso mapunche la socializacién es un proceso de re-
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produccion, re-generacion, re-creacion del pasado en su aprender a conocer, aprender
a hacer, aprender a vivir, convivir, relacionarse con otro y con los elementos de la
naturaleza, y, aprender a ser, en y con todos ellos (como vidas diversas que
intervienen en el proceso se socializacion), por razén de la adquisicion de
conocimientos de acuerdo a las especificidades, modelos de personas propios de
cada az y una produccion de lo nuevo, mediante las estructuras sociales reproductoras
(familia, sociopolitico, religioso, educativo (aziimelchefe, kimelchefe), etc.). Asi, tanto
la re-produccidn, re-generacion, re-creacion del pasado implica crecimiento y cierta
transformacion, preservando algunas caracteristicas fundamentales que son la base

de la identidad cultural.

La transmisién de los conocimientos mapunche es multiple y diferenciada, tales como
conocimientos sobre hierbas medicinales y sus funciones, conocimientos politicos,
histéricos, de relaciones parentales, juridicos, conocimientos socio religiosos, etc.,
(siendo este Ultimo tratado para su analisis) variando en los distintos espacios
territoriales, agentes socioculturales y religiosos, como se sefiala en el siguiente

testimonio:

...hay muchos conocimientos sobre las cosas mapuche, aparte se encuentran los
conocimientos de las machi, los conocimientos de las bawentuchefe, los
conocimientos de los wewpife. (azimuiwkilechi che Maria Cabral, mesa redonda
27/05/2005)

Una de las caracteristicas particulares y especifica de la socializacion de
conocimientos mapunche es tener en cuenta el andlisis de su kiipalme que es la
descendencia consanguinea hasta el segundo grado respecto de la linea materna y
paterna, y que muchas veces se lo confunde con el kiipan que es la familia ancestral
cuyo az representa la esencia del ser de esa familia y por ende, del che como
individuo. No obstante, se requiere mayor profundidad respecto de la relacion de
ambos conceptos (kiipalme y kiipan) esenciales para el desarrollo del che individual y
colectivo. Alli se encuentran los primeros indicios que nos permiten explicar su
comportamiento segun su az, los contenidos y valores a ser transmitidos para su
formacion, ya sea para modificar sus conductas o reforzarlas como una forma de
induccién. Asi “la herencia del cacicazgo exige que los hijos de los loncos sean

educados de una manera especial” (Bengoa 2000:68).

...existe el kiipalme y, dentro de este, sabemos como es la persona, que az tiene,

y entonces es por eso que nosotros conocemos los kiimeke che como nor che
(persona correcta) y los pekanke che (persona con malos pensamientos y
actitudes), entonces encontramos dos tipos de personas, aquellos que tienen
buenos pensamientos y aquellos que tienen malos pensamientos, eso es lo que
encontramos en el kiipalme y el tuwiin... (José Relmucao, taller wenteche 2003)
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Aqui podemos distinguir dos cosas; la primera, tiene que ver con las caracteristicas
particulares (destrezas y habilidades) del ser de la persona en tanto individuo Unico, y
la segunda, con la forma de ser y de actuar del individuo (con buenos o malos
instintos) como producto de dos kipalme o aportes sanguineos: la patrilineal y
matrilineal que son determinantes en la posicion del che tanto dentro de la sociedad

mapunche como en su caracteristica particular para acceder al mapunche kimun.

La ensefianza del huerquén puede ser analizada como el sistema preferencial de
transmisién del poder guerrero (cacicazgo) a los hijos de los loncos; era en cierta
manera la forma de transmision de la “alta cultura mapuche”...El huerquén “es un
mensajero, generalmente un hijo de un cacique entrenado por este para
memorizar y repetir un mensaje sin olvidar el tono de voz, movimientos y otros
matices del mensaje dado por el cacique; luego es trasmitido al interesado sin
perder palabra alguna. (Guevara, citado por Bengoa 2000:68)

La definicion que Berger y Luckman (1979) entregan coincide en lo general de lo que
se entiende por socializacién, pero no asi en lo especifico al diferenciarlo en dos tipos,
constituyéndose asi como referente para ver y analizar la realidad mapunche en el
proceso de socializacion cultural del mapunche kimin como proceso especifico y
particular. La socializacién entregada por la familia y la entregada por el lof y rewe, se
han percibidos como dos momentos artificialmente creados para diferenciar la
socializacién de los primeros afios de vida, ain cuando esta socializacion es
permanente, con la socializacién posterior continua e infinita a la que esta sujeta el
individuo mapunche gue vive y se relaciona socio culturalmente, concordando con los
gue plantean Vasquez y Martinez (1996), y, Uccelli (1996), con la especificidad

planteada en la definicion.

Es decir, la socializacion del mapunche kimiin se efectla constantemente y durante
toda la vida del individuo. El che jamas termina de saber y conocer, donde existen en
cada persona algunos conocimientos mas profundos que otros y especialistas sobre
algunos conaocimientos y practicas que responden al az del che en tanto individuo y
grupo familiar. La socializacién responde a la re-produccion, re-generacion, re-
creacion del pasado sociocultural- cosmolégico y una produccién de lo nuevo que esta
relacionada con el poder, el conocimiento y las bases morales de la adquisicion social

e integracion a ella.

Finalmente, la socializacion se podria definir como un proceso complejo de re-
produccion, re-generacion, re-creacion del pasado en su aprender a conocer, aprender
a hacer, aprender a vivir, convivir, relacionarse con otro (s), aprender a ser, en y con
todos ellos, y la adquisicion de conocimientos de acuerdo a las especificidades,

modelo (s) de persona (s) propio de cada sociedad, segun concepcion de vida, del
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mundo que se tenga y una produccion de lo nuevo, (que implica crecimiento y cierta
transformacién) con el cuidado de la preservacion de ciertas caracteristicas

fundamentales que son la base de la identidad cultural y proyeccion sociocultural.

La reproduccién cultural en idea de Bourdieu y Passeron (1996:17) es entregar al

individuo un “cierto capital cultural®

y... un conjunto de postura con respecto a la
cultura... mediante una accién pedagogica”, pero también se da en las relaciones
socioculturales y con la naturaleza que el individuo establece, y “que hacen que el
capital vaya al capital y que la estructura social tienda a perpetuarse” (Bourdieu
1997:33), por tanto, la reproduccion cultural es una forma de perpetuar el capital
cultural, donde “la reproduccion de la estructura de la distribucion del capital cultural se
lleva a cabo en... las estrategias [que establecen] de las familias” (idem). En la
sociedad mapunche no solo se reproduce, también se re-genera, se re-crea y se
produce el capital cultural, la concepcion del mundo y de la vida para perpetuar su
capital cultural y su ser social. Para ello se crean modos y mecanismos para lograr la
perpetuidad del capital cultural, aun cuando ésta sufre modificaciones vy
transformaciones en el transcurso del tiempo. Las principales instituciones que
impulsan la reproduccion cultural mediantes diversas estrategias, entre ella la

educativa, siguen siendo las familias.

Por reproduccion cultural mapunche se definird basandonos en ideas de Bourdieu y
Passeron (1996) como la entrega al che de un conjunto de capital cultural en tanto
cumulo de relaciones realizadas por este grupo humano como proceso de
acumulacion, regeneracion, recreacion, produccion e inclusibn de otros saberes y
conocimientos resignificado desde la cultura y de postura con respecto a su cultura
mediante diversas estrategias, entre ella la educativa como accion pedagégica, donde
la reproduccion de la estructura de la distribucién del capital cultural se lleva a cabo
mediante estrategias que establecen las diversas familias mapunche de acuerdo a su
kimpenf para perpetuar su capital cultural (no en el sentido totalitario como lo plantea
Bourdieu, sino también vinculando lo sociopolitico y cosmolégico) y su ser social. Esta
reproduccion la podemos entender como formas de transmision de conocimientos,
saberes y practicas culturales que un grupo posee, ya sea con respecto a la
cosmovision, a la religisiodad, a los juegos, a la medicina, etc. Estas se convierten en

capital cultural que “presenta propiedades derivadas de su caracter incorporado, ya

2g| capital cultural en ideas de Bourdieu (1997) son conjuntos de habitus que las personas van
adquiriendo permanentemente, es decir, son conjuntos de formas especificas, practicas y maneras de ser
que va adoptando la cultura validandose por la instituciones sociales y religiosas.
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gue su acumulacién implica la interiorizacion del trabajo pedagdgico de inculcacion y

asimilacion de un orden especifico a lo largo del tiempo” (Téllez 2002: 75).

Sin embargo, Pierre Bourdieu expresa que la familia le traspasa el rol de la
reproduccion cultural a la escuela, y ésta como institucién “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”
(Téllez 2002:98) ayudando a distribuir el capital cultural en tanto proceso de
acumulacion, regeneracion, recreacion, produccion e inclusion/exclusion de otros
saberes y “que 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.” (idem:203-204). La
familia mapunche no solo le traspasa el rol de la reproduccion cultural, sino ademas, la
re-generacion, re-creacion del pasado en su aprender a conocer, aprender a hacer,
aprender a vivir, convivir, relacionarse con otro y con los elementos de la naturaleza, vy,
aprender a ser, en y con todos ellos, segin concepcién de vida y del mundo que se

tenga.

Si se parte de la idea que la institucion escolar es la encargada de distribuir esos
saberes equitativamente, por encima de las diferencias sociales, sexuales, étnicas,
ésta “tiende a la reproduccion del sistema cultural dominante y de las relaciones
sociales que lo hacen posible" (idem:98), nos hace pensar que la escuela y sus
acciones a través de practicas y formas de ensefianzas tiende a moldear a los nifios
socio culturalmente distintos que asisten a ella, y por consiguiente, a l10s grupos socio
culturalmente distintos, con la finalidad de crear una cultura igualitaria, propia de la

sociedad occidental y ser parte de un Estado Nacién.

Al ser asi, la institucion escolar desconoce las distintas formas y funciones que
corresponden a los diversos sistemas educativos propios de cada pueblo, forjando una
concepcion de educacion de la cultura occidental homogénea y, por tanto, distinta a lo
que acostumbra practicar y transmitir, en este caso, la sociedad mapunche. Es
importante fijar la mirada en el concepto de educacion y escuela que se hace desde la
sociedad occidental y su ciencia, donde muchas veces se analiza la educacién ligada

a la escuela. Asi:
Como concepto, actividad y profesion, la educacién escolarizada ya tiene una
definiciébn cultural: corresponde a la cultura occidental predominante que

desmenuza, segmenta y categoriza las ideas, las acciones y los seres. Asi mismo
partimos de nuestra vision de la sociedad global, de la sociedad nacional, con sus
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valores, con sus clases, con su Estado, y nos obsecamos en adecuarlo mejor a
realidades étnicas existentes o en facilitar la participacién o integraciéon de las
etnias en el molde nacional. (De Zutter 1991: 68)

Es aqui donde es necesario resaltar qué esta ocurriendo con la reproduccion cultural
en los nifios/as mapunche tanto en su familia como en la comunidad, donde existen
estructuras, cumulos de conocimientos, saberes, practicas socioculturales, religiosas y
acciones pedagoicas, desvaloradas y subordinadas por las instituciones de Estado
(conciente y asumida por los miembros de la familia mapunche) y que muchas de
ellas, con la Reforma Educativa y la incorporacién del Sistema de EIB han sido
llevadas a la escuela, asimiladas en el aula y como consecuencia, modificandose en
las estructuras mentales de los nifios (as) mapunche su concepcién del mundo y por
consiguiente, sus practicas socioculturales y religiosas. Los que nos hace pensar si es
otra forma de dominacion, intentando agregar un parche en el curriculum nacional o
como medio de control que la escuela desarrolla para llevar a cabo las politicas

educativas estatales.

Si retomamos lo que plantean Berger y Luckman (1979) con respecto a la
socializacién, la familia sigue siendo la principal institucion que impulsa la re-
produccion, como dicen los autores, pero en la sociedad mapunche no soélo es la
familia nuclear (padres e hijos), sino también la familia extendida (abuelos y tios), el
contexto sociocultural y natural, como el lof, rewe, etc. que impulsan no solo la
reproduccion sino ademas, la re-generacion, re-creacion del pasado en su aprender a
conocer, aprender a hacer, aprender a vivir, convivir, relacionarse con otro y con los
elementos de la naturaleza y aprender a ser, en y con todos ellos, de acuerdo a la
concepcion de vida y del mundo sociocultural mapunche. Por tanto, es necesario
desescolarizar la idea de educacién, reconociendo y valorando el sistema de
educacioén propio que existia ante de la irrupcion del Estado chileno y la intromision de
la escuela en territorio mapunche y que aun existe en una forma resquebrajada, con el
fin de perpetuar el capital cultural mapunche, donde la regeneracion de un curriculum
propio mapunche no escolarizado se constituiria en un mecanismo para lograr la

perpetuidad de ese capital cultural mapunche.

Desde esta perspectiva, la educacion y su sistema educativo propio se verian como
fundamentales, principalmente por dos razones: “por una parte, la que defienden que
la educacion es una de las vias privilegiadas para paliar y corregir las disfunciones de
las que se resiente el modelo socioeconémico y cultural vigente y, por otra, las que

sostienen que las instituciones educativas pueden ejercer un papel decisivo en la
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transformacién y el cambio de los modelos de sociedad de los que venimos
participando” (Torres 1996: 13).

4. Conocimiento y saber

Para hablar de socializacién, es importante saber qué se socializa. Para lo cual,
aparecen los conceptos de conocimiento y saber. Para Rodriguez (1997) es entendido

de la siguiente manera:

Entendemos por saber las imagenes y orientaciones que asumimos en nuestra
vida cotidiana para explicar el mundo y actuar ante la multiplicidad de situaciones
que se nos presenta en el cotidiano. (1997:112)

En los saberes que poseen las personas, cuenta con el ingrediente especifico y
particular de ese saber de quien lo transmite o posee, por tanto, tiene menor
credibilidad que el conocimiento, sin embargo, las mayorias de las personas actla en

su practica cotidiana con sus saberes. Asi para Heller, Agnes:

La vida cotidiana es la vida del hombre entero, o sea: el hombre participa en la
vida cotidiana con todos los aspectos de su individualidad [podriamos decir mejor
de su singularidad], de su personalidad. En ella se ‘ponen en obra’ todos sus
sentidos, todas sus capacidades intelectuales, sus habilidades manipulativas, sus
sentimientos, pasiones, ideas, ideologias. (1985:39)

Estos saberes al desarrollarse en la cotidianidad son predominantemente practicos y
concretos, guidandose por criterios de validez de accidbn mas que por criterios de
coherencia de argumentacion. Los saberes se ligan a la totalidad de la persona, ya

gue en la cotidianidad no se actta con la especificidad.

Entre los saberes hay cierta especificidad. Dichos saberes tienden a ser
especializados por quienes lo practican; que hasta la actualidad se ha
reveladocomo algo incontrovertible en todas las culturas; ejemplo, un curandero
sabe mas de plantas medicinales que alguien que no lo es, pero no
necesariamente se da una acumulacién que facilite el ejercicio del poder... o la
mujer que accede a menos espacios de capacitacion que el varén pero, cuando
éste se ausenta, ella los suple sin dificultad, lo que significa que tuvo acceso a su
saber. “El saber circula y se distribuye mas faciimente que el conocimiento”.
(Rodriguez 1997:114-115)

En el primer ejemplo que sefiala Rodriguez concuerda cuando Heller, Agnes (1985)
sefala que en la vida cotidiana las personas ‘ponen en obra’ todos sus sentidos, todas
sus capacidades intelectuales, sus habilidades manipulativas, etc., pero en el caso
mapunche, el o la machi (médico tradicional) que sabe sobre hierbas medicinales y
que su funcién es buscar el origen y la causa de cualquier enfermedad e indicar el
tratamiento a seguir y/ o la ceremonia a realizar. Sea cual sea el tratamiento que

necesite el paciente, la tarea del o la Machi es buscar el equilibrio integral de la
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persona para su bienestar, ello implica el aspecto espiritual, social, psicoldgico y fisico.
Este no pasa a ser un saber, sino un conocimiento especifico de la persona sobre
hierbas, enfermedades y tratamientos. Las personas comunes saben algunas plantas
medicinales que sirven y se usan para algunos tratamientos de dolores simples (de
estbmago, de cabeza, etc.) y que son de conocimiento comun, cotidiano o casero, a
ellos se le podria considerar saberes, o0, en el caso del segundo ejemplo que da el

autor. Por su parte, Chipana sefiala:

Entendemos por saber el conjunto de conocimientos, experiencias, pensamientos,
valores y modo de relacidon que establecen las culturas y/o las personas. Por lo
tanto, también se puede inferir que existen saberes que pertenecen a los diversos
grupos sociales, étnicos y culturales. En el mundo indigena, los saberes siempre
los asociamos a la sabiduria. (2002:14)

Se entendera por saber, todas las orientaciones y cosas practicas que realiza el che
en su saber hacer en su vida cotidiana y que puede ser transmisible porque se funda
en razones compartibles por cualquier persona, concordando con lo que plantea
Rodriguez (1997), donde no existe mayor profundizacién, argumentacion, explicacion,
especificacion y agudeza que se tiene sobre las cosas, percepciones, imagenes y
orientaciones que asumimos en nuestra vida cotidiana para explicar el mundo y actuar

ante situaciones que se nos presenta en la cotidianidad.

El saber mapunche también se entendera como la definicion anterior, con la
particularidad y especificidad de que es una creacion simbélica colectiva e involuntaria,
solidificando las experiencias histéricas vividas por los antepasados, influyendo en la
concepcion del mundo y siendo influenciada por esta, en la configuracién de las

cogniciones, afectos, principios, valores y conductas.

El conocimiento es la capacidad humana por conocer en detalle las cosas y tener
argumentacion especifica sobre su funcionalidad para su explicacion. Si bien las
personas en tanto individuo son las que conocen y nadie puede conocer por uno u
otro, el conocimiento, también es una construccion grupal como se sefiala:
La creacién grupal de conocimiento es...el ejercicio individual y colectivo de
saberes. Me parece que estamos poco acostumbrados a esa “creacion colectiva

de saberes”. Pensar, actuar y crear no son las mismas cosas pero... no ocurren
aislados. (Nogueira 2001:14)

O bien:

El conocimiento se va creando de manera “individual y colectiva complementando
la espontaneidad y cumplimiento de herencia cultural antigua”. En una definicion
mas filosofica se podria (quizas) denominar... elaboracién como “pensamiento-
creacion-y conocimiento”. (idem:12)
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Siendo asi, el conocimiento surge del hacer, es decir, lo que se aprende es lo que se
hace cuando la persona participa de una actividad determinada, en esa medida el
conocimiento que surge de esa practica es un conocimiento que podriamos llamarle
conocimiento del saber hacer. Ademas, el conocimiento es una construccion vy

creacion constante y permanente que no se cierra en su rigurosidad como se sefiala:

Nuestra creacion de conocimiento puede ejercerse como cobertura amplia; es
decir, el conocimiento creado no es cerrado en su rigurosidad, no es determinista
en su historicidad, no se restringe a la metodologia que adopta, no se deja
encajonar dentro de la empiria en que se elabora. (idem:17)

Los conocimientos son practicas, observaciones, establecimiento de hipotesis,
creacion-recreacion de conocimientos a partir de saberes multiples. “La persona
discute consigo mismo y discute con otras personas la corporalidad de la propia
exponencia; al hacerlo, ejerce sefias y codigos variables de la comunicacion” (Lopez

2001:18), asi podemos anclarnos en la siguiente concepcion:

Entendemos por conocimiento las significaciones y constructos que elaboramos
las personas para explicar el mundo y actuar en él. Por tanto, el conocimiento es
producto de una accidn sistematica y organizada que permite la elaboracion de
abstracciones. (Rodriguez 1997:112)

Los conocimientos tienen un caracter mas sistematico y organizado, tienden a ser
principalmente explicativo y argumentativo. Actdan en el campo de lo especifico,
requieren de un recorte de la totalidad de manera que se pueda generar la
especificidad. (idem:113)

Visto el conocimiento desde esta perspectiva se entiende que solo las personas son
sujetos activos de esas significaciones y constructos que se elabora, poniéndose como
el centro y Unico ser que esta en permanente bisqueda como necesidad de conocer
no solo para explicar el mundo y actuar en él, sino ademas, para su exploracion y
explotacion. Los conocimientos al ser mas recortados o especializados, también son
estratificados. Ejemplos; conocimientos empiricos, conocimientos hermenéuticos,
conocimientos criticos y conocimiento l6gico matematico. Y, siendo todos ellos con
caracter argumentativo y verificado en la praxis, para su validez.
Para la validez de los conocimientos es muy importante su irrefutabilidad

argumentativa y empirica, en cambio los saberes se validan méas por su
verificacion préactica. (idem:114)

Sin embargo, es necesario considerar lo que se plantea a continuacion:

La practica se refiere al hecho en si, a lo que uno hace, a la accion.

La experiencia se refiere al actor, a su forma de vivir la acciéon, a lo que aprende
de ella.

A partir de la practica se puede producir conocimiento por la lbégica del
razonamiento que estudia lo que sucedid.
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La experiencia produce conocimiento a través de la confrontacion: a través de las
reacciones, de los impactos que tiene la practica sobre el actor, sobre lo que éste
creia o sabia. Es decir que existen diversas formas de aprender de la practica. (De
Zutter 2002:2)

Los conocimientos son descripciones del mundo que los individuos aprenden a través

del proceso de socializacion. Para Gustafson y Maurial (2002:1)

El conocimiento indigena es un complejo dindmico y abierto compuesto por las
practicas, los simbolos, y las formas sociales de saber, saber hacer y saber ser;
los cuales son vividos, ejercidos, defendidos y reproducidos por los pueblos
originarios. Estas practicas de saber se encuentran situadas y reformadas en
contextos diversos de lucha histérica frente a la expansion de los estados
nacionales y el sistema econémico del mercado. (Gustafson y Maurial citados por
Sanchez 2005:73)

Por conocimiento mapunche se entendera al cuerpo o forma integral y organizada en
que se encuentran las distintas comprensiones de la vida y del mundo en su relacion
con la tierra, con los che y con los distintos elementos naturales que coexisten con las
personas mapunche, como una relacién inseparable entre el territorio, la filosofia y la
vision mapunche, siendo asi el territorio el fundamento de la construccién de
conocimientos que no es sélo una edificacién de las personas sino en (con) y de todos
los elementos de la naturaleza. El conocimiento esta en la naturaleza y en cada uno
de los elementos existentes, donde el che no sélo edifica sino accede a los

conocimientos.

Desde esta perspectiva, el conocimiento cuenta con mas elementos, mecanismos y
dispositivos organizados, ordenados e integrales para argumentar, explicar y sustentar
los distintos procesos de pensamientos, de acciones, de fendmenos, de los hechos y
de las cosas, lo que admite tener una vision del mundo, de la vida, mediante
abstracciones y observaciones que permiten construir acuerdos. El conocimiento es
personal y no puede ser transferible puesto que cada uno conoce y elabora el
conocimiento por su cuenta y nadie conoce por otro. EI conocimiento mapunche
(kimuin) es para posibilitar una comprension mayor en el entendimiento con los ciclos
de la vida y los elementos existentes en la naturaleza, siendo la vida ciclica,

integradora y holistica.

Estos dos conceptos (conocimiento y saber) en la socializacion mapunche se
entrecruzan constantemente, alimentandose mutuamente, no existiendo una frontera
explicita entre ambos, puesto que son productos sociales del conjunto de vivencias, de
construccion, recreacion y validacion de su entorno sociocultural, conocida como

mapunche kimin. Por tanto, estos juegan un rol central en las actuaciones mapunche
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(cotidianas y extraordinarias), dando un marco con el cual estructuran la concepcion
de vida y del mundo, deciden y organizan las acciones realizadas. Tanto los
conocimientos como los saberes mapunche son para la recreacion y regeneracion de
la vida con un sentido holistico, integrador y ciclico (todo termina de donde comienza y
de una manera ciclica). Es decir, todo germina del mapu (como dimensiones

espaciales), crecen, se desarrollan, dan frutos (semillas), se multiplican y, al morir,

vuelven a integrarse al mapu.

Algunas caracteristicas | Algunas  caracteristicas  principales de los
principales de los | conocimientos mapunche.

conocimientos occidentales.

Explicativa, por tanto, es la | Mas vivencial, que surgen de la relacion e

argumentacion racional la que
le da el criterio de validez.

El conocimiento occidental es
para el dominio y
transformacion de la vida y el
mundo.

Los conocimientos son
secuenciados, marcado por
linealidad temporal.

interrelacion mediante dialogo con todo los elementos
de la naturaleza, mas que argumentar racionalmente
y, €s en la practica donde se valida.

La racionalidad no es lo fundamental en el
conocimiento, es un elemento mas de la totalidad que
van mas alla de la razén y la palabra.

Los conocimientos mapunche cobran sentidos en la
medida en que son frutos de los saberes y sean
reincorporado y entregado a la cotidianidad de la

vida.

Los conocimientos mapunche estan constituidos por
nociones de secuencias donde existe un antes y un
después; el presente incorpora al futuro y al pasado.
Los conocimientos no son so6lo edificaciones,
constructos o significaciones de las personas, sino,
cada unos de los elementos naturales existentes son
en si, conocimientos, donde el che también accede a
ellos para su convivencia armoniosa Yy
complementaria con el otro diferente.

A pesar de que la sociedad mapunche posee una manera de concebir y organizar los
saberes y conocimientos, hoy en dia existe una visiébn dominante sobre los campo de

actuacion de los saberes y conocimientos. Asi, Rodriguez (1997) sefiala que:

El conocimiento, hoy en dia, tiene una mayor legitimidad social que el saber. Su
legitimidad surge de tres fuentes centrales: las disciplinas cientificas, la
especialidad profesional y la objetividad social que da el poder del conocimiento.
Recordemos que los conocimientos tienen certificacion académica que da un
estatuto social de mas poder, en cambio los saberes rara vez son reconocidos con
certificaciones. (1997:113-114)

5. Conocimiento socio religioso

Siendo el conocimiento un cuerpo organizado e integrado en que se encuentran las
distintas comprensiones de la vida y del mundo en su relacién con la tierra, con los che

y con los distintos elementos naturales que coexisten con las personas mapunche,
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cuenta con mas elementos, mecanismos y dispositivos organizados, ordenados e
integrados para argumentar, explicar y sustentar los distintos procesos de
pensamientos, de acciones, de fendmenos, de los hechos y de las cosas, mediante
abstracciones que posibilitan una vision del mundo y de la vida. Por conocimiento
socio religioso se estaria restringiendo a un cuerpo integral de un campo mas
especifico, especialmente de creencias y practicas rituales. Pero éste pasa a
constituirse en un sistema estructurado mas amplio cuando toca todas las
dimensiones de la vida ya sea espiritual, material y psicologico, ademas, si trastoca los
distintos aspectos del quehacer humano (econdémico, educativo, juridico, politico,
cultural, social, etc.). La construccion de éste conocimiento dependerd de la

concepcion de vida y del mundo que tenga cada sociedad.

El conocimiento religioso o sobre el fendmeno religioso es complejo y dinamico pues
supone una larga evolucion histérica, pero son significaciones y construcciones que
elaboramos las personas para explicar el mundo y actuar en él mediante hechos
sagrados, mitologias, cultos, creencias y experiencias religiosas. Sin duda, el
conocimiento religioso engloba los ritos, creencias, mitos, formas divinas, objetos,
elementos sagrados y venerados, simbolos, cosmogonia, lugares sagrados, etc. en

continua re-generacién y re-creacion.

Estos conocimientos religiosos tienen que ver, “ante todo con una “fuerza“, con una
“vida”, con una fecundidad, con una opulencia, pero también con lo extrafio, lo
singular, etc. (Eliade 1995:15), donde se experimenta lo sagrado. Es decir, tiene que
ver con la cosmovision de cada pueblo, del espacio, del tiempo y la posicidon que en
este cosmos ocupan el hombre y la comunidad (medio natural y mundo sobrenatural),

su relacién con su territorio, su filosofia, su visién del mundo y de la vida.

Por cosmovisién... entendemos la vision mitologizada de su geografia, su historia
Y Su universo espiritual, una visidn que le ofrece un modelo explicativo a su mundo
y que da sentido a su existencia. (Van Kessel 1996:170)

Por conocimiento socio religioso mapunche se entendera a un cuerpo organizado de
manera integral de significaciones y construcciones (de persona en concomitancia
con las fuerzas naturales) que se elaboran para explicar las distintas comprensiones
de la vida y del mundo de manera integral y organizada, dar sentido a su existencia y
vivirla, legitimando la posicion y funcion existencial del che en su medio, su lucha por
sobrevivir o0 vivir de manera complementaria y armoniosa en su relacién con la tierra,
con sus pares, con los distintos elementos naturales que coexisten en el universo (az

mapu y az mogen) y energia a la defensa, construccion, desarrollo y renovacion
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constante de su identidad cultural. Ejemplo; cuando los mapunche realizan el gijatun
(ceremonia religiosa que se realiza en tiempo de primavera), de manera circular y en
forma de U mirando siempre donde sale el sol como una expresion del origen de la
vida (explicitdndose asi la concepcion del mundo), cuya accién es de reciprocidad,
pero también, de peticion por la buena cosecha, el bienestar familiar y grupal,
mediante la invocacion en sus oraciones a elchen fiicha (anciano), kushe (anciana),
tlcha (joven mujer) y weche (joven varén) como sus creadores y forma de explicacion
de su existencia, a los newen (fuerzas) y geh (duefios)®’ existentes en la naturaleza
como mediadores para acceder a las peticiones y a sus antepasados como
interlocutores, que ademas le permite al che resituarse en el espacio y el tiempo para
asumir el rol que les toca cumplir en su condicion de fuerza particular pero parte

integrante del universo, habitado también por otras fuerzas.

Es decir, el conocimiento socio religioso mapunche trasciende lo empirico y no sélo se
reduce al conocimiento, puesto que no se centra sélo en el plano de la razén, sino que
abarca la persona en su conjunto (fisico y espiritual) y la realidad en su totalidad (lo
verificable y lo inexplicable), tiene que ver con la explicacion de la trilogia del che con
el wajontu mapu (planeta tierra), el che con el waj mapu (universo) y el che con los ixo
fij mogen (todos los elementos naturales, incluida la persona), mediante principios de
articulacion que subyacen en los ritos, creencias, mitos, formas divinas, objetos,
elementos sagrados y venerados, simbolos, cosmogonia, lugares sagrados, etc.,
donde aparece como primer concepto el gijaymawin kimin que se refiere al

conocimiento mapunche de la forma de pensar y vivir las practicas religiosas.

Los conocimientos y saberes socio religiosos se estructuran en base a lo espiritual, a
lo divino, a las fuerzas y duefios de los diferentes elementos de la naturaleza, a las
dimensiones espaciales que involucran al conjunto de las personas. Por tanto, los
conocimientos socio religiosos son fuentes de saberes y fundamentos que aportan a

formas de existencia y accionar del che implicando la intervencién e interconexién de

*’El newen corresponde a lo que se puede denominar fuerza fisica y espiritual presente en un espacio
determinado, por tanto, designa al elemento que da vida al che, a los antepasados y a la naturaleza. Se
les denomina newen en tanto fuerza particular y especifica a cada unos de los elementos existentes en la
naturaleza, incluida a la persona, que cumplen funciones especificas y particulares en las interacciones
que se dan dentro del universo, siendo asi, propicia al mapunche a mantener una relaciéon respetuosa
frente al medio ambiente.

Se les denominan geh a todos los duefios existentes en los diferentes espacios ecosistémicos. Cada ser
0 grupos de elementos naturales tienen sus respectivos duefios en tanto ser sobrenatural que hacen
posible su existencia y cumplir una funcion determinada dentro del universo. Representan la
manifestacion del espiritu (pUju) que a su vez esté sujeta al newen. Cumplen la funcién de resguardo y
proteccién de todas las especies que existen en sus espacios.
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todas sus dimensiones espaciales (wenu mapu, ayog wenu mapu, hag mapu, minche

mapu?®, entre otros) y aspectos de la vida (econémico, social, cultural, etc.).

6. Educacion y Escuela

Pierre Bourdieu (1994) expresa que la familia le traspasa el rol de la reproduccion
cultural a la escuela y ésta distribuye los saberes equitativamente, por encima de las
diferencias sociales, sexuales, étnicas. Pero ademas, la familia mapunche no sélo le
traspasa el rol de la reproduccién cultural a la escuela, sino también la produccién
cultural, re-generacion y re-creacion de la vida sociocultural, el aprender a conocer,

aprender a hacer, aprender a vivir, convivir y aprender a ser.

La escuela como el simbolo tradicional de la educacién desde la concepcion

occidental a lo largo de la historia, se ve por la UNESCO como:

Hoy la escuela, en cuanto simbolo de la ensefianza, amplia sus horizontes, y esta
lo mismo dentro que fuera del aula, dentro y fuera de las metodologias educativas
formales y no formales. Se ocupa de los problemas de dentro del mundo escolar,
de la mejor construccion de un centro, del clima en el aula, de la dindmica
profesor-alumno, de la organizacion y de la planificacién de la ensefianza. Pero se
ocupa asimismo, de las condiciones sociales y econémicas, del problema
demografico, de las influencias politicas y culturales, de las diferentes influencias
que se dan en el contexto de la ensefianza, y en definitiva, de integrarse dentro de
los procesos de desarrollo, ello es también escuela. (Monclus y Saban 1997:7)

Vista la escuela desde la perspectiva de la UNESCO no se podria entender sélo desde
la dindmica intraescolar, sino ademas, desde lo extraescolar, es decir, la escuela no se
puede entender sin comprender la dinamica entre estos dos aspectos, ampliandose
aun mas, con la intromision de los medios de comunicacion en los distintos espacios
socioculturales, donde la escuela, en tanto espacio de aprendizaje, se ve globalizada,
pues esos espacios donde los medios de comunicacidon socializan, también es
considerado escuela en tanto espacio donde se aprende, asi la escuela se
interrelaciona de manera constante con la comunicacién y las nuevas tecnologias,
alejandose de la persepcion de que la escuela cumple una funcion ideolégica, politica

y econdmica.

Por otra parte, al ser vista la educacion y la escuela como actividad educativa, un
hecho fundamentalmente cultural, entonces la escuela es un espacio de cultura y no

de culturas como lo sefala Mejia (1990):

*8Son dimensiones espaciales que la persona mapunche reconoce y distingue dentro del universo
cosmolégico. “Segun el conocimiento cultural mapuche, en todas estas dimensiones espaciales existen
infinidades de elementos que poseen vida que son posibles de identificar, cada uno de los cuales
cumplen funciones especificas, en el contexto del espacio universal y cada uno contiene energias, newen,
aportando al equilibrio armoénico integral del universo”. (Pichinao, Mellico y otros, 2003:35)

54



La escuela se entiende como un lugar de cultura, en cuanto alli los procesos de
socializacion adquieren un sesgo especifico hacia una escuela cualificadora de la
hegemonia social actual. (1990:94)

Desde esta perspectiva, la escuela como instancia y espacio de ensefianza cambiaria
de sentido al pasar a formar parte del sistema escolar, donde su intencionalidad seria
la reproduccion y produccién cultural para la hegemonia social. Esta concepcion de
escuela como sistema escolar es la que introdujo la sociedad occidental, acufiado por
los Estados nacionales en las sociedades indigenas y, especificamente en la sociedad
mapunche, como aparato ideoldgico del Estado-nacion para lograr mediante la
reproduccion y produccion, la unidad nacional. Por tanto, estos conceptos son ajenos
a la sociedad mapunche, puesto que las construcciones de estos conceptos son
distintas, para referirse a los mismos, en tanto accién educativa y espacios de
aprendizaje.

El sistema educativo es conceptualizado... como un campo desde el cual se opera

en forma sistemética para la imposicibn de un orden cultural que, desde el

momento que se impone a través de la accién pedagdgica escolar, adquiere la

legitimidad y el caracter de un orden cultural dominante. (Parra y Tedesco
1981:23)

La escuela al pasar a ser una institucion escolarizada ligada al sistema educativo
nacional, deja de ser un lugar de creacion, de encuentro y de reproduccion de culturas,
puesto que responde a la estructura del Estado y sus intencionalidades, pasando a ser
un lugar de creacién, de encuentro y de reproduccion de una cultura, en este caso, la
cultura nacional occidental chilena y su sistema, y no un lugar de la diversidad de
culturas existentes en lo que hoy es territorio chileno. Asi, ésta escuela como
institucion escolarizada y la educacion como sistema educativo llegan a las
comunidades mapunche con una finalidad distinta que encubre violencia y represion

como aparato ideoldgico del Estado.

La educacion y la escuela buscan reproducir y legitimar las relaciones jerarquicas
entre diferentes grupos y clases. Para lograrlo utilizan con prelacion mecanismos
como el sistema de ensefianza y el lenguaje. Su papel es imponer un arbitrario
cultural: el de los sectores dominantes con sus valores, normas y codigos
linglisticos. (Mejia 1990:38)

Las familias mapunche, al traspasar el rol formador de sus hijos a la escuela
(conciente o no), pierden el poder de transmision de sus propios capitales culturales y
los nifios mapunche al ingresar a la institucion escolar transforman su concepcion del
mundo, su forma de pensar, percibir y actuar, puesto que la escuela no
necesariamente reproduce el capital cultural mapunche en tanto proceso de

acumulacion, regeneracion, recreacion, produccion e inclusion de otros saberes, sino
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reproduce el sistema social, econémico y cultural dominante. Por tanto, la escuela
para la sociedad mapunche representa un espacio de ensefianza, reproduccion y
produccion cultural propia de la sociedad occidental y juega el rol de operador del

Estado para moldear a la persona en ciudadano chileno.

El establecimiento del Estado chileno trajo consigo la instauracion de la escuela como
institucion para servir a las clases dominantes en las destrezas intelectuales
necesarias para gobernar y mantenerse en el poder, como lo sefiala Cafiulef, “los hijos
de los colonos y sus descendientes criollos debian ser educados para dominar, en

tanto los indios debian serlo para ser dominados” (1998:15), donde:

Durante la mayor parte del siglo XIX y las primeras decadas del XX en Chile se
seqguira instruyendo a los hijos de los criollos para ser servidos y a los indigenas
para servirles y en ella predominara el afan civilizatorio en el que el clero secular
pondra mucho empenio. (idem:20)

Con la formaciéon basica que entregaba la escuela, comenzé la escolarizacion de los
nifos mapunche. Para la sociedad mapunche comienza el proceso mas delicado y
doloroso de trasformacion cultural, conllevando, por mencionar algunos, el cambio
forzado de su estilo de vestir por un vestuario ajeno, el aprendizaje forzado del
castellano, la instruccién forzada de la literacidad, que poco a poco la sociedad

mapunche fue apropiandose.

La escuela como institucién y los docentes como sector social estarian asumiendo
un rol cada vez mas significativo de intermediarios culturales y los marginales son
concebidos cada vez en mayor nimero como destinatario legitimo del arbitrario
cultural dominante, es decir, estarian siendo objeto de una tarea de imposicion
cultural sistematica. (Parra y Tedesco 1981:23)

Por tanto, lo que se hace es finalmente una desvinculacion sociocultural de los nifios
cultural y socialmente distintos, sufriendo la destruccion de las bases sociales y

materiales que alimenta el desarrollo del capital cultural propio.

La escuela, por muchas vueltas que se les dé y por muchas cosas que se les
innoven o suplanten, sigue siendo el espacio de redencién para acceder al mundo
blanco. (Echeverria 1999: 2)

La escuela como instancia y espacio reprodujo la cultura de la sociedad criolla
dominante y por ende, desde un comienzo renuncié a los conocimientos de la
sociedad mapunche y a su propia educacién (con légica, vision del mundo, formas de
pensar, de ser y de actuar propio, implicando rasgos identitarios singulares), formando
y tratando de entender al mapunche bajo l6gicas cristianas, instaurandose una

concepcion de educacion ajena al mundo mapunche, viéndose estos en la obligacion
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de aprender como exigencia del Estado, la forma de ser, de percibir y de actuar de la

sociedad occidental chilena.

Comienza, de este modo, la entrada de un concepto de educacion con un
significado ajeno al sentido que para la sociedad mapunche tenia su “kimeltun” o
el kimeltuwn, y junto con ello todos lo conocimientos que sélo en este plano, son
de raices filos6ficas y pedagdgicas estrechamente vinculadas. (Huenchulaf y
Melipil 2003:5)

A lo largo del proceso de la historia educativa la escuela siempre ha sido un puente e
instancia de cambio desconocedora de la presencia del mapunche (como otro distinto
con ldégica, concepcion y educacion propia, respecto de la sociedad chilena), e
imponiendo unilateralmente, el 'modo de ser y la cultura occidental chilena”, y como
sefiala Cafiulef (1998) “sometido a la legislacion nacional y por tanto a las politicas
gubernamentales que durante lo que va corrido del siglo estuvieron orientadas a la

asimilacién cultural y lingtiistica en nombre de la unidad nacional” (1998:71).

Por tanto, la educacion desde el Estado siempre ha sido una “educacién para la
asimilacién, cuya intencionalidad era y sigue siendo la integracién de los mapunche a

la nacion chilena, en su condicion de “ciudadanos chilenos”.

La escuela lleg6 a la comunidad local con una imagen de respaldo cientifico y el
lof (la comunidad mapuche) fue “educado” para aceptar la escuela y para
obedecerla sin cuestionar su accionar. (Quidel, Huentecura et.al 2002:7)

Asi, desde el Estado chileno en 1992 se crea la Ley Organica Constitucional de
Educacion donde se lleva adelante una relativa autonomia (en la decision de introducir
contenidos locales) por parte de los establecimientos educacionales, introduciéndose
la contextualizacion (como pertinente a la realidad del educando) de la educacion,
reforzada por la L.I. N°19.253 un sistema de Educacion Intercultural Bilingiie en
escuelas de mayor concentracion indigena. Ademas, surgen una serie de conceptos
complementarios como:. Objetivos Fundamentales y Contenidos Minimos, donde se
constituye una instancia que forma parte de un proceso de planificacion curricular con
la mision de que los establecimientos educacionales formulen Planes y Programas de
estudios (P.P.E), teniendo hoy un caracter obligatorio para cada curso, puesto que es
la base que permite planificar y programar el quehacer educativo, cuya importancia

radica en garantizarle la instruccién educativa a todos los educandos chilenos.

Asi, los Objetivos Fundamentales (O.F.) se subdividen en dos: Transversales
(O.F.T.) y Verticales (O.F.V.). Los objetivos transversales estan presentes en todos
los niveles y en todas las asignaturas, asociados con valores y formacién moral del

estudiante, con competencias sociales, personales, de caracter permanente, con
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tematicas emergentes que son culturalmente pertinentes, socialmente relevantes y
personalmente significativas. En definitiva son los lineamientos de la educacion
nacional y del proyecto educativo del respectivo establecimiento. Los objetivos
verticales se relacionan con dos aspectos: criterio légico (estructura del saber) y
criterio psicolégico (con tipos de conductas personales que a la ensefianza le

corresponde promover).

Las disposiciones de la Ley Organica Contitucional de Ensefianza (LOCE) y el
concepto mismo de Objetivos Fundamentales permiten distinguir dos clases de
objetivos. Se denominan OFT aquellos que hacen referencia a las finalidades
generales de la ensefianza y son asumidos por el establecimiento en la definicién
de su proyecto educativo y en sus planes y programas de estudios. Se denominan
O.F.V. a aquellos que se aplican a determinados cursos y niveles, y cuyo logro
demanda aprendizajes y experiencias vinculadas a ambitos disciplinarios
especificos del curriculum de la educacién basica. (Cafiulef 1998:157)

Otro de los conceptos que aparece son “Los Sectores y areas de estudio” que son
estructura de la matriz curricular (patron técnico basico de los O.F.C.M. obligatorio).
Las areas de estudios son las organizaciones mas especificas de los objetivos
fundamentales y contenidos minimos. En el momento que son decididos por los
establecimientos pasan a ser partes de su propio Plan de estudio. Es decir, cada
escuela debia estructurar su curriculo de manera que pudiera cumplir con los
requerimientos estatales, cuyo compromiso era garantizar la libertad de ensefianza y
de asegurar la real vigencia del principio de igualdad de oportunidades educativas
contextualizada a la realidad e interés de las comunidades escolares, surgiendo la

necesidad de crear planesy programas de Educacion intercultural Bilingle.

Se introduce la EIB en lugares de alta concentracién de poblaciones indigenas con el
fin de contextualizar mejor los contenidos a ser entregado. Con la EIB, los
conocimientos mapunche en tanto contenidos son moldeados con los propios
pardmetros metodoldgicos occidentales, para adecuarlos mejor a la realidad del
pueblo mapunche y facilitar su participacion con mira hacia la integraciéon nacional, es
decir, se transforman en medios que vehiculizan las intenciones del sistema educativo
nacional para el desarrollo de facultades mentales superiores y, en el caso de la
reforma educacional chilena apuntan a 6rdenes conceptuales, procedimentales y
actitudinales, sin que hasta hace poco (octubre del 2004), haya préactica de resistencia
de parte de los asesores culturales, puesto que son incluido dentro del aparato del
sistema escolar, donde les entregan lineamientos concretos de sus funciones dentro
de la institucion escolar, reflexionandose recién en el encuentro realizado en diciembre
del 2004, producto de acuerdos obtenidos en el VI Congreso Latinoamericano de

Educacion Intercultural Bilingtie, por tanto, se genera una violencia cultural y simbdlica
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donde la escuela en tanto institucion escolar, es un instrumento que reproduce las

estructuras sociales dominantes, imponiéndose a realidades socioculturales distintas:

La escuela oscurece la realidad y enmascara las relaciones de fuerza ya que es el
instrumento de una politica en la cual el poder es mas fuerte porque no se revela
como tal, haciendo que la accién pedagdégica produzca habitos que duran mas alla
de los que produce la inculcacion ideolégica. (Mejia 1990:39)

Ademads, las escuelas en tanto instituciones escolares viven y practican el sistema de
ensefianza de manera dindmica y particular a otras escuelas, y, por tanto, al interior
del aparato escolar surgen particularidades y especificidades propias en la formacion
de cada educando socio culturalmente distinto. Asi autores como Apple, Bates, Whitty,

Giroux en Mejia (1990) plantean que:

...el aparato escolar tiene una dinamica y una especificidad propias, que hacen
gue internamente se generen procesos y se desten practicas mostrando
claramente que alli operan procesos de resistencia a la dominacién capitalista, a la
institucion escuela y a la autoridad del maestro. (ob.cit:41)

Esta resistencia viene a constituirse en un espacio de accion y practica en las cuales
los actores (padres — profesores - alumnos, lof — escuela), en el caso mapunche
niegan, rechazan los elementos discursivos y contenidos culturales dominantes
entregados por la instancia escolar, generandose un campo de conflicto donde se

confrontan elementos de resistencia y de dominacion.

Esto nos permite descubrir la escuela como espacio de conflictos y de lucha
ideoldgica, mucho mas en condiciones de crisis como la que atraviesa nuestra
nacionalidad. (idem:94)

Por tanto, en la Instituciéon Escolar no sélo circula la reproduccion cultural dominante,
sino también, la dominacién, la resistencia, el oscurecimiento de la realidad y el poder
en formas de saberes como dispositivos, produciéndose conflictos subyacentes y

colaterales a los procesos propios de la escuela.

El sistema escolar tiende a reemplazar la labor formadora de la familia y de la
comunidad y de los otros agentes educativos indigenas. Primero al encargar la
labor educativa a agentes formados por la cultura nacional en forma excluyente; y
segundo, al estructurar un discurso educativo que sélo valoriza el conocimiento tal
como se concibe en occidente desechandose y desprestigiandose el conocimiento
indigena, creandose asi una confrontacion de responsabilidades y visiones
opuestas entre familia-comunidad y escuela (por un lado la familia tiene la
conviccién de que la escuela no ensefia buenas costumbres y por la otra la
escuela frecuentemente aduce que la familia ensefia malos habitos y obstaculiza
el rol educativo de los maestros). (Cafiulef 1998:75)

Estos conflictos son los que siempre ha vivido la sociedad mapunche a lo largo de la
historia de la imposicion de la escuela y el sistema educativo del Estado, conllevando

su transformacién e incorporacion a la sociedad nacional como ciudadano, camino
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hacia la modernidad y superacion de la pobreza, adquiriendo de esta forma, otro estilo
de vida, mas aun cuando en la institucién escolar se “corrige el ser del nifio y nifia
mapunche”, enajenandolo de si mismo en tanto ser cultural. Esta accion amenaza lo
qgue él y ella ve, vive y practica en su cultura como su existencia, con una cierta
identidad trascendente, diciéndole por ejemplo; “no seas asi” cuando sus acciones

responden a las pautas culturales propias.

La escuela se podria entender como espacio, instancias y medio de ensefianza
aprendizaje. Siendo asi, tanto la educacion como la escuela serian inherentes al ser
humano, donde este aprende a conocer, a hacer, a vivir, convivir con el otro y a ser, no
exenta de conflictos en su interior. Pero la escuela en tanto institucion convencional,
es historica; esto es, ni ha existido siempre, ni necesariamente tiene que perpetuarse
en el tiempo. Lo que si ha existido siempre y seguira existiendo como algo inherente al
ser humano son las funciones y acciones educativas, es decir, la educacion que se da
a través de diversos canales, por tanto, la escuela, a pesar de ser un simbolo de
ensefianza de la cultura occidental, pasa a ser unos de los canales del universo

educativo que ha sido y es funcional a determinadas sociedades.

La escuela es uno de los caminos que ha adoptado la educacién en las sociedades
occidentales, asi ésta no siempre atiende las necesidades y demandas educativas que
se van presentando, aun mas las necesidades y demandas de los pueblos socio
culturalmente distintos, especificamente mapunche, puesto que responde a un tipo de
objetivo educativo, por tanto, para objetivos educativos culturales y especificamente
mapunche, la institucion escolar resulta particularmente inapropiada. Siendo asi, es
necesario recoger o recrear los medios y entornos educativos culturales mapunche

como complementario a la escuela.

7. El curriculum

Comprender el impacto de los curriculum contemporaneos o regenerar otro existente
que se encuentra resquebrajado, supone explicar y entender como se interrelacionan
en nuestra situacion actual, las condiciones materiales béasicas, los contextos sociales
y los modelos de pensamiento especificos de cada grupo humano. En la actualidad el
curriculo nacional chileno le otorga un papel relevante a la busqueda del sentido de la
educacion y la critica a la legitimidad del conocimiento como una forma de revertir la
situacion histérica del periodo colonial (de imposicién y acatamiento, sin cuestionar
quienes escriben la historia), que sefiala como unos de los principios orientadores, lo

siguiente:
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La educacion chilena busca estimular el desarrollo pleno de todas las personas,
promover su encuentro respetando su diversidad, y, sobre esta base, formarlas
tanto dentro de valores que revisten de sentido ético a la existencia personal,
como en la disposicién para participar y aportar, conforme a su edad y madurez,
en una convivencia regida por la verdad, la justicia y la paz. (MINEDUC 1999:8)

Este principio orientador de la educacion obliga a una reflexion personal de los actores
educativos para formular una practica centrada en el respeto y valores de cada unos
de ellos. Desafortunadamente en la cotidianeidad las practicas pedagoégicas y técnicas
(agricolas, uso y explotacion de los recursos naturales) que hoy estructuran modos de
convivencia siguen siendo segregacionistas, discriminatorios y de poco respeto frente
a la diversidad sociocultural, linglistica y la forma de hacer educacion desde las
comunidades mapunche, al no considerar a los agentes educativos socioculturales y
los modelos de personas gque estos persiguen segun az particulares de cada grupo
familiar. Asi Cafulef sefiala que “el sistema escolar tiende a reemplazar la labor
formadora de la familia y de la comunidad y de los otros agentes educativos indigenas”
(1998: 75).

Desde la perspectiva cultural mapunche se ve con preocupacion el sistema educativo
moderno y la insercion de la EIB que intenta ocuparse de los conocimientos y formas
de educacién mapunche, puesto que no resuelve el problema que la sociedad
mapunche se encuentra vivenciando, con respecto al resquebrajamiento del sistema
de educacion propia, pérdida de conocimientos, valores, principios e identidad propia,
sino, la va agudizando paulatinamente. El sistema educativo moderno y la inserciéon de
la EIB, por un lado, facilita el estar presente como cultura en la educacion chilena, ser
reconocido al implementarse un programa de EIB en lugares donde existe una alta
poblacion indigena, incorporando algunos elementos culturales como contenidos de
estudios (homogeneizando y distorsionando sus conocimientos), con una orientacion
mas mapunche y adaptada a esa realidad sociocultural. Y, por otro lado, la
participacion de los padres y apoderados mapunche en el desarrollo de la EIB se
anula, puesto que los propositos de dicha participacion responden a intereses
econémicos® institucionales gubernamentales como el MINEDUC, Programas
Origenes y CONADI, y no gubernamentales, como la Fundacion Magisterio de la
Araucania, que no propenden al desarrollo de la cultura mapunche a través de la
educacién formal, sino a su disgregacion porque se ve a la sociedad mapunche bajo
los ojos y l6gicas no mapunche, donde no se toma en cuenta sus propios sistemas de
formacion y transmisién para su proyeccién cultural, sino, se les entrega los

conocimientos propios de la sociedad occidental, sus valores, concepcién del mundo y

*Es decir, se acaba el proyecto cuando se termina el financiamiento, por tanto, no es permanente.
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de la vida, donde se reproduce los sistemas socioculturales, econémicos, politicos,

juridicos, entre otros, propios de la sociedad chilena dominante.

En la actualidad ha habido fuertes criticas y auge en nuevas leyes de educacién en el
mundo que trajo consigo nuevas formas de relaciones sociales escolares. Sin
embargo, estas nuevas formas no dejan de lado la idea de escuela, escolarizacion y
no plantean alternativas de cambios ni reestructuracion del sistema educativo
occidental escolarizado. Por consiguiente, es necesario reconstruir - regenerar y
perfilar la idea del curriculo propio mapunche donde la idea de escuela en tanto
instancia Unica de enseflanza - aprendizaje sea deconstruida o mas bien, sea
expulsada de la subconciencia y conciencia de los propios actores y en este caso

mapunche.

Aun en la mirada del curriculum intercultural no se piensa en la forma de una
educacion propia mapunche ni en una readecuacion del sistema educativo, lo que se
sigue planteando es la prolongacion del sistema educativo con algunas
transformaciones. Es decir, no se expulsa la idea de hacer educacion escolarizada, y
la idea de escuela que se ha impuesto en el pueblo nacion mapunche a través de la
historia, desconociendo su propio sistema educativo y que hoy podria presentarse

como sistema diferente o bien para la sociedad occidental como alternativo.

El curriculo es el corazon de la vida escolar. En él se plantea qué es lo que los
estudiantes deben aprender, como deben hacerlo y cuando deben desarrollar los
aprendizajes. Por lo tanto, en él se deposita lo que una sociedad o comunidad
pretende que sean sus ciudadanos. Por ello mismo, el curriculo ha sido, y es aln
hoy dia, el centro del debate educativo. En efecto, entran en debate sus fines,
objetivos, contenidos, didacticas y el papel que les toca jugar a los estudiantes,
maestros y padres de familia. (Arratia et.al. 2003:7)

Detras de cualquier curriculum existen intenciones y un conjunto de principios, segln
los cuales se llevan a cabo la seleccion, la organizacién y los métodos de transmisién
de los contenidos educativos, asi, siempre el curriculum se ha ligado al sistema
escolar, pero no siempre se entiende que es un instrumento que explicita intenciones y
contenidos educativos para desarrollarse en cualquier espacio de ensefianza
aprendizaje, asi podemos llevarlo y aplicarlo en espacios culturales no escolarizados,
distintos al espacio escolar como simbolo de aprendizaje de la educacién vista desde

el occidente. Segun Gimeno y Pérez (1995:230) citado por Gottret sefialan que:

Si por curriculum se entendiese un conjunto de objetivos que conseguir en los
alumnos, el disefio es la estructura y ordenacion precisa de los mismos para poder
lograrlos a través de unos procedimientos concretos... si por curriculum
entendemos el complejo entramado de experiencias que obtiene el alumno,
incluidos los efectos del curriculum oculto, el disefio tiene que contemplar no sélo
la actividad de ensefianza de los profesores, sino también todas las condiciones
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del ambiente del aprendizaje gracias a las que se producen esos efectos.
Relaciones sociales en el aula y en el centro, usos de los textos escolares, efectos
derivados de las tacticas de evaluacion etc. (Gottret 1998:23)

Es asi que al hablar de curriculum, Gottret sefiala que es “... una propuesta en la que
se explicita intenciones y contenidos educativos, asi como los medios que permite su
desarrollo...” (1998:9). Asi, el curriculum es un instrumento que puede ser utilizado en
cualquier espacio de aprendizaje y en este caso, cultural mapunche no escolarizado,
para la transmisidn, generacién, construccion, reproduccion y produccion de
elementos culturales ya sea de un grupo o de varios grupos socioculturales en relacion
con el otro, con principios y claras intenciones explicitas o no, para alcanzar modelo
(s) de persona (s) sentidas por el o los grupos socioculturales. Todo curriculum
constituye un nivel de concepcidn respecto a la imagen que tengo de algo, en este
caso, de educaciébn como instancia de transmisién, regeneracion, generacion,
recreacion, construccion y reproduccion de elementos culturales en contexto propio no

escolarizado.

Se entenderd por curriculum propio mapunche, tomandonos de lo que sefiala Gottret
(1998), al conjunto de principios morales, valores éticos, conocimientos y saberes
socioculturales con sentido y significado de ser y vivir en el universo (waj mapu) de
manera equilibrada y complementaria con los elementos de la naturaleza visible y no
visible (geh y newen) en el wajontu mapu, de acuerdo a su az, (kupalme, kipan y
tuwiin), como desarrollo pleno de sus posibilidades, donde se llevardn a cabo la
seleccion, organizacion, los métodos propios de transmisibn de conocimientos,
saberes socioculturales, educativos y su practica, segun agentes educativos y
espacios, siendo éste, integrador, holistico y ciclico; orientado a un proceso de
reproduccion, regeneracion, recreacion, produccion y control cultural permanente de
parte de los integrantes de la sociedad mapunche. Esta definicion corresponde a un
intento de establecer una frontera entre lo mapunche y no mapunche para rearticular
el mapunche kimeltuwlin, sus espacios, practicas, agentes y metodologias, de

especificidad mapunche.
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CAPITULO IV.

RESULTADOS

Hoy escucho la voz del agua en el estero y susurra como el viento; su voz es
de espera, su canto la lluvia que se llevan mis palabras para pronunciar la
historia que en mis suefios florece. (Poema de Maria Isabel Lara Millapan)

1. Contexto
1.1. Contexto politico del Estado Nacidn chileno.

Antes de comenzar con los principios de la conformacién del Estado Nacién chileno,
es necesario aclarar estos dos conceptos, Estado y Nacion que muchas veces son
utilizados como sinénimos. La Nacién se aplica “con mas frecuencia a poblaciones que
comparte la idea de un origen comudn, asi como ciertas caracteristicas culturales, pero
que ademas constituyen una unidad politica con grado mayor o menor de autonomia
(Bonfil 1987: 26), complementando a ésta la “Nacién ha de referirse a una comunidad
de personas que aspiran a autodeterminarse politicamente, y Estado ha de referirse al
conjunto de instituciones politicas que aspiran poseer para si” (Miller, 1995:35). Es asi
gue el Estado Nacion chileno, ha ejercido y ejerce su gobierno y soberania sobre un
nuamero determinado de naciones. En la Constitucion Politica de Chile se explicita en

su art. 3° que:

El Estado de Chile es unitario. Su territorio se dividen en regiones. Su
administracion sera funcional y territorialmente descentralizada, o desconcentrada
en su caso, en conformidad con la ley. (1%), (2*1)" (p.5). Por tanto, “Chile es una
republica democratica (art. 4, bis)”, cuya “soberania reside esencialmente en la
Nacion. Su ejercicio se realiza por el pueblo a través del plebiscito y de elecciones
periddicas y, también, por las autoridades que esta Constitucion establece. Ninguin
sector del pueblo ni individuo alguno puede atribuirse su ejercicio”, por tanto, el
“ejercicio de la soberania reconoce como limitacion el respeto a los derechos
esenciales que emanan de la naturaleza humana. Es deber de los 6rganos del
Estado respetar y promover tales derechos, garantizado por esta Constitucion, asi
como por los tratados internacionales ratificados por Chile y que se encuentren
vigentes. (1*%) (Art. 5, CPE Chile 1997: 5)

Asi, la primera forma de ciudadania en Chile establece la idea de conciencia colectiva
o de voluntad general, donde tiende “a favorecer una calidad de interaccion personal y

familiar regida por el respeto mutuo, el ejercicio de una ciudadania activa y la

(1)30 El articulo 1° de la ley N° 19.097, D.O. 12.11.91, sustituyo el articulo 3° por el inserto en este texto.
(2)* Vvéanse: - D.L N° 573, D.O. 12.07.74: Fija el Estatuto de Gobierno y Administracién Interiores del
Estado (en lo no modificado por la Constitucién y las Leyes Organicas Constitucionales N° s. 18.605 —
Consejos Regionales de Desarrollo -, y 18.695 Municipalidades). Ha sido modificado por D.L N° 1.230
(art.10), D.O 4.11.75, y ley N° 18.605 (art. Final). D.O. 6.04.87.

- D.L. N° 575, D.0.13.07.74: Establece la regionalizacion del pais, para los efectos del Gobierno y la
Administracion del Estado. Ha sido modificado por los decretos leyes N°. 1.230 (art.7°), D.O. 4.11.75;
1.317 (arts. 8°y 9°), D.O. 7.01.76; 1.542, D.O. 20.09.76;1.612, D.O. 10.12.76; y las leyes N°s 18.605 (art.
Final), D.O. 6.04.87, y 18.989 (art.31), D.O. 19.07.90.

(1)* El articulo Gnico, N° 1 de la ley N° 18.825, D.O. 17.08.89, agregd la oracién final del inciso segundo
del articulo 5°, desde el punto seguido, inserta en este texto.
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valoracion de la identidad nacional y la convivencia democratica” (MINEDUC 1999:9).
Esta idea, para el mapunche no constituy6 la democracia liberal respetuosa de los
derechos fundamentales del hombre, sino, la concepcién republicana impuesta que
evoca los deberes y los sacrificios que el ciudadano debe aceptar para defender y
hacer viable la comunidad de los ciudadanos de la republica, porque a los mapunche
le fue impuesta una ciudadania que no le pertenecia, sin consentimiento, consulta o
negociacion.

El Estado-Nacion, tiene por caracteristica esencial su coincidencia entre la

creacion de una organizacion para el ejercicio de la autoridad y el desarrollo de

una especifica solidaridad entre su poblacion con relacion a otros grupos en
funcion de lo nacional. (Heller, 1992)

En el modelo de Estado Nacién, en Chile se suma un elemento central que tiene que
ver con el territorio, tanto en su dimension geopolitica como cultural donde éste ejerce
soberania, puesto que territorio es sinbnimo de patria, en el que se encuentran
presentes los elementos de espacio y frontera. Es decir, el Estado Nacion se asienta
en un espacio territorial especifico, ordenandose administrativa y juridicamente, regido
por un gobierno, donde éste ejerce jurisdiccién y cuyas personas que lo integran se
sienten ligados ya sea por vinculos juridicos, histdricos y/o afectivos, asumiendo una
tradicion comuan. En este sentido, muchos de los pueblos indigenas en Latinoamérica
son separados por las fronteras que establecen los Estados nacionales y ser parte de
naciones diferentes. La nacién es una construccién cultural que funda una unidad
expresada en el “nosotros” y el Estado constituye la expresion politica de tal unidad
(como conjunto de instituciones politicas). De ahi que no sea posible en Chile un
Estado-Nacién que comprenda a varias naciones a la vez (Salazar, 1999), por lo que
siempre se busca constituir una unidad superior a las diferencias nacionales o eliminar
la diferencia para consolidar la concepcion fundacional del Estado en el sentido de “un

solo Estado, una sola nacién y una sola lengua”.

En Chile el sistema politico no favorece la modernizacion del Estado, no ha
mejorado sus practicas de gestion y articulacion. Existen "interferencias nocivas"
entre la esfera politica y el aparato publico por lo que surge el desafio de proteger
al Estado (del sistema politico) y acercarlo a la gente, ciudadanos, usuarios,
sociedad civil. (Rios Nufiez, Sandra)®

El Estado-Nacién chileno es y ha sido un acto de creacién politica “artificial” que se
impone a una realidad social indigena preexistente de manera brutal, ya que no surge
como producto conciente de una realidad cultural, étnica, linguistica, territorial

especifica que justificase su creacién. En este sentido, el conflicto indigena y

33Accesible en linea http://mww.monografias.com/trabajos16/teoria-luhmann/teoria-luhmann.shtml.
(consulta 05 de abril de 2005).
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especialmente mapunche puede ser leido como un resto que queda de esa imposicion
y que hoy cobra importancia puesto que sus reivindicaciones van siendo encaminadas
bajo un planteamiento que implica un profundo cuestionamiento a la concepcion de la
existencia de la nacion chilena, entendida ésta como una construccion historico-
cultural a la cual se remiten todos los miembros de la sociedad, es decir, una
comunidad que permite concebir un “nosotros” (chilenos) frente a un “otros” miembros
0 ciudadanos de paises vecinos u otros (Van Beber et.al 2002:326). Es evidente que
en el instante en que los mapunche manifiestan ser un “otro” rompen con el “nosotros”
comunitario (con el colectivo); ponen en cuestion por ende, esa construccion cultural

gue es la nacion y que remite a valores, imaginarios y simbolos colectivos nacionales.

Y, por otra parte, el modelo de educacion que ha operado y sigue operando desde la
independencia de Chile ha sido una “educacion para la asimilacién” que deberia
cumplir la escuela como agente de cambio y, cuya intencionalidad es la integracion de
los mapunche a la nacion chilena, en su condicion de “ciudadanos chilenos”. Una de
las caracteristicas del proceso educativo en este modelo lo constituyd la escuela como
una institucién para lograr injerencia en el afiatamiento del establecimiento del Estado
Nacién. Aun con la incorporacion de la EIB en la educacién chilena ha demostrado que
tampoco ha podido responder en la practica, a las particularidades de cada realidad
local como necesidades basicas, es decir, la diversidad cultural indigena se ha visto
como homogénea en todos los pueblos, perdiendo de esta manera el encanto de la

particular diferencia de cada una de las realidades.

En esta dicotomia y en los efectos de la escolarizacién en las comunidades es
donde surgen algunas contradicciones” y esta tiene que ver “con la educacién
formal frente a las formas culturales, tradicionales, socializacién y transmision del
saber. Se atribuye a la escuela un papel determinante en que en numerosas
comunidades se debiliten progresivamente las formas tradicionales de preparacion
de los nifios y jévenes para vivir en el territorio propio y el ambiente comunitario.
(Enciso 1997:1-2)

1.2. Contexto cosmolégico de la cultura mapunche.

De acuerdo al mapunche kimun, la relacion del che se produce en y con los espacios y
los distintos elementos de la naturaleza (geh y newen). El concepto de espacio se
expresa con la palabra Mapu®:.

Bajo este término se denomina tanto a los espacios que son proximos y

funcionales a la construccién social - cotidiana Mapunche, como a las categorias
mas abarcadoras de espacio, de orden universal. La existencia y conocimiento de

%Este es uno de los conceptos que mejor ilustra la diversidad de significados que en el mapuzugun puede
asumir una misma categoria conceptual, de acuerdo al &mbito en que se le utilice, no siendo ninguna de
sus acepciones incompatibles entre si, sino mas bien complementarias.
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esta Ultima categoria de espacios constituye un aspecto medular del mapunche
kimin, que en definitiva le confiere trascendencia a la vida social mapunche.
(Pichinao, Mellico et.al 2003: 30-31)

Los espacios de relacion e interaccién cotidiana préximos que el che mantiene, estan
ordenados de acuerdo a Meli Wixan Mapu, cuatro puntos cardinales que actian como
fuerzas y referentes espaciales, tanto para los contextos territoriales mas cercanos
como para los mas lejanos hasta los limites imaginarios del Naig mapu/puji mapu o
wajontu mapu (planeta tierra), que se diferencia del Meli Wixan Mapu al que se
refiere como los cuatros soportes que tiene el wajontu mapu, es decir, los cuatros pies
0 patas que tiene y mantiene al planeta tierra. En mapuzugun el wixan es tirar, tirante
gque mantienen las fuerzas, donde en este caso, son fuerzas que hacen posible que el
wajontu mapu se mantenga estable. EI wixan en mapuzugun significa parado y que
en este caso, son pies o0 patas del wajontu mapu que actian como soportes o pilares
para que sea posible que el wajontu mapu sea una dimension espacial mas y no se

confunda o se integre a otras dimensiones espaciales.

Waj y Wajontu son dos conceptos distintos, analizandolos etimolégicamente diriamos
que Waj significa rededor que incluye el interior y exterior de algo que se encuentra de
manera circular, que desde el mapunche kimin este concepto uniéndolo con el
concepto de mapu (waj mapu), hace referencia a lo que se entiende como universo en
el mundo occidental, conformado por distintas dimensiones espaciales de manera
organizadas. Wajontu viene de la raiz waj, analizado desde el mapuzugun la palabra
hace referencia a la accion de dar vuelta por todo el rededor de algo, recorriendo,
viendo y relaciondndose con todo lo que se encuentra en su interior. Asi este concepto
al ser unido con el concepto mapu (wajontu mapu) es utilizado para referirse al planeta
tierra y a todos los Newen y Geh que en él existen. En el mapunche kimin la
organizacion espacial universal posee diversas dimensiones que tienen un sentido
circular orbital, que va desde el Nalig mapu/wajontu mapu o puji mapu, conocido como
planeta tierra hacia fuera, entre ellos se mencionaran sélo algunas dimensiones
espaciales para explicar el tipo de conformacién espacial que subyace en la idea de
universo o waj mapu. Asi, en las distintas dimensiones del Waj mapu también existen
diversas formas de vida. Algunas de estas dimensiones espaciales son: el Wenu
mapu/espacio de arriba, el Ragii wenu mapu, que se ubica en un punto intermedio
entre el Nalig mapu y el Wenu mapu. A su vez, la dimensién espacial donde tiene
lugar nuestra existencia, es conocida como Puju mapu/suelo, tierra, superficie terrestre

e igualmente se reconoce como Naliqg mapu/espacio de abajo.
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En el contexto del Waj (universo) o Wajontun Mapu (planeta tierra), existe una
correlacion entre los Puju (espiritus) de los elementos existentes en los distintos
espacios. En la concepcién de vida trascendente de la persona mapunche, el Wenu
mapu es entendido como el estado de la dimensién de los PUju, es decir, el ser vivo al
dejar de ser un elemento vivo en la tierra, pasa al estado de puju (espiritu) cuya
dimension donde éste pasa a habitar, es en la dimension del wenu mapu. Se entiende
al Wenu Mapu como la otra dimension espacial donde se realiza la contraparte de la
vida material de las personas, la vida en el estado espiritual, no solamente del che,
sino también, la vida de las especies y elementos naturales que existen en esta
dimensién espacial concreta del Nalig Mapu (planeta tierra). Es por esta razén que en
las ceremonias religiosas mapunche se privilegian las banderas de colores azul y
blanca que representan la relacién bidimensional de los espacios de Naiiq Mapu y

Wenu Mapu.

En la dimension del Ragifi Wenu Mapu existen los elementos visibles que a su vez
son espacios especificos como son los astros, las constelaciones, la via lactea, entre
otros (ba ripd, pu gaw, wenu bewfli, meli wixaw waguben, wifelfe, yepun, kiyeh,
Antl), donde también esta la existencia de espacios espirituales. Es la dimensién en
que se encuentran los plju de los elementos que conforman el Wenu Mapu, que
tienen relaciéon con los espacios del Nailig Mapu, y por ende, con las especies
existentes en dichos espacios. Dentro del mapunche kimin se concibe que en el
espacio de Ragifi wenu mapu se realizan las manifestaciones de los newen, donde se
mediatizan situaciones problematicas o no, que inciden en la vida de los che en el

Nalq mapu.

La relacion que el che tiene con estos espacios es mediante el piju de los
antepasados, una vez ocurrida la muerte, el puju regresa a los diversos espacios
existentes tanto en los espacios menores que conforman el Wenu Mapu como en los
espacios menores del Nailig mapu. Esta relacion espiritual del che es inconsciente, sin
embargo, son los que determinan la identidad interna espiritual de las personas, y que
esta referida al Az /identidad particular, donde esta identidad puede ser individual y

colectiva, lo Ultimo tiene relacién con la identidad del Refima.

En el contexto del wajontu mapu/ Nalgq mapu, distintos textos escritos por
investigadores mapunche como José Quidel (2003), Victor Caniullan (2000), Martin
Alonqueo (1979), Pichinao, Mellico et.al (2003), y no mapunche como Guevara (1908),
Latcham (1924), Faron (1969), Grebe (1972 y 1974) sefialan que los espacios

territoriales se distinguen unos de otros. “Existian ciertas diferenciaciones en las
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distintas identidades territoriales no solo en la utilizacion de los distintos denominativos
étnicos (etndnimos) para hacer referencia a las poblaciones ubicadas en los distintos
puntos geograficos, sino también, cierta diferenciacion (tanto de comportamiento,
practicas socioculturales y religiosos, variedades dialectales, etc.) entre los
innumerables linajes territoriales que componian la sociedad mapunche” (Quidel,
Caniullan et.al 2004:4). Esta diferenciacion de los espacios territoriales como lafken
mapu (tierra que se encuentra a orilla del mar), wente mapu (tierra de los llanos), nag
mapu (tierra que se encuentra entre el lafken mapu y wente mapu), iha pire mapu
(tierra que se encuentra a orilla de la cordillera de los Andes), pewen mapu (tierra que
se encuentra en la cordillera), consisten, por una parte, en que cada uno tiene distintas
fuerzas naturales y elementos ecosistémicos propios y, por otra parte, las personas
que las habitan tienen sus propios tuwiin (de donde proviene) y kiipalme® que los

diferencian entre grupos familiares que habitan otros espacios territoriales.

Las personas y familias que las habitan tienen formas particulares de vestirse, de
organizarse, de alimentarse, de relacionarse con los distintos elementos naturales y
fuerzas de ese espacio territorial y un dialecto particular distinto. La expresion cultural,
construccion de conocimiento y practicas ceremoniales también varian de un espacio
territorial a otro por las caracteristicas particulares de cada familia y comunidad, como

lo sefiala un logko pewenche del Alto Bio Bio:

... los pewenche se ordenan en este territorio y construyen conocimiento en un
kifie az mapu (territorio de un mismo az) y por lo mismo quienes la integran es un
az che, asi como existen también los nagche, los wenteche, los bafkenche que
tienen un tuwiin y un kipalme, asi mismo también se ordena este territorio
pewenche, cuya caracteristicas son los grandes cerros. (Logko Antolin Curiau,
entrev. 2003)%*

O también:

son distintas las formas de hablar y de decir las cosas, en otros lof son diferentes
Sus cosas y conocimientos, lo que yo estoy diciendo son cosas y conocimientos de
los lof de nuestras partes o de donde pertenecemos. (kimiin che Marta Huencho,
entrev. 07/05/2005)

La diversidad al interior del territorio mapunche, de sus identidades territoriales y de
las familias que las conforman, es una riqueza que posee la sociedad mapunche.
Cada espacio construye su gente, sus seres vivos, es decir, la trascendencia del Az

mapu en tanto caracteristica y forma de ser y estar los espacios territoriales. Si bien

35KL]paIme se refiere a la ascendencia paterna y materna emergiendo una caracteristica propia de ese
nucleo familiar y transmision de la herencia de un az determinado que se llama kipan que es la familia
ancestral cuyo az representa la esencia del ser de esa familia y por ende del che como individuo.
36 . . . . . . . . -z

Entrevista realizada en el territorio Pewenche del Alto Bio Bio, en investigacién encargada por la
Comision de Trabajo Autbnomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comision de Nuevo Trato y
Verdad Historica, impulsada por el Gobierno de Ricardo Lagos, para con los pueblos indigenas de Chile.
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existen kimin que son trascendentes o transversales en toda la vida mapunche,
también existen prioridades y formas de entregar el kimiin, o mejor dicho, existen
kimin que se privilegian en cada territorio, en cada espacio, en cada familia y en cada
che. Cada che es un potencial de algo que le es inherente, posee capacidades propias

y habilidad para su az.

Las construcciones de conocimientos y su socializacion dependen de los espacios
territoriales, por tanto, hay diversos tipos de interpretacion de la realidad. Sin embargo,
hay también otra dimension vertebradora que articula el ser y sentirse mapunche
consistente en hablar mapuzugun, una concepcion del mundo y de la vida expresadas
en los principios y valores éticos como el nor felen (equilibrio, rectitud) y az felen
(armonia) con todos los entes que componen la naturaleza y consigo mismo, teniendo
como base los principios de kishu mapunche glinewin (autorregulacion),
wifloltuwiin zugu (reciprocidad), che xokiwin (igualdad y consideracion), ekuwin
(respeto, obediencia y admiracién) yamuwin (respeto) y kime felen (equilibrio
cbésmico). Es decir, hay principios, valores éticos y lengua, que son comunes para
todos los individuos mapunche y que se encuentran presentes en el az mapu y az

mogen.

La realidad de la sociedad mapunche en lo socio religioso, cultural, politico, educativo,
en la actualidad se visibiliza muy compleja, producto de los entramados de simbolos y
significados que se van tejiendo en el sistema de vida mapunche, fruto de
intercambios de conocimientos, simbolos y concepciones con la sociedad no

mapunche, como se sefiala en la siguiente cita:

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, quien ha establecido formas de organizacidon cuyos objetivos son los
economicos y politicos, olvidando los posicionamientos culturales y étnicos. Esto
se debe porque los logko autoridades tradicionales no se relinen a conversar,
discutir lo que sucede en los lof. (comunicacidon personal Priscilla Sepulveda,
24/03/2005)

Se constatan elementos constitutivos de los aspectos socio religiosos y culturales
mapunche que dan sentido de identidad y deber mapunche. Por ejemplo, el
Gijaymawiin Kimiin®' en el plano socio religioso, se refiere a los conocimientos de los

distintos tipos de ceremoniales que el che (persona) realiza durante su existencia,

37GijaymawU'n Kimin, contiene dos conceptos esenciales: Gijafimawtn y Kimin. El primer concepto, se
asume como un principio de orden universal que regula la relacion del che (persona) con los demas
newen (fuerza) del Waj mapu (universo mapuche), refiriéndose al principio de reciprocidad (ti me das y
yo también). Y el segundo, tiene que ver con el conocimiento mapunche, de orden universal y atribuible a
todas las especies. Por tanto, Gijaymawin kimiin, es un concepto que abarca todos los conocimientos
religiosos mapunche tanto de su forma de pensar, sentir, actuar y vivir las practicas religiosas.
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considerando que gijaymawin es el principio mas abarcativo de los conocimientos de
las practicas y vivencias socio religiosas mapunche. Al trasladar su significado al
castellano, la idea de Gijaymawin kimin se interpretaria como el conocimiento

mapunche de la forma de pensar y vivir las practicas religiosas.

Este principio regula las relaciones del che con los elementos de la naturaleza (duefios
y fuerzas del agua (geh ko), del monte (geh mawiza), del cerro (geh wigkul), de los
animales (geh kuijifi), de las plantas (geh animka), del kimin (geh kimin), etc. cuyas
funciones son de resguardar y proteger cada unos de los elementos y espacios
ecosistémicos), los entes sobrenaturales (como divinidades se mencionan a el chen
(creador y dejador de las personas) kushe, flicha, tGlcha y weche, el mapun (creador y
dejador de las dimensiones espaciales, entre ella la tierra), kushe, fiicha, Ulcha y
weche, el ixo fij mogen (creador y dejador de la diversidad de vida existente) kushe,
ficha, Ulcha y weche, la tierra y consigo mismo, y, los conocimientos que todos los
elementos acceden desde una perspectiva mas accesible, como también, cada unos

de ellos encierra un conjunto de conocimientos.

Antiguamente para hacer el gijatun, las personas construian un rewe, le echaban
maqui, colihue, canelo, plata, muday, sangre, todas las cosas que se han hecho
todos van a dejar dentro, donde va a ser plantado el rewe, y todos aquellos que
les fueron solicitado su presencia, todos ellos han puesto su aliento con fuerza y
gritos para que el rewe tenga mucha fuerza. Se levanta plantando el rewe se hace
en medio de sonidos de xuxuka, pifijka, kulxug y corneta, se monta a caballo y las
mujeres se vestian con pura chiripa®®, se amarraban con una especie de cordel
sacado del entorno natural, no usaban camisa, no existian los zapatos y se
sacaba el muday en cuero entero de animal secado ya fermentado el liquido.
(kimin che Marta Huencho, entrev. 07/05/2005)

En el testimonio se revelan datos histéricos con respecto al gijatun como uno de los
eventos socio religiosos mapunche. Aqui se plantean patrones de comportamientos
que las personas mapunche tienen en cuenta antes de realizar cualquier quehacer
socio religioso. Estos patrones de comportamientos se encuentran en los agentes
(kimin che, azumuawkuilechi che, fltache y wewpife) que entregaron estas
informaciones como mapunche kimin, en su relaciébn con entes sobrenaturales que
hicieron posible la existencia de vida no solo en la tierra como una dimension espacial
donde habita el che, sino en otras dimensiones espaciales (wenu mapu, ayog wenu
mapu, ragifi wenu mapu, etc.) y otros seres existentes en cada unas de ellas (geh y

newen).

Para el caso de los lof Utiigentu, Piwjelifiiim y Pirkunche, las significaciones de las

practicas religiosas consisten en encontrar seguridad personal y colectiva (teniendo

38Chiripa, especie de calzén hecho de cuero de animal, hoy en desuso
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respuestas a sus inquietudes e interrogantes) mediante los principios como tener un
equilibrio (nor felen), armonia (az felen) con todos los entes que compone la
naturaleza y consigo mismo, mediante la reciprocidad (gijaymawin o wifioltuwin
zugu), igualdad, consideracién, respeto, obediencia, admiracién con todos y cada
unos de los elementos de la naturaleza para llegar a conseguir su bienestar y equilibrio

cosmico (kime felen), este ultimo como un principio ideal.

Gijatukiy ta che mileyem ta chem zugu rume, weza kipay ta xipantu, wej ta
gekelay ta ko, elugekelay ta ko ta che, gelay ta ko kexan ta gekelay, gelay ta
kexan, agklly ta mapu ya kexan ta gelay. Fey ta kime amual ta xipantu, kiime
mileam ta che, ta fAi elugeal kexan, mogen, kuijifi, fey ta xapiimgiy kom newen
gijatun mew ta Ai kejuntukual egin. (azimuwkilechi che Maria Cabral,
entrev.12/05/2005)

[Las personas hacen oraciones cuando hay cosas malas, cuando viene mal el
afio, a veces no les dan agua a las personas, cuando no hay agua, no hay
sembrados, se seca toda la tierra. Para que el afio vaya bien, para que las
personas permanezcan bhien, para que les den alimentos, vida, animales, todas las
fuerzas se hacen juntar en el gijatun, para ayudarse mutuamente]

Asi las actividades socio religiosas integran la totalidad del ser humano, “de tal manera
gue el fendbmeno religioso se manifiesta en lo social, en lo politico, en la estructura
psiquica, en el plano de la razén, etc. Pero es especialmente con ese otro hecho
especificamente humano que llamamos “cultura” con la que se entablan especiales
vinculos, de tal manera que ambas, religién y cultura suelen aparecer especialmente
unidos aunque ciertamente de forma irreductible entre si” (Pichinao, Mellico et.al
2003:13). Las actividades socio religiosas forman parte del nacleo de la cultura y por
tanto, aportan a la cultura como medio de seguridad, es decir, le dan una explicacién
filoséfica a la existencia en el universo. En la practica socio religiosa mapunche, se
busca: a) Explicar el porqué suceden las cosas, los acontecimientos, los fenébmenos;
b) salvar, sanar o equivalentes que en el fondo es vivir con sentido, vivir con plenitud,

lo cual equivale a vivir feliz.

Geertz (1987:113) sefiala que “la religién es interesante porque “lo modela” al ser
humano, porque esta relacionada con los “simbolos sagrados”, que tienen la funcion

de sintetizar el ethos y la cosmovisién de un pueblo”.

1.3. Contextualizacion del area de estudio

El presente trabajo de investigacion se llevo a efecto en el territorio mapunche de Xuf

Xuf, especificamente, en los lof Utligentu, Piwjetifiiim y Pirkunche. El territorio o Fiital
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mapu®® Xuf Xuf corresponde al territorio tradicional comprendido entre el estero
Pushujwifi por el norte, el rio Kawtlin por el oeste, el cerro Koniin Wenu por el sur y,
por el este, en ocasiones se sefiala el rio Kepe y en otras ocasiones, el volcan Llaima.
Dicho Fiutal mapu conforma una organizacion sociopolitica tradicional llamada
Ayjarewe. Desde la perspectiva de la administracion del Estado, corresponde a la
parte norte de la comuna de Padre Las Casas y la parte suroeste de la comuna de
Vilcin. Segun nuestros conocimientos®, el territorio es de aproximadamente 5.700
hectareas, cuenta con un total aproximado de 128 comunidades y 60 lof, con un total

de 12.000 personas que corresponden a alrededor de 400 familias.

MAPA UBICACION DEL AREA DE ESTUDIO

GPEI:OD 59‘-‘?:3 ?JSII:IEJ 7!2I5£3 720000 72'::5DU=:‘
. = + + + = + +1z
AREA DE ESTUDIO A NIVEL COMUNAL £ 2

FPADRE LAS CASAS

3000 o Jcca anoc VY Meters

690000 597500 702030 712500 720000 777500

Mapa fotocopiado y escaneado por el investigador. Gentileza de la Organizacion Territorial Ayjarewe de
Xuf Xuf.

En el territorio de Xuf Xuf, los kimeltuchefe* o llamados agentes educativos para este
trabajo, son muy diversos, entre ellos, el logko, genpin, gulamtuchefe, wizife,

%Fital mapu, literalmente darfa a entender como un gran espacio dejado por alguien (creador supremo)
y, se le denomina asi a los grandes espacios donde existen los Ayjarewe como una organica sociopolitica
que aglutina a nueve rewe con una caracteristica particular no solo de sus espacios geograficos, sino
también por las familias que lo habitan, distinguiéndose claramente de otros espacios territoriales o fital
mapu.

40Se sefiala asi, porque el investigador es parte del territorio, siendo este un agente socio religioso y
politico dentro de dicho espacio territorial por lo que cuenta con esa informacion por el trabajo politico que
ha realizado antes de realizar su estudio de maestria.

“IKimeltuchefe; son las personas que cumplen la funcion de entregar conocimientos y formar a las
personas.
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zugumachife, zamife, mayxife, glrefe, gumikafe, pufefelchefe, gitamchefe,
zachefe®, entre otros y cumplen diferentes funciones en las préacticas culturales
mapunche, como en los rituales, en las convivencias y las relaciones sociales, en lo
politico, en lo econdmico etc. Estos agentes educativos son de fundamental
importancia en la transmision, construccion y conservacion de los conocimientos e
identidad histérica cultural; llevan consigo una amplia carga de conocimientos
culturales e ideolégicos que van entregando y socializando a las familias integrantes
del lof y en contexto mas amplios, al rewe, cuando se les solicitan. Para el desarrollo
del presente proyecto se han considerado a la kimin che que es una anciana
poseedoras de muchos conocimientos en los distintos ambitos del quehacer mapuche,
principalmente en lo social, religioso, educativo e histérico, como producto de su
vivencia, construccion, reproduccion y produccion de los conocimientos mapunche, la
azimuiwkulechi che que es una mujer adulta que posee ciertas habilidades y
conocimientos, en este caso, sobre algunos conocimientos con respecto a hierbas
medicinales, principalmente en enfermedades comunes de bebes como empacho, mal
del ojo, etc., y al wewpife que es un anciano que tiene un amplio conocimiento sobre la
historia del pueblo mapunche, sobre la religiosidad, redes sociales, concepcion del
mundo y de la vida. Conoce la historicidad propia del espacio donde vive, a nivel de
Lof, Rewe y Ayjarewe, por tanto, su rol principalmente se basan en ser un historiador
del territorio de Xuf Xuf; estos agentes son los que se encuentran en los lof

mencionados.

La investigacion esta enfocada sobre algunos de los conocimientos socio religiosos
presentes en los lof, principalmente en las practicas del gijatun, del kamarikun y del

gejipun, donde se discutieron algunos procesos de construccion de ‘significados’

421 ogko, es una autoridad socio religiosa y politica dentro de un espacio territorial llamado lof.

Genpin, es otro de los agentes que tiene un amplio conocimiento y profundo conocimiento sobre su
entorno sociocultural y politico, histérico. Literalmente, es el duefio y generador del conocimiento que da a
conocer. Ademas estos agentes solo o encontramos en territorio wijiche, son personas que por razones
histéricas no pudieron ejercer su funcion de machi. Son personas que poseen la capacidad de desarrollar
la oratoria discusiva, tienen la funcién de contener y liderar el discurso ritual del Gijatun, su funcion en
algunos casos es heredada y en otros es propiciada por condiciones innatas de la persona.

Gllamtuchefe, es un agente que tiene como caracteristica principal de aconsejar a las personas para
conducir bien su destino (vida), ya sea en momento de dificultad como para tener claridad en las cosas
que pueda emprender.

Wizife, es un tipo de persona que se dedica a trabajar con la greda y, que tiene cualidades especiales y
don para ser ese tipo de trabajo. Se hace la relacién de como la persona va elaborando y construyendo
su propio destino.

Zugumachife, es el mediador (ragifielwe) entre los che y el machi pUji, son fundamentales para producir
la comunicacion entre los espiritus de los machi y la gente, son las personas que mejor comprenden los
cadigos con los cuales se comunican los piju de los machi permitiendo una comunicacion fluida entre
éste y los che.- Zamife, persona que trabaja la cesteria-. Mayxiife, es la persona que trabaja con la
madera, un artista en el trabajo de la madera.- Girefe, trabajador/a del tejido en telar.- Gimikafe, persona
gue se especializa en la creacion del dibujo en el telar. -Piifiefielchefe, persona especializada para ayudar
en el parto.- Gutamchefe, persona que se especializa en arreglar hueso.- Zachefe, persona especializada
en curar con hierbas.
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(conocimientos) que tienen dichos agentes y que pueden servir de ingredientes y
referentes bésicos para regenerar y perfilar el curriculum propio mapunche no
escolarizado e ir levantando en la reedificacion el sistema educativo propio mapunche

del territorio, a partir de la esfera del conocimiento socio religioso.

2. Procesamiento de la informacion

Camino. He corrido a recoger en las llanuras,/ en la playa,/ en la montafia,/ la expresion
perdida de mis abuelos./He corrido a rescatar/ el silencio de mi pueblo/ para guardarlo
en el aliento/ que resbala sobre mi cuerpo latiendo,/ haciendo vibrar mis venas/ sobre el
sol que se levanta/ sobre las altas cordilleras/ para que el espiritu sea viento/ entre el
vacio de las palabras./ He corrido a recoger el suefio/ de mi pueblo/ para que sea el aire
respirable/ de este mundo. Leonel Lienlaf. (Se ha despertado el ave de mi corazdn)

La idea fuerza que lleva a plantear un trabajo de esta envergadura, no es otra que dar
a conocer mediante la sistematizacion, algunos de los principales aspectos
constituyentes del fendmeno que asumimos como proceso socio religioso en tres lof
mencionados existentes en el territorio Xuf Xuf, desde un punto de vista emic, es decir,
desde la perspectiva cultural mapunche, cuestion que incide directamente en el
enfoque y metodologia que se ha utilizado en el desarrollo de la investigacion. Para el
presente trabajo se analizaron tres eventos socio religiosos y los conocimientos que en
ellos existen como capital cultural del territorio de Xuf Xuf y particularmente, de los lof

mencionados con respecto a las practicas del gijatun, del kamarikun y del gejipun.

2.1. Tiempo en que se realizan los eventos

El caracter temporal de las ceremonias es una de la caracteristica central e
insustituible de las practicas religiosas como principales expresiones de ritualidad que
realiza el Pueblo Mapunche. Este caracter determina el uso de denominaciones
diferentes (gijatun, kamarikun o gejipun), cada dos o cuatro afos, anual, estacional,
cotidiana y circunstancial. Un primer evento socio religioso a mencionar es el gijatun,
cuya practica tiene una caracteristica particular que lo distingue de otras ceremonias
religiosas. Dicha ceremonia en el territorio de Xuf Xuf se realiza cada dos o cuatro
afos, segun sea lo acordado por los participantes o eventualidades que la naturaleza
determina (temporo-climatica), dependiendo por ejemplo del factor econémico, pues la
realizacién del gijatun conlleva la preparacion de uno o mas afios por cada familia
participante para ahorrar el dinero necesario que se invertira en carnes, vinos, ect. Asi
estdn las expresiones tales como pichi gijatun (gijatun chico), fixa gijatun (gran

gijatun), lefkontu gijatun (gijatun repentino), entre otros.

Literalmente y en el uso cotidiano, el gijatun se homologa con el término pedir. Viene

de la raiz GIJA que significa dar para recibir. Este término prevalece en los Futal Mapu
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Wenteche, Nalgche, parte de los Wijiche y Bafkehche. Mayoritariamente la ceremonia
se desarrolla en tiempo de primavera, desde el mes de octubre a diciembre, conocido
como época de pewdil. Esta practica ceremonial se realiza en un momento en que
todos los sembrados estdn en proceso de crecimiento, donde corren el riesgo de

perderse o para obtener abundante cosecha, como se expresa a continuacion:

Gijatun mu cuando tutelay ta che, pewimu am ta gijatukelu che fey we petu kupali
kexan, we petu wefiy ta zeglj, we petu wefiy ta pofii, florkiliy ti kexan kom, fey mu
feyta tutelay ta che xanglifillkiy, fey ta apimkunuymagetuy tukukan em ta ti, afi ta
zeqguj, pofii, kom uwa, ka xaglifiy ta kexan, fey tutenolu ta che pikeygin pu
fitakeche, tutelay ta ti xaglifillkay, miliy may ta fi kulpamum ta ti pi ta pu
fitakeche, glnezuamlu, fey ta Ai kimgepemum ta fi tutenon ta che. (wewpife
Segundo Aninao, entrev. 14/05/2005)

[En el gijatun cuando no se le agrada a las fuerzas o no lo hace bien, porque en
primavera se hace el gijatun, y ahi donde recién viene el trigo, se encuentran
naciendo los cereales, estan recién creciendo las papas, estan en plena flor los
trigos, y ahi cuando no se hace bien el gijatun cae heladas, entonces se nos
terminan los sembrados, se terminan los porotos, papas, maiz, y también se hielan
los trigos, entonces no lo han hecho bien dicen los ancianos, porque no lo han
hecho bien es por eso, que ha caido heladas, debe haber motivo donde lo hicieron
mal dicen los ancianos, el que reflexiona, entonces es una de las manifestaciones
que se presenta para saber que no se hizo bien el gijatun]

Dicha ceremonia, al ser realizada en tiempo de pewt (primavera), los mapunche del
territorio de Xuf Xuf tratan de prevenir y velar para que todos los elementos necesarios
para el desarrollo de la ceremonia se encuentren presentes, donde ademas existen
estrictas vigilancias con respecto al comportamiento de los participantes, la no usanza
de vestimenta de color rojo u objetos que produzcan brillos, tales como anillos, relojes,
hebillas de cinturones, etc. (observacién realizada en el gijatuwe de Pixawe los dias 13
y 14 de noviembre de 2004), puesto que esos elementos segun el conocimiento
mapunche, representan fuego y heladas, por tanto, se cautela establecer una relacion,
comunicacion y comunién equilibrada, armoniosa y de respeto tanto con lo divino, los
geh y newen existentes en la naturaleza. Asi los geh tienen la posibilidad de evaluar el
comportamiento del che en su interaccion con las especies que en los espacios
ecosistémicos existen. Esta evaluacion puede tener como resultado una sancion
positiva, al concederle al che lo que peticiona en la ceremonia del gijatun o una
sancion negativa hacia él y en algunos casos, hacia el entorno, manifestandose en la
caida de fuertes heladas, acabando asi, con todos los sembrados que se encuentran
en pleno proceso de crecimiento y florecimiento y con ellos, la no obtencién de una
buena cosecha, dependiendo del cumplimiento de las normas que dicta las

caracteristicas (az mapu) del los espacios territoriales de cada territorio.
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Finalizacién de la ceremonia del gijatun de Utiigentu realizado en noviembre del 2003, dando paso a
servir a los invitados, amigos/as y familiares denominado iltuwiin/ileltuwiin, mediante el poyewin y el
jawkewdn.

Un segundo evento socio religioso a mencionar, es el kamarikun, cuya practica es
particular producto del tiempo en que se realiza y que lo distingue de otras ceremonias
religiosas. Es otro elemento que conforma el capital cultural y simbdlico mapunche
como una realidad particular y especifica. La ceremonia del kamarikun se desarrolla al
momento de finalizar el ciclo de la produccion correspondiente, agricultura en unos
casos y ganaderia en otros; en término de tiempo de realizacién de esta ceremonia, su
momento se da desde los meses de febrero a abril conocido como el tiempo de rimu.
Dicha actividad se realiza en uno de los rewe del ayjarewe de Xuf Xuf. El siguiente
testimonio manifiesta cémo un agente educativo mapunche expone sus

disposiciones* sobre la practica.

...kamarikun pikeygun feyti fuxake xawiln ka, fuxake xawin mdiletuy... rupan
cosecha, fey ta xawly ta che... ka femgechi jemay ta ka gijatun reke ta
pepikagekey, newen ta pepikay kom fijem, iloy kujii, zewmay muzay kom
wixunentutuy, marke, kom fii elugen ka, fey ya fii mafiuntun ta ti jizuamlu ta ti fey ta
iltukawiglin, putuygiin kom, ta Ai mafiumtuam ta giinechen ka mafiumtuwal pu che
ka fey ta ti tuntelen ta ti lof che ta kompelu feytichi mafiumtuwin rewe mu feyta
xawlluwigiin ka, kom zewmalu kay fii cosecha egin... kom nietuygiin i newen
eglin, manzun, toro ta xapeliglin, ufiza, chumgechi konken ta ti gijatun mu fey ta ka
femgechi chemtuygliin ta ni kamarikun ka. (azimiwkilechi che Maria Cabral,
entrev. 12/05/2005)

[...se dice que el kamarikun es un gran encuentro que se saca... después de la
cosecha, ahi se juntan la gente...y es por eso que el preparativo se hace igual que

“3Son actitudes o inclinaciones para percibir, sentir, hacer y pensar funcionando como un esquema
mental.
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el gijatun, se prepara las fuerzas para realizar el acto de agradecimiento, se mata
animales, se hace muday, harina y todos los que le han dado, para esparcirlo a la
tierra, eso es por agradecimiento, de sentirse bien, por eso se dan de comer y de
beber la gente, para agradecer a giinechen y agradecerse entre las gentes y por
eso todas las gentes que existen en el lof que participan en ese rewe donde se
realiza el agradecimiento, todos ellos se juntan, porque todos han terminados sus
cosechas, todos vuelven a tener su newen, buey, se amara a los toros, ovejas,
como se hace en el gijatun asi mismo se hace el kamarikun]

A diferencia del gijatun, el kamarikun se realiza en tiempo de otofio, una vez que las
familias del lof finalizan con el levantamiento de sus cosechas, y tiene dos

connotaciones, una religiosa y otra mas social.

kamarikun ta kalejelay am, kamarikun fey ta ti rupan kosechawlu mu fey jenoam
petu kosechawlu egiin fey ta ti kamarikun nentuygiin, ese el kamarikun pu, gijatun
may ta wichuliy...(kimin che Marta Huencho, entrev. 07/05/2005)

[el kamarikun es diferente, el kamarikun se realizan después de la cosecha, al
momento de que se termina la cosecha se hace el kamarikun, ese es el kamarikun
pu, el gijatun es distinto...]

El gijatun es diferente al kamarikun, puesto que éste se hace en tiempo de primavera
antes que se levanten las cosechas para peticionar que haya una buena cosecha, en
cambio, el kamarikun se realiza en tiempo de otofio como acto de agadecimiento. El
kamarikun coincide con el gijatun so6lo en su forma de organizarlo (hay un acuerdo
para realizarlo, que comienza en la tarde para terminar al dia siguiente, participan los
mismos elementos, etc), variando sélo en la accion de hacer la oracién (en el
kamarikun se agradece, mientras que en el gijatun se pide) y el tiempo en que se

realiza, como se sefiala en el siguiente testimonio:

Ti kamarikun fAi chumgechi gijatupuy che pewl mew ka femgechi kunugiy, kom
puwtilgiy kexan, muzay, kako, ixo fij ajfiza, ilo, kaxigiy ta ufisa. (wewpife Segundo
Aninao, entrev. 14/05/2005)

[El kamarikun se hace parecido, a como se hace el gijatun en tiempo de
primavera, se lleva todo, trigo, muday, mote, distintos tipos de arvejas, carnes, se
matan ovejas]

El kamarikun en cuanto a su organizacion como en su realizacion, no dista mucho del
gijatun, pero si en cuanto al tiempo en que se lleva a efecto, los objetivos y finalidad
gue persigue, que lo hace ser una practica socioreligiosa distinta. Tanto el kamarikun
como el gijatun tienen una duracién de dos dias, un umafituku (comienzo) y un xipal

(término).

Un tercer evento socio religioso ha mencionar, es el gejipun/jejipun, cuya préactica es
particular y especifica, no sélo por el tiempo en que se realiza, sino también, porque
esta presente como un principio del che antes de realizar cualquier accion

sociocultural, religiosa, politica o educacional.
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El gejipun es el momento de la oratoria ritual a través del cual el che se comunica con
las divinidades, los diversos newen y geh que componen el entorno donde se esta
realizando la ceremonia. Por tanto, como actividad individual y/o colectiva no sélo no
cuenta con un espacio especifico, sino, que ademas, no tiene un tiempo definido en
que se lleve a efecto, diferenciandose de las otras actividades socioreligiosas
mencionadas que si cuentan con espacios colectivo definido y tiempo en que se
realizan. El gejipun se realiza en cualquier momento y donde sea necesario, pero
predominantemente en la casa, realizandose preferentemente en la mafiana cuando
el sol comienza a dar sus primeros rayos. El tiempo también posee significado cultural,
donde todo comienza con la luz que proporcionan los primeros rayos del sol como una
manifestacion de vida, de un comienzo, de claridad o de esperanza en la vida de los

seres y por tanto, del mapunche.

gejipun zugu fey ta... puliwentu ta gejupuy ta che wilgifi ruka mew ka kifieke ligaf
narpachi wiin mew ko mew ka gejipikiy ta che ta i kiimelen, ka femgechi zoy pichi
pirapachi anti mew fey ta zefialay ta ufisa.(azimuwkilechi che Maria Cabral,
entrev. 12/05/2005)

[El gejipun también se hace... en la mafiana también se hace gejipun en el patio
de la casa y algunas veces en la madrugada con agua también la gente hace
gejipun por su hienestar, de la misma manera también cuando ya el sol esta mas
alto cuando se realizan las marcaciones de ovejas]

Esta es una ceremonia individual/colectiva mas reducida que puede ser con
participacién de varios o de sélo un grupo familiar, segun las circunstancias, motivo y
tiempo en que se realice. Es también conocida como Wixaxipan que podriamos decir
que es la accion de ser motivado por algo para salir hacia fuera de la casa. Y Pichi
gejipun que quiere decir pequefio, lo que significa que el acto del jejipun es reducido

en tiempo, en participantes, en los elementos que se usan, etc.

Por dltimo y como un hecho transversal en todos los Gijafimawiin (eventos socio
religiosos) se constata la existencia de un discurso ritual similar, expresado en
mapuzugun, donde se mencionan las divinidades (elchen, elmapun kushe, flicha,

weche y llcha), las diferentes fuerzas y dimensiones del Waj Mapu.

2.2. Espacios en que se realizan los eventos

Otra de la caracteristica central e insustituible de las practicas religiosas mapunche
tiene que ver con el lugar en que se realizan los distintos eventos socio religiosos. La
primera practica ceremonial ha mencionar es el gijatun que cuenta con un espacio

formalmente destinado, guardado y cuidado en forma exclusiva, ese espacio varia
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segun la identidad territorial de que se trate. Para el caso del territorio de Xuf Xuf y los

lof mencionados ese espacio lleva por nombre Gijatuwe destinado solo para ese fin.

Gijatuwe mu ka, rewe ta fli milemum, ta gijatupemum ta che, xawiluwpemum, fey
mu ta xawilluwiy ta che ta fi gijatuam. (azimuwkuilechi che Maria Cabral, entrev.
12/05/2005)

[el gijatun se hace en el gijatuwe, donde se encuentra el rewe, donde se hace el
gijatun, donde se juntan, ahi se juntan las gentes para hacer el gijatun]

Dicho espacio tiene un Rewe, aliwen o Yogoj como espacio central donde se disponen
los diversos elementos necesarios para el desarrollo de la ceremonia. Entre los
elementos presentes en el rewe se pueden mencionar: banderas, cafas de colihues,
alimentos, muzay, plantas frutales (manzanos, cerezos) del espacio especifico y
animales de un determinado color, como caballos, ovejas, toros, entre otros

(observacion en el gijatuwe de Pixawe,13-14/11/2004).

El rewe tiene dos connotaciones, el primero con el Re que significa comuan, puro,
genuino, exclusivo vy, el segundo, con el We que significa nuevo, lugar, espacio.
Llevandolo al plano sociopolitico el rewe se constituye en un espacio territorial que
conforma una estructura sociopolitica mayor que el lof. Es un simbolo que marca una
identidad especifica distinta a otro rewe, como espacio territorial y como simbolo
personal, también marca una identidad especifica al poseerlo un/a machi. En el plano
religioso, es un espacio donde se realiza el gijatun — kamarikun, encontrandose en
medio de ese espacio como uno de los simbolos religiosos principales a 2 che mamdj,
aliwen o yogoj*. En el territorio wenteche de Xuf Xuf se encuentra rodeado de otros

simbolos sagrados como ramas de colihues, manzanos y maquis.

Al momento de realizarse las actividades socio religiosas en el rewe, éste como
espacio ceremonial, “La forma como se constituye es doble. Por una parte, reuniendo
simbolos y objetos de lo sagrado y, por otra, depurando el lugar antes y durante los
ritos con acciones como el awiin. Su objetivo es crear condiciones apropiadas para la

comunicacion y comunion con lo divino” (Féerster y Glindermann 1996:207).

Al igual que el gijatun, el kamarikun dentro del territorio de Xuf Xuf también cuenta
con un espacio especifico llamado kamarikuwe o gijatuwe donde se encuentra un
rewe. Estos dos conceptos se usan indistintamente en dicho territorio. Por tanto,

ambas actividades religiosas cuentan con espacios ceremoniales.

“Che mamij, aliwen o yogoj, es una pareja de tronco de roble de pellin en forma de estatua que
representa a un hombre y una mujer.
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Kamarikun zewiy ta ti chew ta fAi gijatukemum ta che, rewe mew. (wewpife
Segundo Aninao entrev. 14/05/2005)

[el kamarikun se realiza donde la gente hace el gijatun, en el rewe]

...femgechi mdliy ta ti rewe niepemum ta fii kamarikun... (azimuwkilechi che
Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[...de esa manera existe un rewe donde se hace el kamarikun...]

El gejipun como actividad individual no tiene un espacio especifico, por tanto, se
diferencia de las otras actividades socio religiosas mencionadas que si cuentan con

espacios colectivos definidos.
Chuchimu rume, chew pule rume ta gejipuafuy kifie wenxu, kifie zomo, kifie kushe,
kifie machi, gejipuafuy lelfiin mu, kifie wixun ko mu, wigkul mu, ka mapu miyawafuy

rume, kom pile miley elchen ta fii newen, kishu am ta el-lu kom. (wewpife
Segundo Aninao, entrev. 14/05/2005)

[Donde quiera, donde quiera puede hacer el gejipun un hombre, una mujer, una
anciana, una machi, puede hacer gejipun en el campo (potrero), en un estero, en
un cerro, o puede que andes en otras tierras, en todas partes existen newen de
elchen, porque él ha dejado todo]

Si nos remitimos a la etimologia de la palabra, significa explicar y dar razones muy
bien fundamentadas al otro para convencerlo sobre algo. En consecuencia, es un
principio ético individual y colectivo, donde frente a cualquier situacion se pueden
identificar momentos religiosos donde preferentemente se realiza, como se manifiesta

en el siguiente testimonio:
gejipun zugu fey ta ka ruka mu, wilgifi ruka mew, fey ta ka gejupuy ta che tuntelen
ta fi familia ta fAi nien ta fAi pu pufef, fotum, Aawe, feyta gejupuy ruka mu,
wixunentuy muzay, murke mu o mojfif ufisa sefialinmu cordero, feyta wixunentuy
mojfuf, ka lagiimal zafiuwe, o chem rume, ka wixunentuy mojfifi ta fii gejipual, fey
ta fii kime elugen kuijifi, ta fii rumel chaw elchen ta fii eluneatew. (aziimuwkdlechi
che Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[el gejipun también se hace en la casa, en el patio de la casa, ahi se hace gejipun
por su familia, por sus hijos, hijas, sé esparce muday, harina o con sangre de
oveja cuando se marcan a los cordero, entonces ahi se esparce la sangre, al
matar un cerdo u otras cosas también se esparce sangre para hacer el gejipun,
porque se les han dado bien a esos animales, para que por siempre el padre
creador le este dando].

El gejipun como actividad ceremonial se realiza preferentemente en el espacio familiar,
en el patio de la casa, utilizando elementos como el alimento (harina tostada y muday),
para esparcirse en la tierra, o bien, con agua para pedir bienestar como una forma
simbolica de refrescarse - limpiarse o, cuando se mata algin animal doméstico con
cuya sangre se realiza el ritual como manifestacién de agradecimiento por lo obtenido
y bienestar familiar. Como actividad colectiva, existe otro espacio como lo manifiesta

otro agente:
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Jejipukiy ta gijatun mew, rewe mew ta jejipukiy... fey ta jejipuygin ta fii lelfin mu
egln, ta fi lepiin mu, a veces chew ta fii wixapuam egln ta jejipupuygin ka, fey
ahora gijatun pi ta che ka. (kimtin che Marta Huencho, entrev. 07/05/2005)

[se hace el gejipun en el gijatun, en el rewe se hace el gejipun, también se hace el
gejipun en su campo (tierra), en el patio de la casa y a veces donde uno se va a ir
a parar, ahi se realiza el jejipun, y ahora gijatun se le denomina muchas veces]

Otro de los momentos (espacios) del jejipun/gejipun es en el rewe al instante de la
realizacion del gijatun. Primero se explican las razones a los entes involucrados en la
ceremonia del gijatun para convencerlos sobre los motivos de la realizacién de dicho
ritual, como una primera accion que realiza el mapunche ante cualquier actuacion,
como se manifiesta en el siguiente testimonio:

Gijatun ta ka gejupun, gejupun ta ka amuliy gijatun mu, wej ta rewe mew gejupuy

ta che milen mu chem zugu rume, fey mu ta gejupuy ta che... (azimuwkulechi che
Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[El gijatun es también gejipun, el gejipun es también parte del gijatun, y algunas
veces se realiza el gejipun en el rewe cuando hay algo o pasa algo en la vida de la
gente, por eso se hace el gejipun]

De la cita, se puede deducir que la ceremonia del gijatun se convierte en gejipun

cuando se dan razones para pedir bienestar para las personas. Ademas, se sigue

fundamentando el espacio familiar donde se realiza el gejipun.

(& ¥

Realizacion del gejipun/jejipun con la participacion de varios grupos familiares.
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Los lugares como espacio en que se efectian los distintos eventos socio religiosos en
la actualidad siguen siendo de vital importancia para la vida de los mapunche. Estos
lugares son importantes para las practicas religiosas mapunche porque son espacios
dejados y resguardados por las personas, los geh y newen de un lof o rewe para re-
generar las relaciones sociales, relaciones con la naturaleza y con los elementos
cosmoldégicos, mediante la re- creacidon constante y permanente de actos rituales
religiosos. Al ser asi, las practicas religiosas no se podrian realizarse en cualquier
espacio y, por tanto, estos lugares donde se realizan las practicas socio religiosas
pasan a constituirse en lugares sagrados que les pertenecen a todas las fuerzas,

incluida las personas que practican las actividades ceremoniales.

El mapunche re-genera, re-crea las diferentes practicas socioculturales y religiosas en
un espacio fisico. La existencia de espacios ceremoniales es uno de los elementos
gue facilita el establecimiento de relaciones entre los che, divinidades, geh, newen y
los ixo fij mogen (distintos elementos de la naturaleza), por lo tanto, lo religioso no
solamente tiene que ver con la practica misma de las actividades socio religiosas, sus
participantes, las invocaciones a las divinidades, los newen y los geh. Todos ellos,
mas el lugar donde estas practicas se realizan hacen posible vivir las relaciones,
practicar lo religioso, entender la concepcién filosofica y del mundo mapunche. A partir
de esta concepcion tiene sentido y explicacién la integralidad y complementariedad
entre los distintos elementos existentes en la naturaleza, donde se efectla la
reciprocidad entre cada unos de ellos mediante principio de didlogo constante y
permanente en la articulacion que subyacen en los ritos, creencias, divinidades,
objetos, elementos sagrados y venerados, simbolos, cosmogonia y lugares. Asi se
establece una relacion inseparable entre territorio, filosofia y vision mapunche, siendo
el territorio el fundamento de la construccién de conocimientos que no es sélo una
edificacion de las personas sino en-con y de todos los elementos de la naturaleza

existentes en ese espacio.

En el ambito religioso, el principio de reciprocidad se establece en la relacion del
che con los newen existentes en la naturaleza. Se fundamenta en otro de los
principios pilares del mundo mapuche: el che es un componente de la naturaleza
lo mismo que las otras fuerzas en ella existentes. (Pichinao, Mellico et.al 2003:47)

La falta de algunos de estos elementos traeria como consecuencia el desequilibrio en
el bienestar, en la seguridad, en las relaciones con las distintas vidas existentes, en la
concepcion de vida y del mundo que se tiene, en la estructuracion del conocimiento,
puesto que cada unos de los elementos cumplen una funcion determinada y

complementaria a otro (s).
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Con la intromisibn de la concepcion occidental y el ordenamiento politico
administrativo del Estado nacién chileno, se llevan adelantes en los territorios
mapunche la divisién y subdivision de las tierras. Este hecho se agudiza aun mas con
el Decreto-Ley (2568) dictado en 1978 bajo el Gobierno de Pinochet, donde a cada
mapunche se le entrega una cantidad de tierra como propiedad individual/privada v,
posteriormente, con la Ley Indigena N° 19.253 se conforman las comunidades
juridicas mapunche hasta con 10 personas, poniendo en peligro la concepcion
colectiva que se tiene de los espacios territoriales, principalmente de los espacios

ceremoniales en la actualidad.

...ya el otro va a decir yo voy a cerrar mi pedazo de tierra que me corresponde, en
algunas parte, dos personas les pertenecen la tierra donde se hace el gijatun, aqui
esta asi, dos personas han tocado (como herencia) en un gijatuwe, uno le toco el
finado Marcial que ha tocado una hectarea parece, y el otro, su tocayo Marcial
chico le digo yo, el hijo que ha dejado José Pirkunche ha tocado otra hectarea mas
pareces, entonces hay dos familias ahi pu, y uno de ellos, el otro dia nomas el
wigka que ahi se encuentra, esposo de la mujer, esa tierra en que se encuentra el
gijatuwe, si lo vende estaria bueno, por las pura esta, dijo, esta perdiendo esa
tierra y se esté perdiendo plata ya le esta diciendo pu, ya le esta poniendo ese tipo
de pensamiento a esas dos personas, tiene que venderlo no mas le esta diciendo,
y si le vende a un wigka, se va a terminar el gijatun pu, y el otro ni siquiera se ha
casado con una mapuche, tiene una mujer mestiza, la hermana de Carlos Mufioz.
(wewpife Segundo Aninao, entrev. 15/10/2005)

La pérdida de la concepcion colectiva que se goza del espacio ceremonial y la pérdida
concreta del espacio que ha sido dejado y resguardado por las personas, los geh,
newen en el rewe, y su significancia, traen consecuencias en la vida mapunche,
puesto que el espacio ceremonial facilita vivir la religiosidad, fortalece la identidad
cultural (individual y colectiva), reafirma las relaciones entre los che, divinidades, geh,
newen y los ixo fij mogen para una convivencia armoniosa, con funciones especificas.
Algunos estudios dan cuenta de la aparente pérdida en la actualidad de un espacio

ceremonial en el territorio de Xuf Xuf.

Dentro de ellos se distinguen la duefa del predio del Gijatuwe —de acuerdo con la
legislacion chilena vigente -, que es de origen Mapuche, sin embargo, no se
adscribe a sus practicas religiosas, por lo que desconoce tanto la definicion del
espacio como sagrado y no participa del gijatun. Ademas se encuentra el Nizol
Logko del Rewe de Xuf Xuf, que si bien ha intentado acercarse a conversar el
problema con la duefia, sus intervenciones no han sido fructiferas... Esta situacion
de conflicto se origina posterior a la muerte del hijo del Nizol Logko anterior al
actual, quien ademas fue el esposo de quien en la actualidad reclama pertenencia
exclusiva. El problema se gatilla por haber un antes y un después respecto de las
posibilidades de uso de un espacio socio ecolégico definido como lugar sagrado
“Gijatuwe”...El antes se caracterizé por una fluidez natural de realizacién perioddica
de los gijatun en el sector de Xuf Xuf. Sin embargo, luego de la muerte del esposo
de la “propietaria”, ella impidi6 el ingreso y la realizacion de los gijatun. Respecto
de la solucion a este problema ella ve como absurdo una posibilidad de venta o
permuta, e insiste que ella no va a dejar ese predio porque es legitimamente de
ella y de su familia, por lo tanto, ella no tiene que negociar por algo que le
pertenece. (Salamanca, Moureira, Quidel, et.al 2003: 298 - 301)
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Ademas, fruto de una entrevista realizada a Sergio Melinao, unos de los werken del

rewe de Xuf Xuf, se plantea que:

De acuerdo con su vision el problema radicaria en la pérdida del lugar sagrado, y
seria esta pérdida lo que gatillaria, segin su parecer, la serie de otros problemas
que aquejan a las comunidades afectadas, que serian todos los lof del Rewe, y no
sé6lo la comunidad del Logko. (idem:303)

La irrupcién de la concepcion del derecho positivo occidental del Estado chileno en los
mapunche, se contrapone con la concepcién del sistema juridico mapunche en cuanto
a derechos territoriales. La adopcién de la concepcién del derecho positivo por parte
de los mapunche, principalmente en cuanto a tenencia de tierra y territorio, da cuenta
de un aparente debilitamiento del mapunche kimin, la concepcién filoséfica y del
mundo que se tiene expresado en lo religioso. Este debilitamiento de hecho trae
multiples consecuencias, produciéndose un desequilibrio a nivel personal, social,
espiritual, mitico y religioso.

Estas y otras condicionantes han incidido en el uso y apropiacién de espacios que

culturalmente no se deberian ocupar, acarreando con ellos enfermedades en el

che (persona), catastrofes naturales, entre otras consecuencias. (Quidel, Caniullan
et.al 2004:22)

Por su parte, en el espacio de la escuela se llevan adelantes re-creaciones de
actividades socio religiosas mapunche con la participaciéon de algunos agentes socio
religiosos que son contratados por la escuela para realizar la rogativa y que provienen
de otros espacios territoriales, por tanto, tienen otro az y construccion del kimiin que
no es propio de ese espacio territorial y por tanto, de los nifios que asisten a la

escuela, constituyéndose en informaciones y conocimientos descontextualizados.

. algunas veces hacemos también como un encuentro cultural y algunas veces
viene la machi a hacer una rogativa aqui, por el encuentro... Algunos vienen de
por Makewe, vienen de por alla de Manzanal...porque es mejor, por si uno quiere
que este bien y no le pase nada, por ejemplo, un accidente en la escuela, para
eso. (Aylen Quidel, entrev. 11/11/2004)*

Al contratar la escuela a estos agentes socioreligiosos provenientes de otros espacios
territoriales, por una parte, desconoce los agentes socio religiosos propio del espacio
territorial donde ésta se encuentra inserta, y por otra parte, estos agentes contratados,
no realizan las actividades ceremoniales tal cual se hace en los propios espacios
socioreligiosos, puesto que estos agentes saben que ese espacio (escuela) no es un
espacio sociocultural religioso apropiado y por tanto, no invocan a los geh y newen de

ese espacio, y al hacerlo, saben que transgredirian no sélo a los geh y newen de ese

“>Entrevista realizada por Priscilla Seplilveda a una alumna de la escuela San Martin de Porres.
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espacio, sino a las personas habitantes de ese espacio territorial, transformandose asi,

en un acto sin mayor sentido y significado sociocultural y religioso.

Si bien las practicas religiosas mapunche son expresiones en continua re-
producciones, re-generaciones y re-creaciones que permiten el establecimiento de
relaciones entre los che, divinidades, geh, newen, los ixo fij mogen y explicar las
distintas comprensiones de la vida, del mundo de manera integral, dar sentido a su
existencia, legitimar su posicion y funcién existencial en su medio de manera
complementaria y armoniosa, y, dotarse de energia para la defensa, construccion,
desarrollo y renovacioén constante de su identidad cultural en su resituarse en el
espacio y el tiempo, no significa que las re-generaciones y re-creaciones de las
acciones religiosas se realicen en cualquier espacio y so6lo con algunos agentes socio
religiosos. Con esas acciones se rompe no soélo con la relacion que se establece con
las divinidades y las distintas fuerzas, sino también, se rompe con la concepcion
filoséfica, del mundo, de la vida, la significancia y edificacion del conocimiento
mapunche que no es solo de los che, sino, en (con) y de todos los elementos de la

naturaleza existentes en ese espacio.

2.3. Investidura de los agentes socio religiosos

Las actividades socio religiosas mapunche son conducidas por autoridades
formalmente designadas para ello como son los gijatufe (rol de hacer la oracion) y sus
keju (colaboradores). Roles y estructuras establecidas que varian sus denominaciones
segun la identidad territorial que se trate, asi tenemos a los y las Machi, en algunos
Futal Mapu, que son las personas que han recibido el llamado de sus espiritus, la
naturaleza y sus fuerzas de caracter ancestral para asumir la responsabilidad de
intermediar entre los espiritus y la persona, sanar y mantener la salud de su pueblo y
resguardar el equilibrio de las caracteristicas y esencia de ser del universo; los Gehpif
en otros, que son personas que conocen cada aspecto del saber mapunche, ejercen
funciones de guia espiritual en las ceremonias tradicionales como es en el gijatun.
Genpifi, se traduce como duefio de la palabra, pues es el orador oficial en las
ceremonias de la religiosidad mapunche y Nizol Logko en otros, que son lideres
sociopoliticos que rigen en cada rewe. Este liderazgo es hereditario, esta asociado con
la propiedad comunitaria de la tierra y las alianzas de parentesco; cada cual con sus
respectivos Keju. Asi, todo che trae consigo, incluso antes de nacer, una funcién
especifica que cumplir. Estas funciones van desde aquellas muy complejas hasta
funciones mas simples que estan relacionadas con los distintos ambitos de la vida

tanto espiritual como sociocultural.
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El concepto de Che o persona seguin el mapuche kimin, establece una
diferenciacién entre aquellos que son Re Che (solo personas) y aquellos que por
sus cualidades personales y las caracteristicas de su familia, estan
predeterminados a cumplir deberes y funciones espirituales, sociales o politicas,
mas alla de si mismo y su entorno familiar inmediato. (Quidel, et.al 2004:25)

En el mapunche kimin encontramos dos tipos de personas, una tiene que ver con la
persona comun y corriente conocida como re che, que no tiene una funcion
determinada que cumplir dentro de su lof o rewe y aquellos que si tienen funciones
determinadas en su lof, rewe, como dentro de la sociedad mapunche, en el caso de
los fiizol logko, logko, machi, wewpife, zugulmachife, etc., y poseen la capacidad de
desdoblamiento entre el mundo espiritual y material, conocido como epurumeche

propio de su az que responde a su kiimpef (kiipalme, kiipan y tuwin).

Es entonces donde adquiere importancia el kiipalme de los che como orientadores
para obtener un conocimiento determinando y organizar su vida (como re che o como
epurume che), para el ejercicio en concordancia con el rol que le otorga el kiipalme
(que puede ser rol de logko, machi, wewpife, azimuiwkullechi che, entre otros) y su
socializacién, garantizando un bienestar interno tanto en su familia como en el lof,
rewe o ayjarewe, lo que a su vez trae consigo un kiime felen (bienestar) para el resto
del colectivo. "En este contexto se entiende el desempefio de la funcion de los che, si
una persona es de Logko Kipalme, es Zugumachife Kipalme, Wewpife Kipalme o
Rixafe Kipalme etc. Su mision en el Nalg Mapu, es ejercer esta funcion” (Pichinao,
Mellico et.al 2003:41), por tanto, los conocimientos que adquieren y desarrollan,

responden a esa funcion, origen y fuerza.

Los diferentes tipos de conocimientos se constituyen en una parte de la acumulacioén,
reproduccion, regeneracion y recreacién del conjunto y complejo del mapunche kimin
gque posee la sociedad mapunche y su forma de acceso responde a las caracteristicas
propias de cada persona, traduciéndose en conocimientos restringidos de acuerdo a la
especializacién y funcién en el lof y sociedad mapunche. Estos conocimientos (sobre
redes parentales, sobre plantas medicinales, sobre religiosidad, etc.) no son

homogéneos para todos los aprendices.

Un saber, por lo tanto, cuya forma de transmision es selectiva y restringida a un
namero limitado de individuos (como guillatufe, machi, dungumachife) pero sin que
lleguen a representar, por este hecho, castas o cofradias de sacerdotes y
especialistas. (Foerster y Gindermann 1996: 191- 192)

Es decir, no todas las personas pueden ser machi, zugulmachife u otros, sino estas
personas llegan a cumplir esa funcion porque su ascendencia familiar y de ancestros

han tenido ese newen que les permitieron ser asi y tener ese poder como don, para
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cumplir esa funcion en la sociedad. En el territorio de Xuf Xuf uno de los agentes socio
religiosos es el Nizol logko, es la autoridad mas importante que tiene la funcion de
conducir las actividades tanto del gijatun como del kamarikun. Un fiizol logko sefiala lo

siguiente:

Fentreliy zugu ka, fenxen chipa logko ka miuliy pu, kifie xipa logko miite gelay;
chumgen mapu ka feliy che pu. Miiliy ta az zugu ka, kifieke mew miiliy kiipan zugu
mew, tiwin zugu mew, ta kimiin zugu mew, pewman zugu mew, femgechi kifielay,
kifierumelay ta zugu. Fantepu jemay ifichifi faw kuyfi milefuy yem logko, fey kake
reyma logkogefuy zugu mu, welu kaxintukurpuy zugu egiin fey koninmu ka ke
rakizuam mu, aflly chi gijatun kom, welu fey ifiche zujigeken wila tifa, welu faw
ifichiil ka mulekeyif, konkeyif, ifikafipekeyifi mapu, ifikafipekeyiii mapuche mogen,
fey mu feychi pu che azno ka milele zugu fey taifi ifikafipegeal, feyta ifi logko puji
kimal pigiin ka, kimal wigka zugu, wigka rakizuam fi kimal pigiin ka. (N.L. José
Quidel en entrev. 03/11/2004)

[Hay muchas cosas, como hay muchos tipos de logko, no hay solo un tipo de
logko, como esta la tierra de igual manera se encuentran las personas. Existen
caracteristicas de cosas, en algunos existen en el kiipan, en el tuwiin, en el
conocimiento, a través del suefio, por eso no existe uno solo, ni con una sola
orientacion. Ahora por ejemplo, nosotros aqui, antes existia un logko que era de
otra familia (reyma) pero han dado corte a las cosas porque han entrado en ellos
otros tipos de pensamientos, entonces se ha terminado el gijatun, entonces me
han elegido a mi recientemente, porque nosotros aqui hemos permanecidos,
hemos defendido la tierra, hemos defendido la vida mapuche, entonces, ante
cualquier cosa, si se va a levantar el gijatun, va a ser esa persona para que nos
defienda, para que aprenda el espiritu del logko dijeron, que aprenda
conocimientos wigka, pensamiento wigka dijeron]

No todos los logko son iguales puesto que existen logko que cumplen roles de orden
socio - politico y en algunos casos espirituales. Se puede distinguir dos categorias de
Logko; Nizol Logko e Inan Logko. El primero responde a ser el Logko principal y el
tronco de una organizacién territorial, como los rewe y kifiel mapu. El segundo,
responde a las personas que acompafian en la toma de decisiones al Nizol Logko y,
en algunos casos, son los que realizan las gestiones y relaciones internas en sus
propios lof. La designacion de un logko es una tarea que depende de muchos factores,
principalmente el pertenecer a una familia de Logko, no obstante las condiciones
personales del che también influyen mucho, el conocimiento, la actitud del futuro
Logko, asi como los pewma (suefios) de algunos miembros del Lof. Esta realidad nos
muestra que existen distintos tipos de agentes que vienen o responden a diferentes
caracteristicas como el kipalme, el kipan, el tuwin o conocimientos entregados
mediante suefios como muchas veces les ocurren a los logko y machi, con

orientaciones diversas.

En las ceremonias del gijatun y del kamarikun como actividades socio religiosas que
se realizan en el territorio de Xuf Xuf, encontramos otros agentes como; taytbfe/puel

pu ralife, choyke, kaneru/kojog, awlfe, norimchefe, majotuchefe, ayekafe
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(xuxukatufe y pifijkatufe), kajfimalen, werken, purufe, xupufe, entre otros, que

cumplen distintas funciones como agentes colaboradores:

Gijatun mew ka miiliy kojog fey murgekiy, ka ti pu kajfimalen, kifie pichi zomo ka
kiie pichi xenxu inantuku choykealu, wejgekelay ta ti, xirgekey, ka elgey
noriimchealu, alligeygiin, ka ti tayilalu meligeafuy kam kayu, ka xuxukatufe, ka
muley ti purupelu fey ta tuntegeafuy rume, ka tampultupelu, fey ta wichuke ta
nawigin. (fitache Segundo Quidel, entrev. 12/05/2005)

[En el gijatun también existen los kojog, ellos son pares y también los kajfimalen,
una nifia y otro nifio (como dual), que van a seguir a los choyke, no son impar, son
par, también se dejan a los noriimchefe dedicados a ordenar a las gentes en el
purun y los que van a tocar el kulxug que pueden ser 4 o 6, también se dejan a los
que van a tocar la xuxuka, aquellos que van a bailar (purun) que pueden ser todos
los que hayan y aquellos que van a tocar la pifilka y ellos se trenzan entre ellos]

Para comprender desde lo especifico cada uno de los agentes involucrados en las
actividades socio religiosas como colaboradores podemos sefialar que las taytibfe son
mujeres que cumplen la funcion de tocar el kulxug® y realizar el canto ceremonial.
Estas personas son formalmente designadas para cumplir tal funcién. En tanto, las
puel pu ralife, son mujeres que cumplen la funcién de apoyar en el canto ceremonial,
llamando a los choyke para que ingresen, bailen y realicen distintos movimientos al

frente del rewe/yogoj o aliwen.

Los choyke, son personas que bailan imitando al fAiandu. Durante la ceremonia, estos
agentes determinan la duracion de la actividad socio religiosa. Son designados
formalmente o son elegidos mediante revelaciones naturales, principalmente mediante
el suefio para cumplir tal misién. La mision que cumplen estas personas es para toda
su vida y, si por circunstancias de la vida ya no pueden realizar tal funcion, se le

hereda a su hijo que tenga esa caracteristica y le guste para cumplir la mision.

Los kajfimalen, son dos nifios, una nifia y otro nifio que cumplen la funcién de arrear
a los choyke en los momentos en que los tayulfe llaman a los choyke para que
ingresen a bailar al frente del rewe/yogol. Ellos simulan con varilla en mano azotar a
los choyke. Una vez ingresado los choyke, ellos se retiran. Esta funcion lo puede
cumplir cualquier nifio y nifia que sean agiles, designado por las comunidades para

realizar esa funcién durante esa actividad ceremonial.

Los kaneru/kojog, son agentes ceremoniales siendo generalmente dos o cuatro

hombres muy &giles (fiuwa pichike wenxu) que se disfrazan cubriendo su cuerpo y

46Kulxug; es un instrumento sagrado de percusién que se utiliza principalmente en los eventos
socioreligiosos. No todas las personas pueden poseer este instrumento. Es un instrumento sagrado que
poseen los logko, fizol logko para el uso ceremonial. Ademas las y los machi poseen este instrumento
sagrado para llevar adelante la sanacién de las personas. En el kulxug se ve representada la concepcion
del mundo y de la vida y las fuerzas que sostienen la tierra, etc.
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rostro con cuero de cordero. Son los ayudantes de los choyke y de los logko, cuya
funcion es de ayudar a mantener el orden, dando un sentido picaresco y ludico a la
ceremonia. Cualquiera puede cumplir esa funcion al momento de realizarse la
ceremonia. Se puede ser kojog hasta cerca de los 20 afios. Estos agentes participan

en los momentos finales de la ceremonia del gijatun o kamarikun.

Los awife, son hombres que en el momento de la ceremonia del awiin dan vueltas de
a caballo por el rededor de todo el espacio designado para el ceremonial. Las
personas que cumplen esa funcién en la ceremonia pueden ser cualquiera que tenga

caballo y sea bueno para montar.

Los noriimchefe, son hombres que cumplen la misién de dirigir, controlar y vigilar
tanto el awiin como el purun. Existen dos tipos de norimchefe, aquellos que se
encargan de dirigir, controlar, vigilar el awiin y de espantar a los perros que ingresan
en el espacio de la ceremonia o se cruzan al frente del rewe llamados kawejtun pu
norimchefe (aquellos montado a caballo), y aquellos que se encargan de dirigir,
controlar y vigilar en el purun llamados hamuntu pu norimchefe (de a pie). Estos
noriimchefe no so6lo cumplen la funcion de ordenar y dirigir las filas, sino también, de
registra si los participantes andan con objetos no permitidos, que brillen y si andan con
alguna prenda de color rojo, o0, de sancionar a aguellos que se encuentren hablando el

castellano en la ceremonia. Todas las personas pueden cumplir esta funcion.

Los majotuchefe, son jévenes que se encargan de cumplir la funcion de pintar a todos
los participantes de la ceremonia. Ellos siempre son pares, puesto que los colores que
se utilizan en el territorio son principalmente dos, el azul y el blanco, por tanto, cada
uno de ello se encarga de tener un color en un recipiente llamado iwe. Esta funcion no
depende del az de la persona, sino que todos pueden cumplir esa funcion,

designandose en la preparacion y organizacion de la ceremonia.

Los ayekafe (xuxukatufe y pifijkatufe), son hombres que cumplen la funcién de tocar
tanto la xuxuka como la pifijka en todo el momento en que dure la ceremonia. Estas
personas tienen habilidades especiales que responden a su propio az. Ellos son

designados formalmente por su caracteristica propia de ser ayekafe.
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Un ayekafe que se esta iniciando en tocar la pifijka, conocido como pifijkatufe o
tampultufe.
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Los werken, son los agentes sociopoliticos y religiosos que cumplen la mision de
emisarios de los Logko, tienen la facultad de representarle y transmitir el mensaje en
situaciones de orden social y politico, tanto al interior del Lof y fuera de estos. En el
plano religioso ayudan a convocar a los xokifiche (grupo de persona o familia) en los
ceremoniales de orden colectivo, y extienden invitaciones a los Logko de otros Lof o

rewe.

Los purufe, son hombres y mujeres que cumplen la funcién de danzar en la ceremonia
detras del rewe y jafjaf, avanzando en fila (en el caso de los hombres tocando la
pifijka) de norte a sur o sur a norte. En el caso de las mujeres avanzan bailando de
lado y siempre mirando hacia el xipawe anti- salida del sol, con direccion de norte a
sur o sur a norte, donde las filas de los hombres se intercalan en las filas de las
mujeres de manera combinada. Cada vez que una fila (de hombres o mujeres) llega al
final de la marcacion del espacio ritual, se devuelven una y otra vez, siendo estos
ordenados, dirigidos y vigilados por los norimchefe que andan en las filas con varilla
en mano. Los purufe son todos aquellos que no cumplen una funcion especifica dentro
de la ceremonia, en el caso de los geh zugu (duefios de la ceremonia), como todos

aquellos que van ayudar, perteneciente a otros rewe.

Las xupufe son mujeres que se encargan de tocar el kulxug en las filas donde se
realiza el purun. Esta funcibn en el momento de la ceremonia cualquiera puede

cumplirla (observacion realizada los dias 13-14 de noviembre de 2004).

Hay personas que segun sus caracteristicas y sus ascendencias tienen la capacidad
de adquirir conocimientos con respecto a las practicas religiosas y cumplir una funcion
determinada. Esto tiene que ver con el “funcionamiento psiquico o psicologico en el
que se representa el Az del che” (Quidel et.al 2004:6). Es decir, las funciones y los
conocimientos que las personas poseen van a depender de los kiipan (ascendencia) y
tuwin (espacio de donde proviene), que van a hacer posible que una persona
desarrolle ciertas funciones. Asi un logko lafkenche (gente que habita cerca del mar)

de Maykijawe sefiala lo siguiente.

...existen muchos tipos de az y, que son las caracteristicas, la forma de ser, de
personas, de animales, de espacios territoriales, de todos. Es el caracter de las
cosas, como estan nuestras tierras, nuestras gentes, nuestros animales, todo lo
que esta aquf; es la cara que presenta cada ser existente. (Juan Caniulaf 2003)*’

“’Entrevista realizada en el territorio Lafkenche del lof Maykillawe, en investigacién encargada por la
Comision de Trabajo Autbnomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comision de Nuevo Trato y
Verdad Historica, impulsada por el Gobierno de Ricardo Lagos, para con los pueblos indigenas de Chile.
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Cuando los agentes socio religiosos mapunche sefialan que los espacios poseen
diferentes newen y de acuerdo a ellos se realizan las actividades ceremoniales
religiosas, tiene que ver con el Az del espacio del cual forma parte el che, con los
conocimientos que existen en esos lugares, a la funciébn que cumplen en el contexto
espacial mas cercano y lejano en el Naitiqg Mapu y en directa relaciéon con el Wenu

Mapu.

Asi, un wewpife tanto en los eventos socio religiosos como politicos y educativos
cumple la funcién de historiador, puesto que tiene una sistematizacion profunda de
conocimiento histérico cultural sobre los acontecimientos y hechos politicos, sociales y
geograficos. Es una persona que tiene amplio dominio sobre el mapunche kimuin, y por
ende, sobre la religiosidad. Conoce la historia propia del espacio donde vive, a nivel de
Lof, Rewe y Ayjarewe, ademas, responde a un newen (fuerza determinada que
responde a su kipalme) que lo hace ser distinto a otro wewpife y aun mas diferente
que un o una machi que tiene conocimiento sobre las distintas enfermedades
(psicoldgicas, espirituales y fisicas), sus diversos tratamientos, y sobre la concepcion
religiosa, distinto a otro (a) machi que representa a fuerza distinta (revelacion del agua,
de un monte, u otros), por ende, formacién y conocimiento distintos que responden a
las mismas fuerzas. Por otra parte, los espacios territoriales en donde estos agentes
se encuentran son determinantes, puesto que su esencia, construccion, elaboracion,
acceso de los conocimientos, deviene de ese espacio territorial y de los elementos

naturales existentes.

Desde la concepcién mapunche los conocimientos y los saberes no les pertenecen
s6lo a las personas, sino que existen fuerzas naturales (gen kimin-duefio del saber y
conocimiento) que permiten que la persona acceda a uno o mas de los diversos tipos
que encierra el mapunche kimin (conocimiento medicinal, social, como redes de
parentesco, religioso, politico, etc.), ya sea mediante revelaciones, suefios 0 son
conducidos a espacios o personas que les pueden orientar o entregarles ciertos tipos
de conocimientos, puesto que las actitudes o iniciativas que toman las personas no
son por casualidades o por sus propias voluntades, son propiciados, incentivados y
llevados por las fuerzas y duefios que proporcionan los conocimientos. También existe
un momento de construccion social y personal del conocimiento sobre las distintas
comprensiones de la vida y del mundo en su relacién trilégica (persona, territorio y
universo) como una relacion inseparable en su filosofia, vision del mundo, de la vida, a
partir de la interpretacion y descripcion, segun las realidades socioculturales e

historicas.
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Desde esta perspectiva, el conocimiento mapunche se constituye profundamente
complejo, dindmico y en permanente transformacion, puesto que es mas vivencial, que
surge de la relacion e interrelacion mediante didlogo con todo los elementos de la
naturaleza, donde mas que argumentar racionalmente, es en la practica donde se
valida. Asi los distintos conocimientos (politico, religioso, educativo, etc.) mapunche se
van transmitiendo, por una parte, mediante los pewma (suefios), pelon (revelaciones)
y, por otra parte, mediante el lenguaje oral a través del gixam (conversa), wewpitun
(discursos ritual, historico social), gulamtun (entrega de consejos), zugun (hablar),
iilkantun (cantos)*®, donde se ejercita la memoria, el culto de los detalles, la precisién
al describir las caracteristicas de los objetos y situaciones, para su socializacién con
las nuevas generaciones. Ademas, se configura en un proceso constante de re-
produccion, re-generacién, re-creacién y producciéon de signos y simbolos, de
significados y sentidos, de principios y valores, ejercitados mediante las practicas
socioculturales y religiosas que responden a los intereses y necesidades de ésta
sociedad. Es decir, son conjuntos de conocimientos y saberes, con sentido y

significado de ser y vivir en el universo como uno mas de los elementos naturales.

Constantemente encontramos un uso casi indistinto de los conceptos de saber y
conocimiento, para expresar diversos procesos, de pensamiento y de accion, que
permiten a las personas representar o tener una imagen de los hechos y
fendbmenos, construir una vision del mundo, construir marcos de entendimiento
que le permiten actuar en las diferentes situaciones de la vida, organizar sus
acciones y decisiones, apropiarse de su entorno y vivir en él, etc... por tanto,
saberes y conocimientos no tienen un caracter meramente intelectual, sino que
son parte del conjunto de las vivencias de las personas y juegan un rol central en
las actuaciones cotidianas y extraordinarias, ya que dan el marco con el cual se
deciden y organizan las acciones realizadas. (Rodriguez 1997:110-111)

Los distintos tipos de conocimientos y saberes mapunche se encuentran
categorizados. Algunos de ellos son weke kimin que son nuevos conocimientos y
saberes, fruto de vivencias concretas en una determinada situacion, re kimin que son
conocimientos y saberes comunes fruto de practicas en el saber hacer de la vida
cotidiana, kimeke kimun, se refiere a los buenos conocimientos y saberes que les
permiten al che actuar de manera adecuada en el contexto sociocultural y natural,
kuyfike kimin, se denomina asi a los conocimientos y saberes antiguos, donde a
partir de ellos se incorpora el presente para construir el futuro, fixake kimdn, indica a
los grandes conocimientos y saberes valdricos, éticos, con grandes sentidos y
significados socioculturales, pu xemke kimin, alude a los conocimientos
profundamente reflexionados y que a alcanzado su nivel mas alto en su desarrollo.

Estos conocimientos responden a la concepcion propia del mundo, de la vida, del

“Mas adelante se describe con detalle y se reflexiona sobre estas formas de aprendizaje mapunche,
especificamente en el 2.7 “la transmision de conocimientos religiosos mediante la oralidad y relatos”.
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acceso, apropiacion y concepcion sobre los procesos que incluyen las practicas, los
valores, principios, creencias, mitos, acontecimientos pasados, redes sociales y

parentales, etc., donde el che se forja constantemente.

Acceder al conocimiento mapunche le permite al che llevar una vida armoniosa, siendo
ésta la aspiracion de proveerse tanto de los disfrutes que llenen el espiritu como de la
provisiébn material necesaria en permanente interaccion armonica entre las especies
que conviven en el mapu. Por tanto, el mapuche kimin se entiende como todo lo que
el mapunche conoce, hace, se relaciona y es, para su regulacién y convivencia
armoniosa mediante dos procesos: uno, de acceso y recojo en la naturaleza, otro, de
construccion, producto de la interpretacion, descripcion de manera individual y
colectiva encerrando todos los conocimientos, valores éticos, patrones de
comportamientos, rituales religiosos y principios culturales, como capital cultural

colectivo tanto del territorio como de la sociedad en su conjunto.

En la sociedad mapunche las re-producciones, re-generaciones, re-creaciones y
producciones culturales se dan mediante la socializacion del mapunche kimin para
lograr la perpetuidad de su capital cultural, donde se inculca que todo che trae
consigo, incluso antes de nacer, una funcién especifica que cumplir. Las funciones
especificas responden a los kipan, kipalme, tuwin y son los que hacen ser a las
personas, cumplir una funcion determinada en la sociedad mapunche, en el waj mapu,
wajontu mapu y una funcién especifica en las realizaciones de las préacticas
ceremoniales. Las practicas religiosas son dirigidas por personas que tienen un az

determinado.

Siendo asi, se fundamenta el porqué la sociedad mapunche resguarda mucho a la
familia, puesto que cada familia tiene un az especifico y se relacionan con familias que
tienen az similares, para no distorsionar la funciéon que cumplen dentro de la sociedad,
el universo y poder relacionarse con los antepasados en los rituales religiosos. Es
decir, se protege el kiimpefi (origen, esencia de ser) para seguir dando continuidad a
su az (como re che o epurume che) y no producir un desequilibrio en su esencia de
saber conocer, saber hacer, saber vivir, convivir, relacionarse con otro (s) y de saber
ser, mediante la adquisicion de conocimientos de acuerdo a las especificidades y
modelo de persona propio de su kiimpefi, donde primero la familia nuclear (padres y
hermanos mayores) como institucion son quienes transmiten los conocimientos
apropiado a cada aprendiz y luego la familia extendida (abuelos y tios) quienes
refuerzan el az de sus descendientes, principalmente en lo social, educativo, politico y

religioso.
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Kuyfi ta kintuwfuy ta reymawen, kifie kiimeke reymawen, chaf kiimeke reymawen
ta niewfuy, gujafiufuy kom, fantepu ta chem reyma rume koniy ta chew rume,
pluntikawi, famgechi nilkikawiy ta il reymawe gen, ka femgechi mew fewla
colegio mew tiirpu tukulpagelay. (Nizol logko José Quidel entrev. 03/11/2004)

[Antiguamente se buscaban los grupos familiares, unos buenos grupos familiares,
entre buenos grupos familiares se casaban, se relacionaban haciéndose cufiados,
en la actualidad los grupos familiares se meten con cualquiera, se han disuelto, de
esa manera nos hemos enredados todos los grupos familiares, y de la misma
manera en la escuela en la actualidad tampoco se ha considerado]

Con la incorporacion de la EIB en la escuela los conocimientos mapunche son
recreados, recurriendo a agentes educativos comunitarios®®, a los que se les
denominan “kim che”. Estos son escogidos por los (as) apoderados, sin la
participacién y consentimiento de los lof, y muchas veces el Programa Origenes
realiza una imposicion de estos agentes, generando discordia, no sélo en los

apoderados, sino también en las comunidades.

Se propuso la incorporacién de un asesor cultural a las escuelas. Pero este asesor
cultural debia poseer un sentido en la cultura mapuche, es decir, iniciar un proceso
de acercamiento y ser parte activo de este desde el lof. Es decir, la persona
asumiria este rol de ragifielwe, intermediador, observador de las posibilidades de
real acercamiento entre las partes, pero al mismo tiempo velaria por la transmision
del conocimiento mapunche en la escuela. (José Quidel 2004)*°

Lo que se espera es que la persona represente el conocimiento y pensamiento
mapunche, independientemente de su manejo y grado de consolidacion en la
“educacion chilena”, Incluso, este podria ser una persona que nunca haya asistido a
una escuela, pero €l o ella puede ser el sabio del lof, es decir, un kimche que se
esmere por ser un puente para la comprension entre conocimientos mapunche y no

mapunche.

Nos han nombrado asesores culturales. Si bien hemos recibido ese nombre, seria
bueno revisarlo a la luz del conocimiento mapuche y redefinir ese rol desde el lof y
con los logko.No ha sido un éxito este programa de asesores culturales, se debe
de conversar como pueblo y no cada cual hacer lo que quiera.”*

Desde la perspectiva mapunche se puede diferenciar dos grandes categorias de
ensefianzas, una es el aziimelchen (ensefiar habilidades y destrezas) y otra, es el
kimelchen (ensefiar conocimientos y saberes). Por lo tanto, son estos dos tipos de
agentes educativos en tanto mapunche kimeltuchefe y azimelchefe quienes

deberian estar hoy en las escuelas (en tanto institucion y aula). Ademas, los

49Agentes Educativos Comunitarios, Asesores Culturales 6 monitores son aquellas personas que la
escuela y los apoderados le dan la misién de transmitir, ensefiar y fortalecer los conocimientos de la
cultura mapuche, en toda la amplia gama de areas y especialidades en el aula.

50“Perspectiva cultural mapuche”. Presentacion de ponencia al VI Congreso Latinoamericano de
Educacion Intercultural Bilingle.

*!planteamiento mapunche en el VI Congreso Latinoamericano de Educacion Intercultural Bilingte.
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conocimientos y los saberes no les pertenecen solo a las personas, sino que existen
fuerzas naturales que permiten que la persona acceda a uno o mas de los diversos
tipos de conocimientos que responden a su az y kiimpen, para relacionarse mediante
didlogo y acciones de reciprocidad de manera armoniosa y complementaria con las
diversas vidas existentes, principalmente en las funciones que cumple en las préacticas
religiosas, por tanto, los conocimientos socializados en el aula no pueden ser
homogéneos para todos los aprendices con diversos az y funciones que deben de

cumplir, principalmente en las préacticas religiosas.

Las escuelas que estan insertas en el contexto mapunche, estadn inmersas en la
estructura de los lof y rewe, por tanto, en conjuntos son quienes deberian discutir,
reflexionar, decidir y exigir. El mapuche kimiin estd anclado en las estructuras del
mapuche az mapu y mapuche az mogen, por lo tanto, no es en las estructuras
funcionalistas de comunidad, apoderados u otros similares, sean quienes soélo
participen de éstas tematicas. Puesto que el conjunto del mapunche kimin y sus
agentes socioculturales son temas transversales que es de competencia del pueblo,

sociedad y familia mapunche.

2.4, Relacién hombre - naturaleza

En este acdpite se desarrollaran los conocimientos que los actores tienen en su
memoria histérica como soporte de lo socio religioso mapunche, donde se explica el
che en el universo como una relacién ontolégica. Estos conocimientos se vienen a
reforzar durante su vida hasta la adultez en que se encuentran, tanto fisica como de
conocimiento. “Desde el momento en que el mapuche se autodenomina como tal,
significa o quiere decir que ha elaborado en su rakizuam (desarrollo del pensamiento)
formas para explicarse la vida en las distintas dimensiones de la naturaleza con la que
interactia” (Quidel y Jineo 1999:148). Por tanto, son capitales sociales, simbdlicos y
culturales que posee la cultura mapunche, corriendo la suerte de irse transformando y
convirtiéndose unas en otras, enmarcado dentro de un patrimonio propio. Como en
otros pueblos y para la sociedad mapunche segin Priscilla Sepulveda®, “estos
capitales no son estaticos, mas bien existe una construccion social que los mantiene a
través de la articulaciéon con la vida social, cotidiana y natural, con los simbolos y las
practicas culturales que se reproducen a diario por medio de transferencias que
pueden ser limitadas y hasta provisionales que permiten reedificar ese capital obtenido

por los mapunche”. Aunque el capital se modifigue como producto de un contexto

S2Comunicacion personal con Priscilla Sepulveda, estudiante mapuche de la cuarta promocién de la
maestria del PROEIB Andes.
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historico y social donde se reproduce, este necesita ser transmitido e incorporado a la
sociedad, es asi que la reproduccién cultural y el capital cultural estan ligados y se
complementan para mantenerse en el tiempo. En lo especifico sobre el capital
simbdlico, que también es cultural y social, es la practica religiosa mapunche llamada
gijatun.

Gijatun es una religion mapuche, gijatugeal ta ti el-lu ta mapu, el chen, el-lu ta

wixun ko, elu ta lewfu, el-lu ta lafken, el-lu ta pun, el-lu ta ant, el-lu ta kilyen, el-lu

ta waglen, el-lu ta wenu mapu; fiitakeche feypikiy ta wenu mapu miiliy gen el chen,

gen el mapun, fey mew ta gijatukeyii. (wewpife Segundo Aninao, entrev.
14/05/2005)

[El gijatun es una religion mapuche, para orarle al que dejé la tierra, al que dejé a
las personas, al estero, al rio, al mar, el que dej6 la noche, el dia, la luna, las
estrellas, el espacio de arriba (cielo); los ancianos decian que en el cielo esta el
duefio del que dejo a las personas, la tierra y por eso nosotros rogamos]

En el testimonio se manifiestan elementos culturales de la relacién del che con el
universo, dando por hecho que son creencias, conocimientos y saberes que
comparten los mapunche que pretenden estar en equilibrio con la naturaleza; es un
conocimiento religioso central basico y fundamental para las practicas religiosas
mapunche. Los conocimientos y saberes religiosos expresados en el testimonio (en
forma de creencias) se manifiestan de manera muy parecidas, concordantes y
complementarias, en los diferentes agentes educativos (kimin che, wewpife y
azumuwkdilechi che) involucrados (aun cuando cada uno tienen sus propias
especialidades y conocimientos especificos), pues de cualquier manera se han ido
transmitiendo como habitus®®, no como conocimientos especializados o restringidos,
sino que se van convirtiendo en capital cultural de todo mapunche. Sin embargo, los
conocimientos y saberes manifestado por el agente educativo (en forma de creencia)
no se visualizan con claridad en la practica cotidiana, principalmente en las

generaciones mas jovenes. En el siguiente testimonio se manifiesta que:

Gijatuy ta che wixapuy rewe mu, lukutupuy, yey ta fijem kexan fii eluetew ta fita
chaw, yey ta mirke, kako, mushay, ka ufisha mojfifi fii gijatuam ta che ta fi kiime
feleael, gejupupuy, ka xapimiy kilbon newen, manzana, ka mawiza farilla, fey
eglin, animpuy rewe mu fey ta gejupupuy, ka xapelgepuy ta toro fey ta fii
newentuam, yaftlgepukiy rewe mew, ka ufisha, ta fii kime amuam fii gijatun ta che
ibogiy, fey mu fii mojfufi nentuymagiy, ta fii gejupuam. (aziimuwkilechi che Maria
Cabral, entrev. 12/05/2005)

*>*Bourdieu (1997:19 -20), en su libro “Razones practicas” sobre la teoria de la accién, sefiala que son
formas, practicas y maneras de ser de cada individuo, un estilo y actitud de vida individual adquirida,
permanente y transferible (que permite percibir, sentir, hacer y pensar de una manera determinada),
construida, asumida e incorporada o interiorizada por los agentes sociales- educativos en el curso de su
vida. Es decir, proviene de una construccion y socializacion colectiva que se va interiorizando, reforzando
en lo individual para ser aprehendido.
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[al orar las personas, se paran frente al rewe, se van arrodillar, llevan todos los
alimentos que les a dado giineche, elchen®, llevan harina tostada, mote, muday y
sangre de oveja para hacer la oracion y pedir su bienestar, también juntan las
fuerzas del maqui, de la manzana, varillas de colihues y todos ellos son plantados
en el rewe, ademas, se amarran 2 bueyes (toros), corderos como simbolo de
fuerza y les van a dar fuerza en el rewe, para que se pueda hacer bien el gijatun,
las personas carnean los corderos y sus sangres se sacan para hacer la oracion]

Los contenidos y sus significados en la vida de cada individuo mapunche sobre los
aspectos socio religiosos en su relacion con la naturaleza, tienen un orden (se
comienza por reunirse, acordar, fijar la fecha para el evento final, concretandose en la
ceremonia, comenzando el gijatu en los espacios mas cercanos del wajontu mapu, y
elementos naturales existentes, para luego con sus gijatu dirigirse a las dimensiones
de arriba, segun se acuerde o lo amerite), una légica (concepcion de mundo, se mira
hacia el este, se realiza de manera circular en forma de una U, se comienza por la
derecha, etc.) y una estructura propia y, en el caso del territorio de Xuf Xuf y los lof
involucrados tiene un umaftuku=comienzo y un xipal=término realizandose en dos

dias como culminacién de la ceremonia.

La comprension de los contenidos y sus significados expresados en el culto, servicio y
accion de adorar, al reconocimiento por parte del che de una realidad suprema,
responde al conjunto de la filosofia de vida, conocimientos sobre el universo y los
seres vivos que forman parte de él, encontrandose interrelacionados y
complementados una de otras, donde la comprension no seria posible si sélo se
analiza una parcialidad del mapunche kimin. Otro agente sefiala algunos de los
conocimientos que deben considerarse en una actividad socio religiosa, como el
gijatun en una relacion ontoldgica del yo en el universo:

Gijatun mew, murgekey ta kawej, pezianmu ta antii wechuntukiy ta flanke kawej,

epu wif amukey, genonmu fey ta kifie. Mawin kay ta pezialmu kuriike kawej fey ta

wechuntuy; ka fey kojog ka muliy mirgekiy, ka epu pichike che, kifie zomo ka kifie

xenxu inantuku choykealu ti pu kajfimalen, wejgekelay ta ti, xtirgekey, ka elgey

noriimchealu, alligeygiin, ka ti taytlalu meligeafuy kam kayu, ka xuxukatufe, ka

muley ti purupelu fey ta tuntegeafuy rume, ka tampultupelu, fey ta wichuke ta
nawigun. (fitache Segundo Quidel, entrev. 12/05/2005)

[En el gijatun los caballos van en par al pedir tiempo bueno, con sol, van adelante
dos filas de caballos blancos, si no hay muchos, va solamente una fila. Al pedir
agua van adelantes caballos negros, también existen los kojog, también son pares
y dos nifios chicos, una nifla y otro nifio (como dual), que van a seguir a los

**Gunechen, literalmente significa alguien que esta sobre las personas y que la maneja, en este caso
responde a un orden espiritual, a un ser superior que hace posible el actuar y ser de las personas. Sin
embargo, Gune responde mas bien al orden social, al control de una 0 mas personas sobre otras.

Elchen, se le denomina asi al ser que hizo posible las vidas de las personas en la tierra, literalmente
significa alguien que dejo o creo a las personas. Segun Pichinao, Mellico y otros, sefialan que en la
concepcion religiosa mapunche existen fuerzas espirituales fundadoras de todo el espacio universal, y
fuerzas espirituales fundadoras de los sub-espacios que constituyen el espacio universal Waj Mapu o
Wajontun Mapu, y fuerzas fundadoras de cada especie que existe en cada sub espacio, asi como fuerzas
fundadoras de los che (personas), estas reciben indistintamente la denominacion de Elchen. (2003: 35)
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choyke y que se llaman kajfimalen, no son impar, son par, también se deja a las
personas dedicadas a ordenar a las gentes para el purun y los que van a tocar el
kulxug que pueden ser 4 o 6, también se deja a los que van a tocar la xuxuka y
aquellos que van a bailar el purun que pueden ser todos los que hayan y aquellos
que van a tocar la pifilka y ellos se trenzan entre ellos]

En el testimonio se dejan entrever tres elementos: el primero tiene que ver con el par
(dos hombres, dos elementos machos o 2 hembras), un elemento que es propio de la
cultura mapunche, matizandose con la dualidad (hembra y macho) como principio de
reproduccion y complementariedad. Dichos elementos son recurrentes y constitutivos
en las actividades socio religiosas del gijatun y del kamarikun. En una observacion del
gijatun realizada por el investigador en el rewe de Pixawe™ los dias 13 y 14 de
diciembre del 2004*° en el mismo territorio, se pudo apreciar entre las personas que
bailaban el choyke purun®’, se hacian en pares (los que bailaban eran s6lo hombres) y

quienes perseguian a los choyke eran dual®®

(una nifla y un nifio), ademas, las
personas que andaban a caballo haciendo una especie de circulo alrededor de la
ceremonia conocida como awiin®®, se hacian y ordenaban en pares, nada podia ser
impar. Se ha observado ademas que en el purun (baile) se intercalaban los hombres
que tocaban la pifijka (instrumento de viento) en las filas donde bailaban las mujeres,
expresandose asi la dualidad y complementariedad entre lo femenino y lo masculino.
Estos elementos para los mapunche tienen un enorme valor espiritual, puesto que
representan la concepcion del mundo. Cabe sefalar que no puede ser posible la
reproduccion humana si no existe la mujer o el hombre, o pensar en el dia sin la noche
no como contrapuesto, sino, como complementario. Estos elementos forman parte de
la filosofia de vida mapunche donde descansa la explicacion de su existencia, como lo

manifiesta Maria Ester Grebe (1974:47)%:

El dualismo, para esta autora, es un “sistema interpretativo integral del universo”
gue “postula la existencia de dos principios heterogéneos, disimiles e irreductibles,
los cuales estarian presentes tanto en las configuraciones culturales complejas
como en sus elementos constituyentes o aspectos particulares de su realidad... (y)
cuya base reside en la conjuncién de dos principios opuestos que forman parejas
de oposiciones. (Grebe citado por Foerster y Giindermann 1996:191)

*>pixawe, es un espacio territorial donde ademas se realiza el gijatun. Etimolégicamente, significa lugar de
pitra, un arbusto nativo. Este espacio territorial es un espacio histérico donde se reunian los wenteche
para enfrentar la invasion espafiola y luego la chilena.

Registro en cuaderno de campo
*"Imitacién del baile del avestruz.
*podian pasar a bailar al frente del rewe donde se hacia la ceremonia 4 o 6 veces segun el tiempo que
Egodia durar el gijatun.

Awiin, momento de la ceremonia en que se da vueltas a caballo por el rededor de todo el espacio
designado para el ceremonial
®*Maria Ester Grebe (1974) “Presencia del dualismo en la cultura y mésica mapuche”, en Revista Musical
Chilena, T. XXVIII, N° 123-124. 4-42.
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Vista desde la concepcién mapunche los elementos duales y pares no son vistos como
principios opuestos que forman pareja de oposicién, sino como principio de
complementariedad donde se mantiene y potencia las diferencias, en un espacio

comun que permite la convivencia equilibrada entre diferentes.

El segundo elemento que aparece en el testimonio tiene que ver con los colores; el
blanco y el negro. El blanco representa dias buenos, tiempos buenos, tranquilidad y
bien estar. El color negro representa dias nublados, de tristeza y de lluvias. Se utilizan
precisamente estos colores para pedir tiempos de sol y calor o de lluvia, segun los
requerimientos de los participantes. Si llueve demasiado (con grandes inundaciones) y
no permite una buena cosecha, se realiza el gijatun para pedir tiempos buenos, de sol,
para que asi los sembrados puedan producirse bien; y si hay demasiado sol y hace
mucho calor (tiempo de sequia), se pide lluvia para humedecer la tierra y regar los

sembrados como se manifiesta en el siguiente testimonio:
Gijatukiy ta che mileyem ta chem zugu rume, weza kipay ta xipantu, wej ta
gekelay ta ko, elugekelay ko ta che, agkiy ta mapu fey gelay ta kexan. Fey ta
muleam ta kexan kom fijem, kujifi kom, feyta gujatuy ta che. Kime kipakiy ta
xipantu mawin milenmu, fey muliy ta kachu kom kujifi ta mogeliy, miliy ta kexan,

kom fij tukukan ta kiime kupay, che ta ka fiishkiliy, kuxanlay, ta fii kimeleael kom,
kiime feleael che. (azimuwkilechi che Maria Cabral, entrev. 12/10/2005)

[Se hace el gijatun cuando hay cualquier cosa, cuando viene un mal afio, a veces
no hay agua, no les dan agua a las gentes, entonces se seca la tierra y no hay
sembrados. Para que hayan sembrados y todos, animales, entonces se realiza el
gijatun. Viene bien el afio cuando llueve, hay pastos, todos los animales viven, hay
todo tipo de sembrado y, las personas también se mantienen frescas, no se
enferman, para que estén y permanezcan bien las personas, se hace gijatun]

Un tercer elemento, es la existencia de agentes socio religiosos como el fiizol logko, el
logko, el o la machi, el werken y colaboradores como los choyke, los kajfiimalen, los
purufe, las tayllfe, los kojog, los tampultufe, los norimchepelu, los xuxukatufe.
Ademads, se cuenta con un espacio socio religioso donde el gijatun se lleva a cabo. La
existencia de este espacio fue corroborado por el investigador en una observacion
participante en el rewe Pixawe los dias 13 — 14/12/2004, conocido dicho espacio como
gijatuwe (lugar donde se hace el gijatun) o rewe. En el siguiente testimonio se
manifiesta la forma en que el individuo se relaciona con la tierra y los elementos
naturales (salida del sol, como orientacion y posicion del che) para cumplir una funcion

determinada.

Ka femgechi gijatun mew purakintuy ta che xipapapemum antl pile, puwel mapu,
fey pile ta azkintu amuliy, fey mu ta azkintu plray fey ta lukutuy, fey ta nagpule
kay ta gijatukelay ta che. (fitache Segundo Quidel, entrev. 12/05/2005)

[también en el gijatun uno mira hacia el este, donde sale el sol, en las tierras del
este, a esa direccién uno dirige la mirada, donde sale el sol y entonces se
arrodilla, pero mirando hacia el oeste nunca hacen gijatun las personas]
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La orientacion hacia el xipawe anti (al este) tiene una gran significancia cultural del
origen de la vida mapunche, puesto que la salida del sol representa todo lo bueno que
significa su salida, es decir, tener la luz, tener los alimentos, la vida, el dia, etc. Esta
practica religiosa mapunche llamada gijatun es una forma de explicacién de la
existencia del che, se explicita la concepcién del mundo (al realizarse de manera
circular y situarse en forma de U mirando siempre donde sale el sol, como una
expresion del origen de la vida), de la existencia del mapunche invocando a elchen
fucha, kushe, ulcha y weche como sus creadores, implicando ademas, sus
dimensiones (psiquico, fisico y espiritual), sus niveles (espirituales, filosoéficos,

socioculturales, econémico, educativo, etc.) y la relacién que establecen entre si.

Las divinidades (kushe, flicha, weche y Ulcha) aparecen asociadas al principio de
reciprocidad como claro benefactor de “toda clase de beneficio” y donde el
mapuche debe hacer una serie de contraprestaciones — la mas importante esta
definida como el respeto al az mapu y cuya maxima expresion es el rito del
nguillatun para restablecer la reciprocidad, o pena de castigos”. (Foerster y
Gundermann 1996:195)

Ademas, se agregaria que ésta contraprestacion que realiza el che se encuentra
también definida en el respeto al az mogen (como caracteristicas de ser vida y de
existir en el universo, incluida la persona), puesto que el az mapu sélo representa las
caracteristicas de ser y estar las distintas dimensiones espaciales y sus distintos
espacios y no las diversidades de vidas en ellas existentes. Estos dos elementos dan
respuestas al che en tanto ser que existe y se relaciona con otros elementos naturales,
sobrenaturales en cada dimensién espacial como un esquema de estructura cultural,
espiritual y mitica. No obstante, se ha observado que en la practica misma del ritual se
mencionan a un fucha, kushe, weche, tilcha como interlocutores ancestrales. De tal
manera que cuando se mencionan a estos interlocutores, no quiere decir que ellos
s6lo existen en el wenu mapu (dimension espacial de arriba), “esto no es asi, porque
existen en todos los lugares, puesto que son los interlocutores ancestrales que nos
hacen relacionarnos con todas las fuerzas. Por ejemplo, cuando se va a un xayeh
(cascada), uno se dirige al geh xayeh flicha (anciano duefio de la cascada), geh
xayeh kushe (anciana duefia de la cascada), geh xayeh weche (joven varén, duefio
de la cascada), geh xayeh Ujcha (joven dama, duefia de la cascada) para orar, pedir,
agradecer u otra finalidad. En suma, se concluye que fiicha, kushe, weche, Ulcha,
estan en todos los lugares y espacios, pues, son los newen en una forma de puji
(espiritu)” (Quidel, 2003:14- 15)°. Ademas, podemos agregar que tanto el fiicha y la

kushe representan la base y sustento del conocimiento, la concepcion filoséfica del

61Trabajo preliminar que ha realizado el investigador para la presentacion en la Comision de Trabajo
Autdbnomo Mapunche.
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mundo y de la vida mapunche, en tanto, el weche y la llcha representan la proyeccién

y continuidad de los mismos.

Por las funciones otorgadas a las divinidades se deduce que ellos gobiernan
integramente el mundo sobrenatural y natural, proyectando estrechos vinculos con
los seres humanos a quienes otorgan toda clase de beneficios materiales y
espirituales. (Foerster y Glindermann 1996:193)

Otra de la especificidad del capital cultural, social y simbodlico mapunche es el
kamarikun. Dentro de este evento socioreligioso existe una manifestaciéon de
agradecimiento y de alegria entre las personas, porque han hecho posible una buena
cosecha, convivencia interna, colaboracion y apoyo entre si. En agradecimiento a esas
acciones, dicha instancia se constituye en un espacio social donde las personas se

juntan para comer y beber como manifestacion de alegria.

Kamarikun mu plixiken che xawdy, iltuwiy, poyewiy, fey ta mafiumel ta fii kime
cosechan, mafiumtun zugu ta ti, kime akun ta ti cosecha feyta mafiumtutuy ta che
feyta xawin nentuy ... eluetew ta chachay Dios, ka ixo kom, fii kime milen ta
familia, amulen ta xipantu, anti, kom, kime akuy ta xipantu, fey kiime mdiliy ta
cosecha, fey kimeliy che kom; kiime niyiy kom kexan ta che feyta kiime feliy ta
che, kujifi, pu familia, fey ta fii genon wezake zugu, wefiagkiin zugu, fey ta ti
mafiumtufiy ta chachay. (aziimuwkulechi che Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[En el kamarikun se juntan muchas gentes, se dan de comer, se invitan para
agradecer de su buena cosecha, es un acto de agradecimiento por llegar bien la
cosecha, eso es lo que agradece la gente... lo que le ha dado el padre Dios, por
todo, por estar bien la familia, porque va bien el afio, los dias, por llegar bien el
afio, por eso se ha tenido buena cosecha, por eso las personas estan bien, los
animales, las familias, por no haber cosas malas, penas, por eso se le agradece a
elchen]

El kamarikun tiene como fundamental importancia el acto de agradecimiento a
elchen® kushe, fiicha, weche y iicha, elmapun u otros entes sobrenaturales y
naturales que hicieron posible la abundancia de alimentos y bienestar en los
mapunche. Este bienestar se manifiesta en un buen afio (sin inundaciéon ni sequia),
buenos dias (sin problemas diarios), buena salud, y la no existencia de problemas
internos entre las familias de los lof, sellandose finalmente con la abundancia de

alimentos.

Tanto en el gijatun como en el kamarikun se lleva adelante el wirwirtun que es de
reciprocidad porque el acto de wirwintun es entregar tanto a la madre tierra lo que de
ella se ha obtenido y a elchen kushe, flicha, weche y Ulcha porque ellos concedieron
tales beneficios, y para que en los afios préximos se reciba de ellos mas y mejores

productos. Asi:

%2 Eichen dentro del discurso ritual no tiene género, por tanto, se menciona indistintamente para referirse
a femenino y masculino.
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Kuyfi pu futakeche petu ta fi ihon fi kord, fi azaw kom puwiligiin rewe mew,
anlnagimpuy chaja kori, kankawe azaw, kom feyta gijatuy ta che, fey ta rupan
gijatuymafilu ti iyael, fey wirwirtuy, fey elchen fi iyam piam, feyta tutey ta gijatun
mu, fey kom wiflowultuy. Fey wirwirtukelu kom ta i kujifi, ta fii iyael, zeguj, awar,
pofii, ixo fij, kord, feyta kom ta nutuy ta elchen ka wifio wultuy. (wewpife Segundo
Aninao, entrev. 14/05/2005)

[Antiguamente nuestros ancestros, antes de comer sus comidas, sus asados,
todos lo llevaban al rewe, dejaban sentado la olla de comida, asado y todos estos
le hacia oracion y agradecian por todo lo recibido y luego el vapor de la comida se
ofrendaba al rewe para que elchen lo reciba (wirwirtun), entonces eran bien
recibidos en su gijatun. El que presenta todos sus animales, sus comidas, porotos,
habas, papas, sus comidas, entonces esos todo lo recibe elchen y vuelve a dar]

El acto del wirwirtun se encontraba presente en las distintas actividades socio
religiosas, en la actualidad, se ha reducido en estas dos practicas el gijatun y el
kamarikun, por lo menos en el territorio de Xuf Xuf. Es un acto que tiene una gran
carga de significado cultural, de ofrendar primero lo que se ha obtenido para luego
servirse de ello. Como acto de reciprocidad establece una relacién con lo sobrenatural
(elchen kushe, flcha, weche, llcha) y los proximos al mapunche (duefios y fuerzas de

los cerros, del agua, del monte, etc.).

En el ritual Mapunche y a través del Wirwirtun, acto colectivo de ofrendar el
vapor de ciertos alimentos calientes, cada espacio del Lof mapu absorbera el
vapor que emana de los alimentos, por ende su energia. La categoria Wirwurtun,
abarca el Kartikart, que consiste en ofrendar carne recién faenada de animales o
aves. Antiguamente era una practica familiar frecuente ofrendar las habas,
arvejas, etc. nuevas cocidas, hoy constituye un acto respetuoso de tan solamente
algunas familias. Lo mismo acontecia en el Pimutun, entendido como el acto
individual del che, consistente en asperjar el agua del primer mate o el humo del
cigarro. (Pichinao, Mellico et.al 2003: 44)

Otra de las précticas religiosas que se realiza tanto en el territorio como en los lof
mencionados, es el “gejipun”. Esta practica era muy recurrente en cada familia antes
de realizar cualquier accion en su vida diaria. En la actualidad se encuentra presente
en algunas de las personas mas adultas en tanto expresién individual, como lo

manifiestan los agentes educativos involucrados:

Gejipun fey ta puwiluwal ta elchen mew, gejupuafiel ta giinechen kuxan mu o wej
puliwentu wixalu gejupugiy ta ginechen, fey ta gejipun quiere decir gijatun o
guxamkayafiel ta elchen como kurewen ta glixamkawkiy, wenliywen, fiawewen
guxamkawkiy famkunuayifi ta wile ta zugu ka famkunuayifi, pikeyifi, entonces
glnechen glxamkagiy, feypigiy puliwentu, wej pun ka gijatugiy, fey puliwentu
feypigiy giinechen pirakintugiy “muileymi elchen, wenu mapu chaw, elunean ta
kiime mogen, elunean ta kiime xemon, elunean ta kom ta kiime rakizuam, elunean
ta kime kewln gijatual ta eymi mew, eymi jenoam ta elen, eymi jeno am ta
xemolchepelu, montulchepelu, kom ta famentunelu wezake puju, wezake kuxan
fam xipaleay, liftuneymayan ta fii lelfin, liftuneymayan ta fii ruka, kiimelepe ta fii
zomo, kiimelepe ta fii fotim, kiimelepe ta ni fiawe, kimelepe ta fii pu pefii, kom ta
kime feleayifi, kom ta puramneayifi ta gijatun, kom ta gejupuleayif, giixamkaleayif
fey mew ta elunen ta kimin ka elunen ta mapuche kewin, piramneayifi eymi ta mi
elel chi kiizaw tati chachay”. (wewpife Segundo Aninao, entrev. 14/05/2005)
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[El gejipun es la accion de entregarse a elchen, es rogarle a glinechen en caso de
enfermedad o bien cuando uno se levanta muy de mafiana le ruega convenciendo
a elchen, ese es el gejipun, quiere decir que es una especie de gijatun, o
conversarle a gunechen, como los matrimonios se conversan las cosas, entre
amigos, el padre con su hija, de esta manera vamos a realizar las cosas mafiana y
asi lo vamos a dejar decimos, entonces a glinechen se le conversa, le dicen de
mafiana, a veces se realiza en la noche, de mafana se les dice a ginechen
alzando la vista hacia arriba, “estas ahi elchen (creador de las personas), padre de
las alturas, concédeme siempre buena vida, dame siempre buena salud, dame
siempre buenos pensamientos, dame siempre una buena lengua para dirigirme a
ti, usted no es el que me ha dado la vida (dejado), usted no es el que devuelve la
buena salud, que nos salva, sacas a un lado a todos los malos espiritus, las malas
enfermedades, limpia siempre mi campo, limpia siempre mi casa, que permanezca
bien mi esposa, mi hijo, mi hija, mis hermanos, que todos permanezcamos bien,
que todos nos encontremos levantando el gijatun, entregado a usted, nos
mantengamos conversando con usted, es por eso, que me entrega conocimiento
mapuche, y me has dado la lengua mapuche, mantendremos siempre arriba lo
que usted nos ha encomendado padre de los altos”]

El relato manifiesta que el gejipun o jejipun, es una accion netamente religiosa y
espiritual en que los mapunche se dirigen a entes poderosos, sobrenaturales en tanto
divinidades, a geh y newen (kushe, fiicha, tlcha y weche) existentes en la naturaleza
para que, por una parte, a través de ellos, los geh y newen intervengan como
mediadores en las peticiones, ruego, apoyo o favor que el mapunche solicita para su
bienestar individual, familiar y comunitario. Por otra parte, es una forma de mantener
una estrecha relacién entre las divinidades, los geh y newen con el mapunche, al
hacer el agente socio religioso citado (wewpife) una analogia de relacién que se
sostiene con su esposa, hijos (as), hermanos y otros, mediante una conversacion
donde se confidencian sus vidas, sus planes, sus acciones, sus pensamientos. Es esa
relacion que tiene el mapunche con los que hicieron posible su existencia, su
mediacion para el logro del bienestar en su espacio territorial. Se sostiene numerosas
creencias homologadas a esta relacién de padres a hijos entre lo divino, sobrenatural,

los mediadores como fuerza, duefios de los espacios, elementos naturales y los che.

Ademdas de establecer una comunicacién con las divinidades y de solicitar a través de
los mediadores su bienestar, el mapunche fundamenta el porqué de su existencia
(como un ente mas, a través de la reciprocidad haciendo la analogia de relacion padre
e hijo) como una persona que tiene y debe cumplir una funcion (de machi, de logko, de
zugulmachife, entre otros) en esta dimension espacial, el porqué de esos favores (para
el bienestar consigo mismo y con los elementos de la naturaleza), puesto que
acudiendo a las divinidades, mediatizados por los geh, newen pueden conseguir un
bienestar y seguridad sociocultural. Encontramos los elementos de

complementariedad, de peticion y de colaboracion con los seres superiores (elchen,
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elmapun, elmogen, kushe, flicha, Ulcha, weche) en comunicacibn mediante el

mapuzugun.

Al no establecerse comunicacion con las divinidades, las personas se encuentran
expuestas a cosas negativas y sus comportamientos provocan desequilibrio no sélo en
las personas, sino, con otros elementos existentes en la naturaleza (fuerzas y duefios
del agua, del monte u otros espacios ecosistémicos). Por tanto, el mapunche kimin al
ser llevado a la préactica, permite formas de convivir de manera complementaria,
armoniosa con las divinidades y todos los elementos existentes visibles y no visibles

en el waj mapu.

Observador: por fin esta bueno el tiempo pefii, se ha recuperado un poco.

Nizol Logko: Si, en realidad ha habido mucho desequilibrio, es como esta la tierra
y la gente pu pefii. Ese desequilibrio lo estamos viendo también en el territorio,
porque las fuerzas de la naturaleza necesitan entregar mensaje y es por eso que
ha habido y estamos viendo el nacimiento de vario machi hombre en este
territorio, donde nunca hubieron machi hombre... hoy estamos viviendo momentos
de desequilibrio y la naturaleza lo manifiesta y nos esta entregando mensaje. De
alguna manera frente al debilitamiento de la cultura, los newen se manifiestan para
entregar mensaje y para que los mapuche vuelvan a creer en nosotros mismos, o
tal vez, va a tener que pasar una gran catastrofe para que los mapuche vuelvan a
mirar para atrds y puedan valorar las cosas antiguas. Tiene que pasar algo fuerte,
algo que duela para que puedan valorar las cosas, creerse, respetarse y unirse
frente a lo propio. (observacion en conversacién informal L. José Quidel, 25/11/04)

El testimonio expresa las consecuencias que implica de no aplicarse los valores éticos
y creencias que encierran los conocimientos socioculturales y religiosos mapunche,
generandose un desequilibrio no solo en la relacion entre personas, sino con el waj
mapu, wajontu mapu y los distintos elementos de la naturaleza (tangibles y no
tangibles). Pero también, se podria sefialar que dicha concepcion es atribuible al temor
y busqueda de explicacion de lo desconocido, reconociendo a seres superiores,
fuerzas, duefios de los elementos naturales y su relacion como una especie de control

cultural, social y espiritual.

Este capital cultural colectivo (valores éticos, principios, creencias, ritualidades,
practicas religiosas, simbolos) se visualiza en los conjuntos de conocimientos y
saberes socioculturales, religiosos que las personas poseen dentro de un espacio
territorial, variando de acuerdo a su formacién en lo cultural y religioso mapunche,
segun especialidades y caracteristicas propia de su az, es decir, no todas las personas
poseen los mismos conocimientos, puesto que hay especialidades y especificidades
de los conocimientos que segun su az y funcion que cumple la persona en su espacio
territorial, pueden acceder a ellos, es asi como la o el machi posee conocimiento sobre

las formas de llevar adelante las practicas de sanacion de las personas enfermas
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(tanto psicoldgico, espiritual y fisico), y no tiene o accede a los conocimientos que
poseen los logko, wewpife u otros agentes socioculturales y religiosos, por tanto, nadie
posee o accede a todos los conocimientos socioculturales y religiosos mapunche,

siendo asi el che un ser incompleto, pero si existen saberes que son colectivos.

En el mapunche kimin la religion constituye el principal recipiente de identidad cultural
y politica territorial mapunche, siendo el mapuzugun uno de sus principales fuentes de
conocimiento y sustento. Asi, lo espiritual constituye el fundamento del conocimiento
mapunche y atraviesa todos los planos (social, politico, educativo, etc.) del quehacer
de la vida. En este sentido, lo espiritual se establece como fuente de conocimiento y
por lo tanto de la identidad, manifestandose también en el plano politico mapunche y

en la organizacion.

La religion forma parte de lo que podriamos llamar nicleo esencial de la cultura.
Por sus mismas caracteristicas la religion aporta a la cultura el sentido ultimo de
su existencia. Todo grupo humano, caracterizado por su respectiva cultura, se
enfrenta al caos del sin-sentido y a la legitimacion (o des-legitimacion) del orden y
sentido ofrecido por ese determinado referente cultural, asentado a lo largo del
tiempo y que ha permitido la supervivencia del mismo grupo.(Pichinao et.al
2003:13) %

Se trata de conocimientos y saberes sobre la accién ceremonial, ritual y religiosa por
medio de los cuales se sostiene la relacion entre los che, los newen del universo
mapunche y todas sus dimensiones espaciales, tanto material como espiritual. Por
tanto, esta accion, “es un momento de la vida en que los che pueden resituarse en el
espacio y el tiempo para asumir el rol que les toca cumplir en su condicién de fuerza
particular pero parte integrante del universo habitado también por otras fuerzas”
(Pichinao, Mellico et.al 2003:51).

La religiobn es como el corazén o el alma de un pueblo, de tal manera que le
permite ubicarse en un espacio y en un tiempo, dar cuenta de su origen, de su
existencia y de sus aspiraciones mas profundas. Es por ello que con mucha
frecuencia, la religién esta anudada a las experiencias méas esenciales de la vida
del pueblo... Al mismo tiempo la religién necesita de la cultura para poder
compartir la experiencia religiosa que de otra manera seria imposible de trasmitir a
futuras generaciones; la religidon necesita expresarse socialmente; se aprende y se
interioriza dentro de un determinado ambito social dentro de su marco cultural
correspondiente. (idem:14)

Las acciones socio religiosas apuntan a tomar conciencia, pactar y educarse para con
los diversos entes® existentes y sus espacios, que directamente lleva a un modo de

la vida (respetando y siendo coherente con los principios y valores mapunche) y que

83 Cfr. Conferencia Episcopal Latinoamericana, “Documento de Puebla”, 1968, n° 389.
®4Son fuerzas vivas existentes en la naturaleza y que coexisten con las personas como las piedras, los
rios, las montafias, etc.
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proporcionan tranquilidad espiritual a la persona, transmitiéndose al equilibrio familiar y
colectivo que se traducen en comportamientos con los entes naturales, luego, pasan a

ser normas socialmente compartidas.

... el che es un componente de la naturaleza lo mismo que las otras fuerzas en
ella existentes; el equilibrio de la vida entonces surge de la relacién reciproca que
entre ellas se establece, y se sostiene por medio del cumplimiento de la funcién
particular que a cada una de las fuerzas le corresponde ejercer en el marco de la
vida Mapunche. (idem: 51)

Acceder a ese kimin (conocimiento) es un derecho del che y deméas “mogen” (vidas)
para llevar una vida equilibrada, siendo ésta la aspiracion de acceder a proveerse
tanto de los disfrutes que llenen el espiritu como de la provisibn material necesaria
dentro de una permanente interaccién y relacibn armoénica entre las especies que
conviven en el mapu. En la vida mapunche este conocimiento era ensefiado a los

ninos y las formas eran diversas.

Hoy, las expresiones de las personas mapunche se manifiestan siempre en voz
pasada, el factor tiempo estd expresado con las palabras “se hacia”, “se ensefiaba”,
“kuyfi” (antes), denotandose en ello que eran practicas de vida que ya no se practican
como efecto del quiebre de transmisidn intergeneracional y el resquebrajamiento de
muchos de los valores y principios que conforma lo que hoy podriamos llamar como la

educacién propia mapunche, por lo que se puede concluir sefalando que:

La religion no se puede reducir a ideologia, conocimiento, teoria; tampoco se
puede reducir a psicologia (sentimiento, emocion, estado de animo); no es mera
institucién ni sélo ceremonia o culto colectivo; no se debe confundir con el plano
ético ni reducirlo a ese plano; la religion se aprende, se vive y se desarrolla
socialmente, pero no se reduce a la matriz socio-cultural. “La religion es una forma
de ejercicio de la existencia humana que implica la intervencion de todas sus
dimensiones y de todos sus niveles”, pero al mismo tiempo se trata de un hecho
que tiene “caracteristicas propias que lo distinguen de otras posibles formas de
ejercicio de la existencia y lo convierten en un hecho irreductible a cualquiera de
ellas™. En otro plano se afirma que s6lo los seres humanos tienen religién siendo
ésta una caracteristica especifica suya. (idem:11)

% GOMEZ CAFFARENA, J. — VELASCO, J. M., “Filosofia de la Religion”, o. c., pg. 185
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Realizacion del gejipun/jejipun en el lof de Rauko por su bienestar, con la presencia del logko que se
encuentra de pie al lado izquierdo con manta y sombrero negro.

Todo el capital cultural especifico de la relacion hombre naturaleza expresado en las
manifestaciones religiosas, donde el che es explicado en la relacion con todos los
elementos existentes en el universo y las divinidades como una relacién ontoldgica, ha
sido transmitido de generacion en generacion. Esta transmisibn como educacion
propia orienta a saber conocer, saber hacer, saber relacionarse, interrelacionarse,
convivir de manera arménica y, saber ser, por tanto, esta vinculada con la forma cémo
el mapunche concibe su mundo y en ésta concepcion, se hallan presentes la
percepcion de mapu (dimensiones espaciales), la manera de percibir la religiosidad, la
manera de percibir su economia, su concepcion del che, su concepciéon de mogen
(vida). En estos soportes se funda el sentido de la educacién centrada en lo que
podriamos entender como la trilogia de tres grandes areas a las que se orienta:
Primero, el de la persona en relacién con otra persona, segundo, la persona en
relacion con los diversos entes que coexisten y habitan en las distintas dimensiones
espaciales y su ordenamiento vy, tercero, la concepcion de vida dentro del waj mapu
valiéndose del kuyfi (tiempo pasado) para vivir el fewla (ahora). Dicha educacién

apunta al rol formador de comportamiento social entre sus miembros, puesto que:

El pensamiento y la filosofia indigena no admiten la fragmentacién positivista de la
realidad como lo comprende el positivismo. Para la sociedad indigena la
educacion se desarrolla en el universo total y complejo como entidad sociocultural.
En ese sentido la educacion es cultura, “la educacién es practica social”, es
reproduccion y produccién creadora de la cultura y sociedad. (Sanchez 2005:67)
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Desde esta perspectiva se cimentaria la relacion hombre — naturaleza, donde el
mapunche, tomado de principios y valores éticos explica su mundo, accede, construye
conocimientos, establece pautas, normas culturales para el control social, su relacion
armoniosa y complementaria con todos los elementos de la naturaleza, manifestada
principalmente en las practicas socio religiosas. En la actualidad muchos de los
elementos, practicas, principios y valores éticos han ido perdiendo regularidad,
transformandose, modificAndose, adoptando otros, intercambiando y resignificAndose
como producto de condicionantes internas y externas.

Fantepu feytachi zugu feyta pegengewelay ka pefii, fantepu ta ifichifi ta ii pu che

fawplle milelu feyta rume aziimigin kake gtixam, kake gulam, kake kimin, kake

azumiwin, fey fAi logko, fii rakizuam zuamwelafigiin reke pu. Fey kuyfi, chem

piwfuy rume che mliy kifie gtilam, kifie koyag, fey ta kom che feley zugu pi, feley
pi ka, femgechi mugeltuwi che. (Nizol logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[En la actualidad estos conocimientos ya no se encuentran, en la actualidad
nuestra gente de este territorio, han manejados mucho otros tipos de conversas,
otros tipos de consejos, otros tipos de conocimientos, otras estrategias, entonces
los conocimientos del logko ya no se toma en importancia. Antes, cualquier cosa
gue se decia, existia un gilam (consejo) un discurso, entonces todas las personas
decian que asi son las cosas, asi se respetaban y admiraban las personas]

Al existir un corte generacional de transmision del capital cultural mapunche a las
nuevas generaciones de hecho van produciendo efecto y poca claridad con respecto a
la relacion hombre-naturaleza, concepcion filoséfica del mundo, valores éticos,
principios de complementariedad e integralidad entre diferentes seres existentes en el
universo para el equilibrio de la vida y patrones de comportamientos en las nuevas
generaciones de mapunche, poniendo en peligro la reproduccion, re-generacion, re-
creacion y produccion cultural en estos nuevos tiempos y espacios de globalizacion,

sefialandose que:

Femgechi ta kifieke che ta ejkay ta fAi zugu, ta fii kimin, muleyefuy ta pelon,
muleyefuy pewma, muleyefuy kimeke che kejuafulu zugu mu, kejuafulu gixam
mu, fantepu fey ta pilay ta pewfaluwalu, jikay, yewey, kom; kuyfi felelafuy zugu pu.
Fantepu ta rume miuliy rikiwin zugu, rume miuliy ta Gxirtuwin zugu, fey anta che,
fey anta che tati pili ta ti, fey ta mite zuamnegelay, zoy faney weshake rakizuam,
poz zugu wiineyawiy, poz rakizuam, poz wezake che. (Nizol logko José Quidel,
entrev. 03/11/2004)

[Asi algunas personas esconden sus cosas, sus conocimientos, aun existiendo
revelaciones, suefios, buenas personas que podrian ayudar en las cosas, en los
discursos/conversas en la actualidad no se quieren dar a conocer, por temor, por
verglenza, por todos. Antiguamente no estaban asi las cosas pu'. En la actualidad
existen muchas mezquindades en las cosas, existe mucha envidia, acaso ese es
gente, ese podria ser persona dicen las gentes, entonces no le toman en cuenta,
pesan mas los malos pensamientos, las cosas sucias andan por delante,
pensamientos sucios, personas malas y sucias]

Producto del resquebrajamiento del sistema educativo mapunche y consigo, muchos

de los valores éticos, patrones de comportamientos en las personas mapunche trae
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efectos negativos no solo en la relacién con los elementos de la naturaleza, sino que
ademds, se producen conflictos internos de relaciones entre las personas,
agudizandose la transmision y carencia del mapunche kimin, principalmente en las

nuevas generaciones.

Gewetulay tufachi mapuche kimiin, mapuche zugu, mapuche xawin ta ti newe
kimgewetulay, guyiy ta ti inageme xem, kimpanofili kay feychi zugu egiin kay ta ti,
furi xipatuy reke, fey ta ti wigka zugu ta zoy kimgetuy. (fitache Segundo Quidel,
entrev. 03/11/2004)

[ya no existen mucho estos conocimientos mapuche, las cosas mapuche, los
encuentros mapuche ya no se conocen muchos, se han olvidado las nuevas
generaciones, porque no han conocidos esas cosas, se ha sacado de lado, esos
conocimientos wigka (no mapuche) se ha sabido mas]

En el entramado de relaciones interétnicas que se van tejiendo en el transcurso de los
tiempos, la concepcion mapunche sobre la relacion hombre naturaleza como seres
complementarios en la diferencia ha ido sufriendo transformaciones, variaciones,
debilitamientos y pérdidas, por una concepcién occidental que se centra mas en lo
humano y donde todos son iguales, sin la incorporacion de otros elementos existentes

en la naturaleza.

A nosotros ya no nos han dado buenos consejos, buena conversa, ya no nos han
entregado esas cosas, ya no lo consideramos ni respetamos a las personas, a
llegado este colegio y ahi nos han puesto distintos tipos de pensamientos y dicen
gue todas las gentes son iguales y no es asi, de ninguna manera es asi, todos
somos distintos, todas las personas tienen su propio az, sus propias conversas,
sus propios discursos, sus propias forma de ver el mundo, y por eso, hoy dia estan
haciendo cualquier cosas las gentes y ¢porqué estamos haciendo cualquier
cosa?, porque nosotros ya no sabemos las cosas, ya no sabemos que familia dan
confianza y cada familia tiene su az; ante se buscaban esos tipos de familia y hoy
dia cualquier familia se mete con cualquier otra familia, ya los mapuche no se
valoran a si mismo, sus propios conocimientos ya no tienen peso, se burlan de sus
propias cosas y ya no saben hacer las cosas. (L. José Quidel, entrev. 03/11/2004)

Como producto del corte intergeneracional de la transmision del mapunche kimin a las
nuevas generaciones y la incidencia de elementos externos, principalmente
proveniente del Estado chileno, entre ellos, la escolarizacion, hoy muchos de los
valores éticos, conocimientos y practicas socio religiosas han ido sufriendo
transformaciones y debilitamientos, puesto que la educacion formal escolarizada hasta
entonces, no considera los conocimientos cosmolégicos de relacion hombre-
naturaleza en su totalidad, enmarcado dentro del principio de incompletabilidad, para ir
en busca del y los otros diferentes y lograr su complementariedad. Esta relacion se
establece mediante didlogo y pacto permanente de manera reciproca para la
convivencia armoniosa entre diferentes seres que pueblan el universo. La escuela

como institucion sélo entrega los conocimientos fundados en la concepcién occidental,
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parcializados, validos y reconocidos cientificamente, reproduciendo asi, las estructuras
que la sociedad occidental dominante ha establecido, como se expresa en la cita:
Pu wigka jemay ta cambialerputufiy ta che yem, wigka rakizuam kay petu konlu

mapuche wechekeche mew, colegio mew, fey ta ka aznietuygiin reke pu.
(azimuwkiilechi che Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[Los wigka (chileno) son los que van cambiando a los mapunche, porque en los
jévenes mapunche esta ingresando el pensamiento wigka (no mapuche), a través
del colegio, entonces van adquiriendo otro tipo de forma de ser pu]

Las nuevas generaciones de mapunche, al adquirir otra forma de ser entregada por la
escuela, tanto los comportamientos y sus actitudes frente a la relacibn hombre-
naturaleza, los conocimientos y sus practicas sociocultural mapunche, se han ido
diluyendo, hibridando y perdiendo valor, conllevando consecuencias como se

manifiesta en la siguiente cita:

Fantepu feychi zugu rume kiizawgiy pu, fey gijatun mu miten zoy pepiluwiy ta che,
kake xawin mu felewelay pu, pilay che no ifiche pilan, ifiche puwlaafun zugu mu
pi, kagelu no ifiche pilan pi, kagelu fey ejkawiy, kagelu lefmawiy, kagelu rukdy,
kagelu jikay, gewelay ta fiixa piwkegechi che, gewelay ta rif ayilu zugu, ayilu
guxam, ayilu kimun, ayilu koyag, yelu koyag, yelu zugu, gelay, rume pichiliy che
feychi zugu yenelu, rume pichiliy che ta rif maneluwiingelu, maneluwiingelay che,
rume kiizawgiy fey rumeltu milliy wezake rakizuam. (Nizol logko José Quidel,
entrev. 03/11/2004)

[En la actualidad estas cosas cuestan muchos (llevarlo adelante), sélo en la
actividad del gijatun se manejan mas la gente, en otras practicas ya no son los
mismos, no quieren la gente, yo no seria capaz en realizarlo dicen, otro se
esconden, se arrancan, otros tienen miedo, ya no existen personas con gran
corazon, ya no existen personas que les guste las cosas mapuche, que le guste la
conversa, que les guste los conocimientos, que les guste los discursos, que
guarde los discursos propios, que lleve las cosas mapuche, existen muy pocas
personas que estas cosas lo lleven, hay muy pocas personas que de verdad se le
puede confiar, cuesta mucho y, por eso existen muchos pensamientos malos]

Ademas, al desarrollarse el mapunche kimln y sus practicas socio religiosas en la
escuela, se transgreden las formas de ser, de practicarlas, de relacionarse que tiene
cada familia, el conocimiento y el orden césmico sagrado que se conmemora en la
ceremonia. Mas aun, cuando la institucion escolar genera relaciones de fuerza que
estan marcadas por la subordinacién de individuos, imponiendo nuevas formas para
luego apropiarse de su entorno cercano y dominar casi todas sus formas, siendo los
conocimientos — saberes uno de ellos. Al tener la posibilidad de desarrollar su propio
proyecto educativo, la escuela contextualiza los contenidos mapunche a trabajar con
los nifios y nifias que asisten a ella, como por ejemplo; artes indigenas, actividades

religiosas, juegos, bailes, medicina y alimentacion mapunche; a través del sector de
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aprendizaje mapuzugun®. Al iniciar una contextualizacion a la realidad de los nifios/as
mapunche, estos Ultimos ven que sus conocimientos se han llevado a la escuela
siendo tratados como saberes menores los que se incluyen en una asignatura llamada
mapuzugun recreandose los bailes, conocimientos medicinales, religiosos y muchos

otros.

...feychi pu wigka colegio mew rakizuamily ta fi milen mapuche, gijatuken
mapuche, feychi zugu petu tukumekeygiin colegio mew, kifie xokifi zugu mew,
mapuzugun pigelu, welu chaflay fii chumgechi fanen ta wigka zugu, welu
zuamnefigiin anchi, mapuche che egin kishuegiin mu tati, nada pu, mapuche
cheno pu pefii, ampichi zuamgelay rume ta mapuche, faw rume feliy ta zugu, afile,
genofule ta mapuche, fey mu tiifachi pais zoy kiimeafuy pipigey ti pu wigka. (Nizol
logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[... esos no mapuche en la escuela piensan que existen los mapuche, que hacen
gijatun, esas cosas lo estadn metiendo en la escuela en una asignatura llamada
mapuzugun, pero no tiene la misma fuerza/peso como el conocimiento wigka/no
mapuche pu’ acaso les importa (esos conocimientos), acaso los mapuche son
personas ante ellos, nada pu, los mapuche no son personas ante ellos pu’
hermano, no quieren nada de los mapuche, aqui siquiera esté asi las cosas, ellos
se encuentran diciendo que si se terminan y no existan mas los mapuche, este
pais seria mejor]

Otros actores piensan que la incorporacién de algunos elementos del capital cultural
mapunche en su relaciébn hombre naturaleza en la escuela, son necesarios en el
mundo actual, para que los mapunche se formen de manera integral, con identidad y
los no mapunche también conozcan, aprendan, comprendan y acepten a los

indigenas, su forma de concebir el mundo y la vida.

Ahora para que nosotros queremos que el no indigena también tenga
conocimiento de la Interculturalidad y conozca los indigenas, es para poder
instalar una relacién méas de aceptacién y comprension entre esta dos sociedades,
porque la educacién que hemos tenidos ha sido una educaciéon eminentemente
discriminatoria ha menoscabado al indigena y, por otro lado, el indigena también
se ha sentido triste, se ha avergonzado de su identidad, entonces creemos que a
partir de la Educacion Intercultural Bilinglie puede haber un tratamiento desde la
educacion, en que el individuo se desarrolle en forma integral, fortaleciendo su
identidad, conociendo quien es, de donde es, cual es la historia de su pueblo, cual
es su deber y derecho que tiene y cual es su ética desde su cultura y como poder
actuar distinto al actuar que tiene el no indigena, porque la ética mapuche o la
ética indigena es distinta a la ética que tiene el no indigena y que
lamentablemente por haber estado tanto afios inmersa en ella yo creo que de
algiin modo hemos tomados la mala costumbre que tiene el no indigena. (José
Calfuqueo, entrev. 14/09/2005)%

Las concepciones existentes de la relacion hombre y naturaleza en el mundo

mapunche son los que les permiten la construccion de esquemas culturales, sistemas

66Mapuzugun: es asumido a través del Sector de Aprendizaje Lenguaje y Comunicacion que posee un
subsector de aprendizaje llamado Idioma Extranjero es aqui donde se inscribe mapuzugun, pero en la
practica es tratado como asignatura donde se recrean diversos elementos de la cultura mapuche, como
bailes, juegos, palabras mapuche entre otros.

®"Encargado de Educacion y Cultura a nivel nacional en la Corporacién Nacional de Desarrollo Indigena.
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de significados en las cuales forman, ordenan, sustentan y dirigen sus vidas. Lo que
se puede decir respecto a la escuela, ésta considera so6lo algunos conocimientos
mapunche que son incorporados a un espacio escolar, sin considerar la concepcién
integradora, holistica y ciclica de la relacibon hombre naturaleza, por tanto, son
expuestos a una difusion muchas veces indebida, bajo una concepcion occidental. Se
expresa esto por tres razones: la primera, lo realizan profesores no mapunche (y
aunque lo realicen profesores mapunche hasta ellos desconocen el kimiin por que no
son siempre del territorio o ven el kimiin desde una mirada occidental ensefiada por la
academia); segundo, no hay personas que entreguen ese flixa kimin (gran
conocimiento) en la escuela, los sabios no entran en la entidad educativa y muchas
veces estos se resisten a ello; tercero, es una iniciativa impuesta por la escuela y con

ello niega la participacién comunitaria.

Fantepu wigka pi colegio mew todos somos iguales pi, welu felelay zugu,
chumkawno rume felelay zugu, kom kageyifi, kom che kishu niyiy ta fii az, kishu
niyly ta fii gixam, ta fii koyag, ta fi zugu, ka konlay ka tukugelay rume pu
kimkeche, pu flitakeche colegio mew. akuy ta tiifachi colegio, ti pu profesor kom,
fey ta tukulelgepay fijke rakizuam, cristiano rakizuam fey pi kom che ta xurgiy, kom
che ta ifily rume ta tUjamkafal-lay pi, no Gjamkafaliy ta che, welu miliy ta fii kishu ta
fi chem che egu ta i xawael, kom reyma ta kagey, niey ta fii az. Kuyfi ta kintuwfuy
ta reymawen, chaf kiimeke reymawen ta niewfuy. (Nizol logko José Quidel entrev.
03/11/2004)

[En la actualidad los wigka en el colegio dicen que todos somos iguales, pero las
cosas no son asi, de cualquier manera las cosas no son asi, todos somos
diferentes, todas las personas tienen sus propias caracteristicas, tienen sus
propias conversas, sus propios discursos, sus propias cosas, ademas, no entran ni
lo hacen participe a los kimkeche (personas sabias), personas adultas en la
escuela. Llego esta escuela, todos los profesores metieron distintos tipos de
pensamientos, pensamientos cristianos y ahi dicen que todas las personas somos
iguales y a nadie se debe de discriminar/diferenciar, no, se discrimina/diferencia a
las personas, se debe de juntarse con personas de similares caracteristicas.
Todas las familias son diferentes, tienen sus propias caracteristicas. Antiguamente
se buscaban entre familias de buenas ascendencias para matrimoniarse]

Los modelos de conocimientos o sistemas de conocimientos son ‘interpretaciones y
descripciones’ del mundo y su interaccion que los individuos aprenden a través del
proceso de socializacidon y construccion propia. Por tanto, es necesario que los
conocimientos mapunche sobre la relacion hombre-naturaleza deben de ser
explicados con los cédigos de un pensamiento propio mapunche, no asi como lo ha
hecho la institucion escolar hasta entonces, aln cuando se este aplicando la
educacion intercultural bilingle, tratando de darle una explicacion bajo los cddigos del
pensamiento occidental y homogeneizando los conocimientos, sus técnicas,

metodologias, espacios y agentes educativos.

Kuyfike zugu kimlaygiin, ka nunca kimlayaygin colegio mu. Kuyfi miina kiime
gulamtukefuygiin pu, kuyfi kay rume kimgelu mapuche zugu kay, re mapuche
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zuguy ka colegio mew amulaygiin pu, wigka zugu, rakizuam ta kompalay pu.
(kimin che Marta Huencho, taller mesa redonda 27/05/2005)

[Los conocimientos antiguos no lo van a aprender y nunca lo van a aprender en el
colegio. Antes se aconsejaba muy bien pu, porque antes se sabia mucho sobre las
cosas mapuche, se hablaba en puro mapuzugun y nunca se iba al colegio, por
tanto, las cosas chilena, el pensamiento chileno no ingresaba pu]

Es asi, que en la actualidad en muchas de las personas mapunche gque no practican y
participan de las actividades socio religiosas mapunche “ha traido como consecuencia,
sobretodo en las nuevas generaciones insertas en el ambito urbano, se dejen llevar
por esta idea uniformizante a la hora de hablar sobre el aspecto religioso de su
Pueblo” (Pichinao et.al 2003:53), por tanto, la concepcion mapunche y sus sistemas
culturales, especialmente referido a la educacién, es un derecho de tratarse,
proyectarse y desarrollarse desde su propia concepcidn, perspectiva, necesidades y

aspiraciones.

2.5. Elementos cosmoldgicos

Estoy suspendido en el aire/como el canto de los pajaros/ como el olor de las flores/ que
llena los espacios./ Voy como agua/ por este rio de vida/ hacia el gran mar de lo que/ no
tiene nombre./ Yo soy la visién / de los antiguos espiritus/ que durmieron en estas pampas./
Soy el suefio de mi abuelo/ que se durmi6é pensando que algun dia regresaria/ a esta tierra
amada./ El se fue de viaje / mas alld/ del horizonte de los suefios. (Lienlaf: 1989-109)

La relacion del che con los distintos elementos de la naturaleza se debe a los
conocimientos y saberes acumulados para conocer, establecer una relacion de
complementariedad, armonia y reciprocidad. Es asi que el kimpefi o Kimpem
aparece como el elemento simbélico que en esencia se constituye como el origen de
un ser, persona, animal, planta, entre otros seres que pueblan el Waj mapu. Puede
originarse en cualquier ser o elemento: Kuijifi (animal), aliwen (plantas), kura (piedra),
ko (agua), entre otras muchas posibilidades. Un mismo Kiimpef puede ser compartido
por mas de una especie, encerrando ademas, la idea de funcién que todo ser debe
cumplir en el transcurso de su existencia. En el caso del che el kimpefi va relacionado
con el kiipan que se refiere a la ascendencia consanguinea de caracter ancestral y el
kiipalme que se refiere a la ascendencia de las personas en dos lineas, una paterna y
otra materna, emergiendo de esa union un modelo con caracteristica propia de ese
nacleo familiar, por tanto, el kimpef seria el eje articulador entre el az che
(caracteristica de ser y actuar del grupo familiar) y el az mapu (caracteristica de ser y
permanecer del espacio territorial), siendo ambos complementos mutuos a objeto de
mantener el equilibrio y armonia del che consigo mismo, con los demas y con los

newen.
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...existe el kiipalme y, dentro de este, sabemos como es la persona, que az tiene,
y entonces es por eso que nosotros conocemos los kiimeke che como nor che
(persona correcta) y los pekanke che (persona con malos pensamientos y
actitudes), entonces encontramos dos tipos de personas, aquellos que tienen
buenos pensamientos y aquellos que tienen malos pensamientos, eso es lo que
encontramos en el kiipalme y el tuwin... (L. José Relmucao, taller wenteche 2003)

En este sentido, la relacion que establece el che con otros elementos de la naturaleza
(geh y newen) podemos ejemplificarlas en aquellas familias que apellidan Ayjagur
(nueve zorros), su az como esencia le corresponde al glri (zorro), pues éste seria su
kiipan, por tanto, el az de esa persona va a responder al comportamiento de ese
animal (astuto, mentiroso y siempre con malas intenciones). Dentro del conocimiento
socio religioso existen conceptos que estdn denotando la presencia de formas
aceptadas de relacion humana entre si, como también con los otros elementos
naturales, surgiendo primero del comportamiento con los entes naturales para luego

pasar a ser normas socio culturalmente compartidas.
...el che es un componente de la naturaleza lo mismo que las otras fuerzas en ella
existentes; el equilibrio de la vida entonces surge de la relacién reciproca que
entre ellas se establece, y se sostiene por medio del cumplimiento de la funcién

particular que a cada una de las fuerzas le corresponde ejercer en el marco de la
vida Mapunche. (Pichinao et.al 2003: 51)

Asi las practicas socio religiosas que realiza el che son otras formas de vincularse con
los distintos elementos de la naturaleza, siendo el Gijatun una instancia para
vincularse con los distintos newen que actian para mantener el equilibrio climético y
de peticion solemne que el che realiza a los Geh que proporcionan los frutos, granos,
cereales, y los Geh que intervienen en la fertilidad de las diversas vidas existentes en
la naturaleza, dependiendo del espacio en donde se esté desarrollando la ceremonia.
En el siguiente testimonio se exponen elementos como cultura material que son
fabricados por los mapunche para utilidad espiritual y, que en este caso se usan en las
actividades religiosas, formandose asi un capital cultural en tanto elementos

materiales y espirituales del lof.

Usagiy rag ka ta fii gijatuam ta ti, metawe egiin ta kompuy, koniy ta ti pichike rali,
rag rali, mamj rali, fey ta fii jowam ka wixunentupual ta muzay ka ta i mojfiifi ta fi
jowtugeam ta fi gijatuam... Rewe ta fii milemum, fey mu ta xawiluwiy ta che ta fii
gijatuam... Fey ta ti Uytugekiy gijatuwe rewe ta i mileyemum, porque feymu muliy
ta newen, xawtluwkiliy ta ti kom pu newen ta ti feymu ta fi gijatupemum ta ti pu
che, pu logko ta Ai xawilpemum fi pu che, ta fi kejugeam, newengeam ta fii
kejuntukual zugu mu. (azimuwekilechi che Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[Se usa cantaro de greda, platitos de greda y platos de madera, para que puedan
ir y tener donde recibir el muday, poder esparcir y recibir la sangre para hacer el
gijatun... Donde esta el rewe ahi es donde se juntan las personas para hacer el
gijatun... Se nombran los rewe donde se hacen los gijatun, porque ahi hay
fuerzas, estan reunidos todos los newen, porque ahi hacen gijatun las personas,
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donde los logko juntan sus gentes, para que nos ayuden, y tenga fuerza su
colaboracion]

Son importantes los elementos del gijatun como el cantaro de greda (metawe), platito
de greda (pichike rag rali) y plato de madera (mamdj rali) que cumplen distintas
funciones como recipientes para tener el muday en el caso del metawe (cantaro),
como recipientes para la sangre y la harina al momento de hacer el gijatun,
esparciéndose en la tierra. También es importante la relaciébn que existe con otras
fuerzas de la naturaleza como mediadoras y fortalecedoras de dicho ritual religioso. Al
invocar en las oraciones a las fuerzas existentes en la naturaleza (cerros, otros
espacios donde se realiza el gijatun, estero, etc.) comenzando siempre por los
nombres de los espacios mas cercanos que se encuentran en el Este (xipawe antl),
luego, los espacios que se encuentran en el norte, al oeste, al sur y nuevamente se
llega al este, dando un sentido circular para que todas las fuerzas de esos espacios

puedan colaborar en la ceremonia religiosa.

El Gijatun es una instancia para vincularse con los distintos newen que actdan para
mantener el equilibrio climatico y de peticion solemne que el Che realiza a elchen
(creador y dejador de las personas), a el ixo fij mogen (creador y dejador de diversas
vidas), a los Geh y newen mapu en tanto duefio de la fusién de energias contenida en
todos los seres existentes en espacios determinados, y cuya funcion es de resguardo,
de donde se sustraen los frutos silvestres, las hierbas medicinales, proporcionan los
granos, cereales, y los Geh que intervienen en la fertilidad de las diversas vidas
existentes en la naturaleza y en la reproduccion de los animales, dependiendo del
espacio en donde se esté desarrollando la ceremonia. Todos estos se reflejan en los
diversos elementos que forman parte del Rewe tales como alimentos, animales de un
color especifico, color de las banderas, entre otros, simbolizando a los Newen que se
invocan en la ceremonia. Se utilizan plantas en proceso de desarrollo (we akulechi
kexan) como tallos de trigos con sus espigas verdes, plantas de arvejas, habas,
lentejas, papas florecidas, patillas de frutales con sus frutos. Se atan animales de color
blanco o negro segun el clima que estén peticionando; si en el tiempo en que se
desarrolla la ceremonia hay predominancia de lluvia se privilegiaran los animales y
banderas de colores blancos, amarillos y celestes para pedir sol y, si es de
predominancia de calor se privilegiardn los animales y banderas de colores negros
para pedir agua, cuestion que fue observada en el gijatun de Pixawe (dias 13 y14 de
noviembre de 2004).
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Gijatun mew, murgekey ta kawej, pezianmu ta antii wechuntukiy ta flanke kawej,
epu wif amuy ta flanke kawej o genonmu fey ta kifie. Mawilin kay ta pezialmu
kuriike kawej fey ta wechuntuy... (fitache Segundo Quidel, entrev. 12/05/2005)

[En el gijatun los caballos van en par al pedir tiempo bueno, con sol, van adelante
caballos blancos, dos filas van caballos blancos y sino hay muchos va solamente
una fila. Al pedir agua van adelante caballos negros...]

El punto anterior se entrelaza con la participacion, puesto que de alli se acuerdan
ejecutar las actividades socio religiosas. Al estar de acuerdo todas las personas
participantes en esa ceremonia, se lleva a cabo el gijatun, por tanto, para acordar en
realizar tal ceremonia es necesario que todos participen con sus opiniones. Esta
participacion no solo ocurre entre las personas (como unas de las fuerzas existentes
en la tierra), sino también, con otras fuerzas existentes en la naturaleza, puesto que
esas otras fuerzas (duefio del estero, del monte, del cerro, del gijatuwe, entre otros)
intervienen por medio de alientos y energias, utilizando a las personas como
mediadores para dar a conocer un pensamiento u opinidon o intervenir mediante
suefios y otros tipos de revelaciones ya sea para impedir o garantizar una buena

ceremonia.

Gijatun mu kom ta ti koneltupelu feychi gijatuwe mew, kom koniy, xapimuwigln,
xurlwiy ta zugu mu fey ta gijatuygtn, aliin lof konkiy. (azimuwkilechi che Maria
Cabral, entrev. 12/05/2005)

[En el gijatun todos aquellos que participan en ese gijatuwe, comparten, se juntan,
se ponen de acuerdo en las cosas y ahi se hace el gijatun. Participan muchos lof]

En las realizaciones de las actividades socio religiosas, también esta presente la
colaboracién. Esta colaboracién se solicita a otras personas mapunche (en tanto
fuerza) que no son participes de la ceremonia, como también a fuerzas naturales
(duefio del agua, del monte, de los cerros, de los espacios ceremoniales), mediante lo
cual se permite renovar (pactar) constantemente el sistema de vida reciproco y
complementario tanto del territorio especifico, como del conjunto del Waj mapu, e
igualmente restablece el vinculo con el Kipalme de cada persona, puesto que la
invitacion a familias y amigos de otros rewe a colaborar en la actividad ceremonial
significa brindarles una buena atencién una vez finalizada la ceremonia, ofreciéndoles
abundantes comidas y muday (en ocasiones el vino) como una forma de

agradecimiento llamada mafiumtun:

Pewman ka miliy, miliy fijke xipa zugu, welu ka miliy ta newen, gen mapu kom,
ka kimniey zugu ka, ifichifi kishu ginewkdlelayifi, fey mu ka feychi pu gen mapu,
fey chi pu newen fey ka tukuy fii neyin fey fi pu che fii giixamkayal pu. (Nizol
logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[También existe el suefio, existen diversos tipos de manifestaciones, existen los
newen, los gen de la tierra que también conocen las cosas, no nos manejamos por
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si solo, es por eso que los gen mapu, los newen también intervienen poniendo sus
alientos (fuerza) para que las personas puedan conversar]

La ceremonia depende de los participantes en cuanto al ritual mismo, teniendo todos
los elementos que participan (bueyes, carneros, rama de manzanos, colihue, muday,
etc.), la fe, sus oraciones (saber hacer gijatu en mapuzugun) y sus comportamientos
(solemne, respetuoso y exigente consigo mismo), elementos que se encuentran en la
ceremonia del gijatun, atencibn a las manifestaciones de los geh y newen,
manteniendo un especial cuidado y respeto frente al entramado de relaciones que se
dan con otras fuerzas existentes que fueron mencionadas®®. Las fuerzas de la
naturaleza se manifiestan mediante suefios y revelaciones libre como se hizo la
ceremonia. El como se hizo va a depender, por una parte, de su manifestacion positiva
(cuando amanece bien, sin heladas, dando tiempos frescos, neblinas, no apareciendo
enfermedades repentinas, etc.) o negativamente, repercutiendo no sélo en las

personas que realizan dicha actividad, sino al conjunto del territorio.

por uno pagamos todos, pues en todas parte existe newen y en cada espacio y en
cada cosa, existe newen y que tenemos que respetarlo y saber convivir con ellos
de lo contrario nos pasarian cosas malas...(Berta Quintreman, entrevista 2003)°

Tal manifestacion (de las fuerzas) va a llevar a que los responsables evallen la
organizacién de la ceremonia, los elementos que se encontraban presentes, sus
comportamientos y respeto frente a tal actividad, para no repetir los mismos errores.
Ademas, existe una evaluacion externa de mapunche de otros espacios territoriales,
donde critican o felicitan al rewe y los che (personas) encargados de tal actividad,
segun como se manifiesten los elementos de la naturaleza, como un control social y

natural de comportamiento y conocimiento para realizarlo bien.

El Kamarikun es otra de las ceremonias de vinculacion del che con los distintos Gen y
Newen de los diversos espacios del universo. Segun los testimonios, en el kamarikun
no se manifiestan claramente los entes de la naturaleza y al manifestarse, pasan por
darse a conocer a través de personas, lo que no repercutiria en el conjunto de los
individuos mapunche que habitan un espacio territorial, pues “en este escenario no
sélo los ritos son fundamentales sino también aquellas instancias mas “personales” de

acceso a lo sagrado: el pewma (suefio) y los perimontun (visiones)” (FoOerster y

68Porque estan presentes todas las fuerzas de la naturaleza, incluida la persona, donde las relaciones de
van dando de manera espiral y en cadena, y faltando unos de ellos, no se hace posible la relacion con
otros elementos, por tanto, se tiene que tener presentes todos los elementos para que sea posible una
buena ceremonia.

®Entrevista realizada en el territorio Pewenche del Alto Bio Bio, en investigacion encargada por la
Comision de Trabajo Autbnomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comision de Nuevo Trato y
Verdad Historica, impulsada por el Gobierno de Ricardo Lagos, para con los pueblos indigenas de Chile.
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Gundermann 1996:189), siendo el pewma y el wenwen (especie de trance en que
entran algunos participantes) mas recurrentes en esta actividad ceremonial que calan
mas fuertemente en los individuos que en el colectivo, como se manifiesta en el

siguiente testimonio:

Feyti kamarikun kay, wifioletuchi pukem, wifioletuchi wiixe am, feymu ta ka
gewetulay kom puramel kexan kom ixo fij kake rume kexan feyta xaglifile rume,
kulpajele rume feyta ka xaglifimaygin ka. (wewpife Segundo Aninao, entrev.
14/05/2005)

[Pero como el kamarikun se realiza cuando esta regresando el invierno, el frio,
entonces ya no hay nada, todo se ha cosechado, entonces aunque caiga heladas,
aun cuando se caiga en culpa o errores, entonces cae las heladas nomas pu]

Por tener el kamarikun una connotacion mas social como se sefiala, no quiere decir
que los elementos de la naturaleza no se manifiestan, sino, existen otras formas de
manifestarse como se ha sefialado, recayendo en personas como en el logko u otros

agentes socio religioso:

kamarikun ta kalejelay am, kamarikun fey ta ti rupan kosechawlu mu fey jenoam
petu kosechawlu egiin fey ta ti kamarikun nentuygtin, ese el kamarikun pu, gijatun
may ta wichuliy, feyta kishuegiin re celebraygiin may ta ti, celebratuy ta fii kachija
eglin kom, putuygin, gojiygun ka, re mushka mu, fey rufiinentuneygiin miten ta ti
xulke waka mu egiin femgechi. (kimiin che Marta Huencho, entrev. 07/05/2005)

[el kamarikun es diferente, el kamarikun se realizan después de la cosecha, al
momento de que se termina la cosecha se hace el kamarikun, ese es el kamarikun
pu, el gijatun es distinto, esto es una celebracién, celebran sus trigos y todas sus
cosechas, entonces beben y también se embriagan con puro mushka™ donde
ellos solo sacan en un recipiente hecho con cuero de vaca]

En los testimonios anteriores se visualizan conocimientos y saberes sobre estas
practicas (cémo hacer, que hacer, para qué hacer, en que tiempo, porqué hacer, y los
elementos que participan), los principios (kime feleam= equilibrio césmico, az feleam=
armonia que se expresa a nivel interno y externo de todo newen y geh) y valores
éticos (respeto, agradecimientos, reciprocidad, etc.) con respecto a estas dos practicas
socio religiosas. Este conjunto de conocimientos son disposiciones de habitus que
poseen estos agentes educativos, culturales y religiosos, formando de esta manera un
capital cultural que no se centra sélo en el plano de la razén, sino que abarca la
persona en su conjunto (fisico, psiquico y espiritual) y la realidad en su totalidad (lo
verificable y lo inexplicable), tiene que ver con la explicacion de la trilogia del che con
el wajontu mapu (planeta tierra), el che con el waj mapu (universo) y el che con los ixo

fij mogen (todos los elementos naturales, incluida la persona).

Mushka, es un tipo de bebida mapuche fermentada hecho con cereales (linaza, trigo, etc.).
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Tanto el gijatun como el kamarikun tienen objetivos y funciones claramente
establecidos. Entre los mas generales se puede decir que estas ceremonias se
realizan para sostener el equilibrio de la vida en general del o los Rewe, mantener y/o
establecer el vinculo complementario con las divinidades, los Newen del espacio
territorial local y del waj mapu, pedir y agradecer por la bonanza del ciclo productivo

econdémico-social.

El gejipun como otra de las ceremonias socio religiosas que realiza el che tanto
individual como colectivo para vincularse mediante peticion con los distintos geh y
newen, segun situacion, contexto o manifestaciones. En efecto un agente educativo
sefiala lo siguiente:

jejipun may ta kaliy fey ta jejipun feyta jejipuy ta che ta fii kime xipayael zugu no

am ta jejipukiy ta che, kime xipayal ta zugu, kom ta fii kime feleal, fey ta fi

chumekenoael rume ta che, kom ta fi zugu chem ta Ai wixamael ta che fey ta

wiine jejipuy ta che ka. Jejipun ta, feyta jejipuy fiita chaw mu ta che, como chem

ka, wiine am ta lukutukejelay am ta che, fey ta ti jejipun ta ti lukutupulu, fey ta ti

jejipupuy ta che, gijatun reke. Machimu rume am ta lukutumekepurkelay am ta che
jejipupukiy, igual pu femgechi. (kimin che Marta Huencho, entrev. 07/05/2005)

[El jejipun es diferente, la persona realiza el jejipun para que salga bien ante
cualquier accién que haga, por eso se hace el jejipun, para salir bien en las cosas
gue haga, para que todo este bien, para que no estén haciendo cosas incorrectas
las gentes, todas las cosas que pretenda llevar adelante las gentes, primero se
hace el jejipun. El jejipun es dirigirse al gran padre, entonces primero se arrodilla
ante él, ese es el jejipun, es parecido al gijatun. Ante una machi uno también se va
arrodillar para pedir favores, es igual]

El testimonio plantea un ritual distinto a las otras actividades ceremoniales religiosas
mapunche que implica peticion que se realiza a elchen antes de cualquier labor que
pretenda realizar la persona. Segun Victor Turner (1980)"* en Ticona, “el ritual es una
conducta formal prescrita en ocasiones no dominadas por la rutina tecnoldgica y esta
relacionada con la creencia en seres o fuerzas misticas” (2005:44). Este ritual es una
accion individual y colectiva de los mapunche con elchen en tanto divinidad, con los
geh y newen para que sus acciones salgan bien. Ademas es un favor no sélo con
elchen o los elementos naturales a los que se desea solicitar, sino, esta accién se
convierte en algo social al realizarse entre personas para solicitar colaboracion a los
agentes educativos como el gilamtuchefe (personas quienes dan consejos), politico
como el logko, medicinal como el o la machi, convirtiéndose en una actitud formal,
solemne y llena de misticismo para llegar a ellos y conseguir lo que se desea. Por
tanto, el gejipun o jejipun tiene dos connotaciones, una religiosa, cuando se pone en

contacto con las divinidades, los duefios y fuerzas de los distintos espacios existentes

"ictor Turner (1980) La selva de los simbolos. México: Siglo XXI.
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en la naturaleza para solicitar lo que se desea y, otra social, cuando dicha accién se

realiza entre personas para solicitar sabiduria, orientacion, medicina, u otras cosas.

Gejipukiy che fii kiime feleal, kime mogen fi niael, kejuneatew kom fii newen, ta fii
montulneatew wezake zugu mew, wezake rakizuam mew, xemolneatew, kim
gijatual, kiime feleal fii familia, kiime feleal chem ta fii kuyzanien, kujiii, achawaj, fii
pu pefii, pu lamgen, pu wely, kom ta gijatuymaniy.(wewpife Segundo Aninao,
entrev. 14/05/2005)

[La persona hace el gejipun para que este bien, tenga una buena vida, les ayuden
todas las fuerzas, los salven de cualquier cosa mala, de malos pensamientos, les
den buena salud, para saber hacer gijatun, para que este bien su familia, esté bien
todas las cosas que cuida, animales, gallinas, todos, todo le esta haciendo gijatu,
también a sus hermanos (as), y todos sus amigos]

Antes que el che realice alguna actividad ya sea agricola o sacar algun tipo de
remedio u otros elementos se dirige a los newen y geh del mawiza (monte), del lelfiin
(campo) quienes proporcionan entre otras cosas, el pasto para la subsistencia de los
animales, los remedios, etc. También se lleva a efecto al salir de la casa, como una
forma de conseguir tranquilidad y bienestar para no estar expuesto a problemas o

cosas malas:

...mi abuelo paterno decia que antes de salir una persona y, donde quiera que
vaya, tiene que hacer jejipu (oracion), la gente no sale por casualidad, hoy dia los
jévenes salen sin hacer gijatu, como una oveja desparramada; llegan y salen vy,
entonces estan expuesto a pasarle muchas cosas malas...(Nicolasa Quintreman
entrevista 2003)"2

Los elementos que se encuentran en el gejipun en el ambito familiar son:

Manzana ta miulekiy fey ta newen, animgiy ta riigi egu manzana, feymu ta
jejipupuy ta che, welu ta pira kintuy ta che ka, no fawpiile ta fii milenoael pikum
pile no, ni wijiche pule ta fii milenoael, puwel pille miten, fey ta rupan ta jejipuy ta
che, tukulpawegelay rume ta lafken, lafken an ta milejelay am ta newen, porque
fey ta fii zuam mew ta ifichi ta mogeleyifi, xiparufemle ta ti entregakunurmefemle ta
ti newen afafuyifi pu. (kimin che Marta Huencho, entrev. 07/05/2005)

[Tiene que haber una planta de manzana porque ese es una fuerza, se planta
colihue y manzana y ahi la gente realiza el jejipun, pero la gente dirige su mira
hacia arriba y al este, no puede estar mirando hacia el norte, o dirigirse hacia el
sur, hacia el este no mas, pero ahora al terminar su gejipun ya no mencionan al
mar, en el mar también existen fuerzas, porque por causas de ellos nosotros
estamos viviendo, porque si sale el mar y nos entrega las fuerzas existente, nos
acabarian pu]

Donde se llevo a cabo la investigacién, tanto el colihue como la planta de manzano
representan elementos de fuerzas que se plantan para realizar el gejipun como un
acto religioso, es decir, el hogar, las familias siempre tienen una planta de manzano

con unas ramas de colihues donde realizar el gejipun como acto ritual. Durante la

72Entrevista realizada en el territorio Pewenche del Alto Bio Bio, en investigacion encargada por la
Comision de Trabajo Autbnomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comisién de Nuevo Trato y
Verdad Historica, impulsada por el Gobierno de Ricardo Lagos, para con los pueblos indigenas de Chile.
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ceremonia y al pie de esas ramas se encuentra el iwe”® y un metawe (cantaro de
greda) con muday para ser esparcido al momento de realizarse la ceremonia, y otro
metawe con muday destinado a ser compartido entre las personas que participan.

(observacion 13 y 14 de noviembre de 2004)

Otro elemento que se encuentra en el testimonio es la orientacion de una persona el
momento de una accién ceremonial, en este caso, al realizar el gejipun se dirige la
mirada hacia el este y hacia la dimension espacial sobre la tierra, puesto que de alli
vienen el bienestar, la vida, salud, claridad, etc.
...fey puliwentu feypigiy ginechen purakintugiy “mileymi elchen, wenu mapu
chaw, elunean ta kiime mogen, elunean ta kiime xemon, elunean ta kom ta kiime

rakizaum, elunean ta kime kewlin gijatual ta eymi mew... (wewpife Segundo
Aninao, entrev.14/05/2005)

[entonces de mafana se les dice a glinechen alzando la vista hacia arriba, “estas
ahi el chen (creador de las personas), padre de las alturas (dimension de arriba),
concédeme siempre buena vida, dame siempre buena salud, dame siempre
buenos pensamientos, dame siempre una buena lengua para dirigirme a ti...]

Lo resaltante de las actividades socio religiosas estan dadas en las relaciones
reciprocas y complementarias entre el che y la diversidad de newen existentes en la
naturaleza, donde cada unos de ellos tienen sus respectivos geh y que a su vez, los
geh poseen sus respectivos pliju (espiritus), los cuales pueden estar relacionados con
los micro espacios o elementos que existen en el espacio terrestre, tales como; wigkul
(cerros), bafkeh (océanos), bewfl (rios), menoko (pantanos), mawiza (montes), zequn
(volcanes) etc. Estos espacios a su vez contienen las diversas especies de vida, entre

ellas, al che.

En nuestro conocimiento, cada elemento material existente en este espacio
universal es una dimensién o estado de la vida, y éste posee su otra dimensién de
vida que es la del estado espiritual. Este estado de dimension de vida, es la vida
de los plUju que se encuentran en diversos espacios del universo. Sin embargo
se entiende que ambos estados, el material y el espiritual, en sus respectivos
espacios son complementarios y que forman parte de un ciclo de vida, es decir
que la vida material no es posible sin antes pasar por un estado espiritual y
viceversa. Esta concepcion de vida ciclica cruza a todos los elementos existentes
en el universo; desde lo mas grande a lo mas pequefio. Se concibe que el
espacio del Nalg mapu, es una recreacién tangible de lo que existe en la
dimension de los espacios abstractos que conforman el Wenu mapu, y viceversa.
(Pichinao, Mellizo, et.al 2003:34)

Desde esta perspectiva encuentra sentido las relaciones reciprocas vy
complementarias que establecen los diferentes seres existentes en el universo, donde

el che expresa esa relacion a través de sus practicas socioreligiosas, que reciben

lwe, platitos de madera o greda que se utiliza como recipiente de muday, harina o sangre para realizar
el gijatun o gejipun y ser esparcido en la tierra.
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distintas denominaciones segun el territorio que se habita, asi sus nombres
especificos pueden variar de acuerdo al Fitalmapu’® de que se trate, como lo

expresan Pichinao et.al en el siguiente testimonio:

entre los wenteche y naiigche prevalece la expresion “Gijatun”, entre los wijiche e
inapireche la de “Kamarikun”, entre los bafkehche las expresiones de “Kawiii” y
“Gijatun”, entre los pwelche y pewenche las de “Gejipun y/o Jejipun” y
“Kamarikun”. Otro aspecto que determina el uso de denominaciones diferentes
para las ceremonias espirituales, es la caracteristica y funcién que las mismas
deben tener segun los objetivos y / o necesidades que persiguen los miembros del
lof, a su vez, esto también determinara la dimensién, mas amplia o pequefia,
colectiva, familiar o individual, asi como el caracter temporal de las ceremonias:
cada dos o cuatro afios, anual, estacional, cotidiana y circunstancial. Asi estan las
expresiones tales como Pichi gejipun, Lelpegijatun, Wixaxipan, Putefentun,
Pifirentun, Taylbtun, entre otros. (2003:52)

Las ceremonias religiosas analizadas tienen cuatro partes principales. La primera tiene
que ver con el pedir; la segunda con el dar; la tercera, con el recibir y la cuarta, con el
agradecer. Estas actividades ceremoniales religiosas mapunche son sistemas de
significados propios, puesto que las acciones, las oraciones, los discursos, el lenguaje,
los gestos, los objetos y todos los elementos que confluyen en el acto ceremonial son
significativos. Es decir, en el acto ritual religioso mapunche confluyen simbolos y
signos (los sonidos, gestos, los objetos, desplazamientos, etc.) espirituales
organizados culturalmente de manera sistematica. Estas actividades ceremoniales
religiosas son expresiones que mediante una forma de lenguaje ritual establecen
comunicacion con las divinidades, fuerzas y duefios de los elementos existentes en la
naturaleza. Ademas, se establece comunicacién estrechando vinculos sociales vy
familiares por medio del desarrollo de las practicas simbdlicas. En los testimonios se
dejan ver que el capital cultural que poseen los agentes, es una realidad especifica y
particular donde existen conocimientos religiosos sobre creencias, ritualidad y la
existencia de uno o varios entes sobrenaturales que hicieron posible la vida en

distintas dimensiones espaciales y que a ellos se les debe respeto y obediencia.

La relacion del mapunche con los elementos cosmoldgicos responden a la concepcion
del mundo mapunche donde existen valores éticos que a su vez son grandes
contenidos que regulan el comportamiento del che tanto en su interaccién social como
en su interaccibn con el medio natural, siendo el mapuzugun un medio de
comunicaciéon sociocultural, de expresion, de relacibn, de comprension vy

estructuracion del mundo.

74Fl’JtaImapu, es un extenso espacio territorial que tiene una caracteristica particular diferente a otro.
Puede estar conformado por mas de un Ayjarewe (9 rewe) y que puede acudir en ayuda de otro Ayjarewe
en eventos religiosos, o sociopolitico. Este espacio territorial es una identidad territorial particular como el
espacio territorial de los wenteche o de los nagche, pewenche u otros.
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Por tanto, la relacion que se establece con los elementos naturales mediante las
practicas religiosas se sostiene en el principio de incompletabilidad de todo ser, puesto
gue se concibe que ningun ser es autosuficiente por si mismo, lo que permite ir al
encuentro del y los otros diferentes como principio de inclusion, por ello, es que
ninguna dimension y actividad de la vida estid separada de las otras. Siendo asi, la
vida de todo ser es integral, holistica y ciclica, donde intervienen todos los elementos
en todos los procesos del ser y hacer de toda vida. Desde esta perspectiva se
mantiene y potencia las diferencias de todos los seres, siendo el che uno de ellos que
convive con otros, en un espacio comun de manera equilibrada y complementaria con

otras vidas existentes en la naturaleza.

Esta concepcion permite también abrirse a multiples formas de aprender. Al ser asi,
las relaciones que se establecen entre los distintos elementos (incluida la persona) son
instancias de gijaymawin. Es decir, tU me das y yo también, como una especie de
pacto solidario y complementario de manera constante y permanente. Esta concepcion

no sé6lo se manifiesta en lo socio religioso, sino también, en la educacién mapunche.

Feyta wigka zugu ta fii konlrpun, ka feytichi pu mapuche miina koniy ta wigka mu,
estudiay, kiizawiy wigka mu, fey ta ya wigkawtuy pu, ya ka xipapay ta ti pu wigka
ya kishuegiin ta fii zugu kipa faliltuy zoy pu, mapuche kimin falilwetulafiy pu,
fewla ta mezclatuy ta ti zugu mapuche egu wigka, fey mu ta ti zoy
cambialewerputuy ta ti zugu em ka. (azimuwkilechi che Maria Cabral, entrev.
12/05/2005)

[Al entrar la concepcién chilena, los mapunche han ingresado a ese mundo, a
estudiar, a trabajar, entonces se transforman en chileno, y también han salido los
chileno a las comunidades entonces sus cosas, pensamientos y conocimientos
han querido validarlo mas, los conocimientos mapuche lo han desvalorizados,
ahora se han mezclado los conocimientos wigka con los mapuche, por eso las
cosas mapuche van cambiando cada vez mas]

La obligatoriedad de la educacion formal de todo ciudadano chileno trajo en los
mapunche no sélo la incorporacion de otra concepcion de educacién, de vida, de
vestirse, de alimentarse, de sobre valorar los conocimientos cientificos occidentales,
sino también, la paulatina pérdida de relacion que se establece con los elementos
cosmoldgicos, puesto que en la educacién occidental del Estado chileno, si bien las
personas se forman de manera integral, pero esta integralidad no es precisamente en
la relacion complementaria con los elementos naturales, sino una integralidad
personal, humana de capacidades, competencias y habilidades para relacionarse con
sus semejantes, lo que conlleva la pérdida o exclusién de la concepcién integradora,
holistica y ciclica mapunche en instancias escolares, de su lengua, los conocimientos
y sus practicas socio religiosas y culturales. No solo la educacién formal y el Estado

chileno son los culpables de la pérdida de los conocimientos socioculturales
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mapunche, sino también existe cierta responsabilidad de los individuos mapunche en
cuanto a la fidelidad de mantener sus propias formas de ser, de hacer y de actuar
como mapunche y también, de parte de las familias, de transmitir y velar por esa forma

particular de ser, de hacer y de actuar:

En la actualidad los jovenes ya no saben hacer bien el gijatu, se han vuelto
chileno, hablan mas el castellano y la lengua mapuche que le ha dejado elchen,
ese se les han olvidado, cuando hay gijatun entonces ellos se encuentran
parados, sin hablar, s6lo se encuentra esparciendo el muday, se encuentran
callado no mas, se encuentran como si nada le hiciera falta. (kimiin che Marta
Huencho, entrev. 07/05/2005)

Wechekeche je no am ta newe kim jejipuwelay, zoy kimtulu kay ta wigka zugun,
ajkutulu feytachi zugu pu fiitakeche mew, fii jejipun feyta kim gejipuy ka, femnolu
kimlay pu, kim chegealu fey ta ajkituy ka felerputualu ta ti, ajkituy gulam kom
zugu, fey ta Kime zugu ta yeniy. (fitache Segundo Quidel, entrev. 12/05/2005)

[Son los jévenes quienes no saben hacer bien el gejipun, porque saben mas el
castellano, los que escuchan estas cosas de los ancianos, su gejipun, entonces
saben hacer gejipun, aquellos que no lo hacen, no saben pu’, aquellos que van a
ser personas sabias entonces ellos escuchan para seguir reproduciendo,
escuchan los consejos de todas las cosas, entonces ellos llevan buenas cosas]

La pérdida o no del mapuzugun en realidad depende de muchos factores (lealtad,
necesidad, estatus, etc.) que influyen en sus hablantes. Sin embargo, no se puede
negar que la escuela haya sido una de las responsable de la pérdida del mapuzugun
al prohibir a que los nifios mapunche se comuniguen en su lengua e imponer el

castellano como la lengua franca, por tanto, de ensefianza y ensefada.

...la escuela hoy es la culpable de que nuestra gente no hablen el che zugun,
pero correriamos un gran riesgo de no hacerlo, porque se acabaria el gijatun y no
nos podriamos contactarnos con los newen y entraria entonces otro tipo de
pensamiento.(Logko Antolin Curiau, entrevista 2003)"

El mapuzugun es un elemento mas que permite la relacion del che con los elementos
cosmoldgicos. En la actualidad el mapuzugun ya no es una lengua de comunicacion
en muchos de los jovenes mapunche, principalmente en aquellos jovenes que siguen
el camino de la educacion formal escolarizada, como también ocurre al interior de
muchas de las comunidades donde los adultos ya no lo practican y, por tanto, en ellos

ya no es una lengua de comunicacién al interior del ambito familiar.

La lengua mapuche o cualquier otra lengua indigena esta en una situacion oculta y
son muy pocas las gentes que la hablan, estd confinada a la casa, al ritual, de
modo que nuestros estudiantes no tienen conocimientos y si las tienen muy pocos
de ellos, en segundo lugar, en la escuela no existen profesores bilinglies y en
tercer lugar, yo hasta la fecha no he visto alguien que se haya preparado en
metodologia de ensefianza en lengua indigena, entonces, carecemos de recursos

"®Entrevista realizada en el territorio Pewenche del Alto Bio Bio, en investigacion encargada por la
Comision de Trabajo Autbnomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica de Comision de Nuevo Trato y
Verdad Historica, impulsada por el Gobierno de Ricardo Lagos, para con los pueblos indigenas de Chile.
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humanos para poder tratar el tema y al mismo tiempo de familias que tengan un
manejo adecuado de la lengua. (José Calfuqueo, entrev. 09/2005)

Al ser el mapuzugun un instrumento de comunicacion que se utiliza entre mapunche y
en la relacibn complementaria con los elementos de la naturaleza, ésta al debilitarse
en sus hablantes, también presenta algunas complicaciones en las practicas
religiosas, principalmente, en el accionar del che conllevando un desequilibrio en la

relacién con los elementos cosmoldgicos:

Ka feygati gijatuyifi re kimnolu ka, kim gijatunolu koniy, ajwe kifieke kim gijatuy ka,
kinieke kim gijatulay pu, porque kim kime mapuzuguwelay pu...kime
amulwelaygin fii gijatun pu, ¢chumgelu am ta weza amuliy ta xipantu?, rif kiime
gijatufule che feyentugeafuy, gewelay feyentugen ta che chi, fey mu jeno am ta
petu castigamekegetuy ta che ta ni kiime gijatumekenon ka fi ayinofiel chem zugu
rume ka fii mapuzugun. (kimiin che Marta Huencho, entrev. 07/05/2005)

[también hicimos gijatun todos aquellos que no sabian hacer gijatun entraron,
algunos no saben hacer gijatu porque ya no saben hablar bien el mapuzugun pu...
no encaminan bien su gijatun pu, ¢porqué los afios van muy mal?, si en realidad
las gentes supieran hacer gijatun, se les puede creer, hacer juicio, ya no se le
hace caso a los mapuche, se le esta castigando a las gentes por no hacer bien el
gijatun, por no apreciar ningunas cosas mapuche y también su mapuzugun]

Esta realidad mapunche sobre las practicas religiosas no sélo son responsables las
generaciones jovenes de mapunche, sino que esa actitud, pérdida de conocimientos y
lengua son frutos de muchos elementos que inciden tanto a niveles internos como
externos en la formacion del nifio, nifia y joven mapunche. Es decir, el accionar del
joven mapunche en la actualidad es el reflejo de la situacién real que hoy se encuentra
viviendo la sociedad mapunche en su conjunto (en algunos territorios con

debilitamientos mas profundos que otros).

Zoy zoy fanewerpulayay ka, zoy zoy wigkawiy ta che, zoy mugeltuwlayay che,
rume koniy ta wigka zugu, wigka rakizuam, ifichifi kom ta ayiyifi rumeyma ta kigka
zugu, wigka kimin. Kom ta ifi ruka, ta ifi felen kom, chumgechi ta ifi tukutuwken,
chumgechi ta ifi iken, chumgechi ta ifi umawtuken kom wigkawiy, wigka zuguyifi
zoy, mapuzugukelayii mute, wigka bawentuyii, fey ta mapugewelay,
ifkanpegewelay mapu, mapuche rumeyma jikay ta fi ifikafipeal mapu, ka fi
kintual, zoy mapu fii elugetual. (Nizol logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[Cada vez meno va teniendo peso el mapuche kimiin, cada vez mas se van
chilenizando la gente, ya meno se van a respetar, admirar, cuidar y proteger
reciprocamente, han ingresado demasiados las cosas y pensamiento chileno,
todos nosotros nos gusta demasiado las cosas chilena, los conocimientos chileno.
Toda nuestra casa, como estamos, como nos vestimos, como comemos, como
dormimos, todo se ha convertido en no mapuche (wigka), hablamos mas el
castellano, no hablamos mucho el mapuzugun, hemos consumidos los remedios
no mapuche, ya no hay mas tierra, ya nos se defiende la tierra, los mapuche
tienen demasiado miedo para defender su tierra, para buscar y les den mas tierra]

Con la Reforma Educativa y la incorporacion del Programa de Educacion Intercultural

Bilinglie, las escuelas que se encuentran insertas especialmente en el territorio de Xuf
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Xuf han ido incorporando algunos conocimientos y simbolos mapunche. Tanto los
conocimientos que se han ido incorporando en las asignaturas, areas de estudios,
simbolos y préacticas socio religiosas mapunche en la escuela han ido sufriendo
transformaciones y reedificAndose. Sélo los ancianos o abuelos de los nifios (as) son
mas criticos respecto a la labor que desarrolla la institucion escolar, especificamente,

en el caso del rewe como simbolo instalado en la escuela para realizar el gijatun.

ese rewe, del rewe en la escuela por lo menos en la escuela no se puede usar,
por que ellos abusan de los rewe, a donde hay oraciones en el campo, donde
hacen oraciones eso no mas pa’ eso es, pa’ hacer un gijatun solamente donde
hacen gijatun donde hacen oraciones, hay no mas se usa, no le conviene pa’
ello, en todas las escuelas del campo estan haciendo un rewe, eso es mal uso.
Como una burla del rewe no se usa asi no mas, se usa pa el gijatun, pedir
oraciones...(aziUmuwkilechi che Maria Cabral Ancao, entrev. 31/10/2004)

Esta es una conversacion de agradecimiento....los profesores estan ahi, voy a
parar un rewe dijeron, vamos a tener un rewe dijeron, vamos a agrupar a su
alrededor canelo dijeron. Por el rewe sobrepasaron el conocimiento eso significa
(pasar a llevar el rewe).” (zugumachife Antonio Cérdova, entrev. 09/11/2004)

En la concepcion mapunche la relacién con los elementos cosmoldgicos es posible
mediante la interaccion del conjunto de los simbolos culturales, donde cada uno de
ellos cumple una funcién especifica en las acciones religiosas. Cuando los elementos
simbolicos son llevados a espacios no apropiados se transgreden sus sentidos,
significados culturales y la cosmovision, reedificandose de acuerdo a concepciones de
quienes lo realizan, en este caso, como hecho socioeducativo escolar, reencausando
el ethos del pueblo mapunche, su concepcién del mundo, significado y funcionalidad.
Mas aun, cuando sélo se llevan algunos de los simbolos culturales de manera aislada,
como en el caso del rewe y el mapuzugun en la escuela. Sin embargo, muchos de los
indigenas y especialmente mapunche que trabajan en la EIB, ven con buenos ojos las
incorporaciones de los elementos culturales y cosmologicos en la escuela, ain cuando

reconocen que existen algunas falencias:

...tenemos una falla bastante complicada como para poder hacer esta Educacién
Intercultural Bilingle, de modo que todo lo que se ha hecho hasta la fecha, yo creo
que ha tenido cierto impacto, que por lo meno se ha logrado fortalecer su identidad
en los estudiantes, y por otro lado, también se ha sensibilizado al mundo no
indigena de esta posibilidad de una educacién y que existen indigenas y que
tienen cierto interés... Para los indigenas es una revitalizacion de su cultura y su
lengua, de modo que el individuo se acepte como tal y que el mapuche o aymara
logre un conocimiento de su realidad, de su pueblo, cudles son sus conocimientos
y cuales son sus aportes que pueda hacer en esta sociedad, que pueda sino,
reaprender, fortalecer o desarrollar su lengua y al mismo tiempo, poder aprender
lo no indigena lo que le permite la movilidad social tanto para actuar en la
sociedad occidental y también lo otro le permite poder vivir y desarrollarse en su
sociedad y en este caso la mapuche. (José Calfuqueo, entrev. 09/2005)

"®Entrevistas realizada por Priscilla Sepulveda, en el marco de su trabajo de campo para la tesis masteral.
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2.6. Transmisiobn de conocimientos religiosos mediante practica vy

observacion.

En la transmision de los conocimientos socioculturales se distinguen dos
componentes. Primero, tiene que ver con la transmision de conocimientos mediante
agentes educativos, y segundo, tiene que ver con el aprendizaje en la cual est4 inserto
el aprendiz. Para el presente trabajo se desarrollara la transmision de conocimientos
socio religiosos como la reproduccion, re-generacion, re-creacion y produccion
sociocultural de generacion a generacion, teniendo en cuenta las categorias de
ensefianzas como el aziimelchen (ensefiar habilidades y destrezas) y el kimelchen

(ensefiar conocimientos y saberes).

Se hace necesario tener presente estos elementos (kiipalme, kipan y tuwin), puesto
que a partir lo mencionado se sabe con qué persona se esta interactuando y cuales
son sus caracteristicas para poderla educar, corregir y encaminar hacia un buen
pensamiento. Como un primer acercamiento se pueden distinguir dos tipos de
personas (kimeke che y pekanke che) con forma de ser, actuar y pensar diferente,
como lo manifiesta el logko pewenche “...existe el tuwlin y, dentro de eso sabemos
como es la persona, que az tiene y, por eso nosotros conocemos los kiilmeke che
como nor che (persona buena y recta) y los pekanke che (personas con malos
pensamientos)” (José Relmucao, entrev. 2003), como también es complementado por
el logko de Maykijawe cuando sefiala que “hay buenos tuwin (kime az tuwin), pero
también hay malos tuwiin (weza az tuwiin), aquellos de malos tuwin estan en boca
de todos y hacen que los otros vecinos y lof tengan malos amaneceres, cuando le van

a robar animales a esta gente o bien matan a alguien” (Juan Caniulaf, entrev. 2003).

El Tuwiin ademas de tener una relacion con los espacios de los cuales proceden las
personas, también tiene una relacién con los antepasados que se han ido de la vida
del Nalg Mapu, permite tener un conocimiento del lugar de origen territorial de los
antepasados y los actuales Refimawen (familias extendidas). Tiene que ver con
conocimientos acumulados a través del tiempo y, que se encuentran mantenidos por
los puji (espiritus) de los geh (duefios) que pueblan los espacios. Este kimin es
transmitido a las personas por los puju de los kuyfike che yem (espiritu de los
antepasados), a través del puju de los kupalme. Por lo general, estos conocimientos
son alcanzados y cultivados por las autoridades religiosas mapunche, encontrandose
también como percepcion en la memoria colectiva mapunche. Este kimiin se transmite
de generacion en generacién. El kipalme, el kiipan y el tuwiin como conocimientos

propios, se encuentran presentes en algunas de las familias del Iof.
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En el proceso de transmisién de conocimientos se tienen en cuenta dos aspectos: uno;
es la caracteristica que tiene la familia (az) para que el educando pueda o no acceder
a un cierto tipo de conocimiento (medicinal, sociopolitico, histéricos, de especialidades
manuales, etc.), y otro; es la opcién de cada individuo mapunche, manifestdndose
mediante sus actitudes (interés y admiracién frente al conocimiento o no) al momento
de enfrentar su az y conocerse durante el proceso de ensefianza aprendizaje, como se

manifiesta en el siguiente testimonio:

... pu pichikeche ta kimfalfemkiy ta fii kim che geal, fitakeche giinezuamnerpuy ta
fi pu pichikeche tuchi ta kim chegealu ka tuchi ta wezwezchegealu piam ta
kimfalkilefemkiy, feyti kimchegealu fey ta fiochiwenxugiy, fiochi zomogey piam ta
ti, kim guxamkakiy kom, fey piam ta zujinerpukiy pu fiitakeche ta ti. (futache
Segundo Quidel, taller mesa redonda 27/05/2005)

[... los nifios (as) se notan enseguida si van a ser personas sabias o no, los
adultos van analizando sus nifios (as), cual va a ser la persona que puede acceder
a los buenos conocimientos y aquellos que no van a poder acceder, entonces se
van notando, aquellos que van a ser persona con buenos conocimientos son
hombres pacientes y mujeres pacientes, saben conversar, tienen buena conversa,
entonces los ancianos y adultos a ellos los van eligiendo]

En la transmisiéon del mapunche kimun el interés del nifio/a juega un papel
preponderante para la internalizacion y comprension de los conocimientos culturales o
ciertos tipos de conocimientos como una conducta que va a satisfacer sus
necesidades propias de su az o lo que le establece su kipalme y kipan. La
transmision de los diferentes conocimientos mapunche va de lo practico a lo teorico y
viceversa (en ciertos aspectos), convirtiendose asi en un aprendizaje real y
fundamental para actuar dentro del mundo mapunche en su relacién con otro (pares),
con la naturaleza y con la tierra. En este sentido, Vasquez y Martinez (1996) a la

socializacion la conciben como:

Un proceso de adquisicion 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 interaccion social para establecer lazos sociales... procesos a través
de los cuales el nifio construye su identidad social y llega a ser un miembro
auténomo de los grupos a los que pertenece. (1996:48-49)

La transmision del kimiin esta vinculada con la ejercitacién mental y psicomotora del
aprendiz para su preparacion y avances en sus diferentes etapas de formacion, tipos
de conocimientos (medicinal, religioso, politico, etc.), categorias de conocimientos (we
kimln, kiime kimiin, kuyfike kimiin, pu xem kimiin, entre otros, descritos en la pagina
94), segun algunos requerimientos como saber observar, donde se hace necesario la

observacién directa de los fenédmenos socioculturales (Mafiin- casamiento, eluwin —
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entierro, mapu kiizaw-trabajo de la tierra)’’ y religiosos (gijatun, gejipun, kamarikun);
ejercitar la memoria para evitar que se olvide lo aprendido y los detalles de lo
observado; poder comunicarse y relacionarse con su entorno social y natural, donde
se aprende a establecer una buena o aceptable comunicacion mediante su practica,
por una parte, con su familia, con el resto de los integrantes de su lof y sociedad
mapunche y, por otra parte, una relacion, comunicacion de respeto con su entorno y
los distintos elementos naturales; asumir responsabilidades, llevando a ejecutar de
manera correcta las labores, tareas o favores encomendados. El desarrollo de las
actitudes tiene lugar dentro de su contexto sociocultural que determina su deber ser y

su direccionalidad.

El punto de partida de este proceso lo constituye la internalizacion: la aprehension
0 interpretacién inmediata de un acontecimiento objetivo en cuanto expresa
significado, 0 sea, en cuanto es una manifestacion de los procesos subjetivos de
otro que, en consecuencia, se vuelven subjetivamente significativos para mi.
(Berger y Luckmann 1979: 164-165)

Las categorias conceptuales presente en el acceso y transmision del mapunche kimin
son diversas, entre ellas podemos encontrar: el pen (ver), awkantun (jugando
aprende), donde también encontramos el epewtun (juego de entretencidn con alegria,
bromas, simbolizando valores y virtudes humanas) y el koneutun (juego de
entretenciébn que simboliza conocimientos sobre distintos elementos naturales y
habilidades), otro es el kimkantun (aprender a conocer practicando), inayentun
(recrear lo que se ve), pepilkantun (manipulando aprende), azimkantun (haciendo
aprende nuevas formas) koniin zugu mew (ser participe real en contexto socio
cultural, politico, religioso u otro aspecto del quehacer humano) e inakintun (observar,
volviendo la mirada hacia atras). Son algunas de las formas de transmision mediante

practica y observacion que se irdn desarrollando.

""Mafiin, es una ceremonia propia de constitucion de las familias, de acuerdo a la hormatividad propia de
la cultura del Pueblo Mapuche. Este es un acontecimiento de gran relevancia familiar-social, pues a través
de las mismas se formaliza y presenta ante la sociedad mapuche la unién de dos personas, un hombre y
una mujer, quienes deciden compartir el resto de sus vidas comprometiéndose al cuidado y respeto
mutuo. Este compromiso no es solo de estas dos personas, sino que, también lo es de las dos familias
gue ademas involucra a cada Lof che a los cuales pertenecen.

Eluwiin, se denomina asi a la ceremonia que se realiza en el momento de sepultar a un miembro de un lof
che cuando fallece, sea un menor o un adulto. Cuando un integrante de una familia muere, es un
memento de encuentro (xawin) para todo el Lof acudiendo también otros Lof che para acompafar y
despedir al alwe, denominacién que recibe el que ya no es che. Esta ceremonia, si bien es de
connotacion de pena y pesar, no es el aspecto que prevalece, sino la convivencia, la solidaridad, el
afianzamiento de los lazos familiares y la convivencia social de todos los que acuden a dicha ceremonia.
Es una gran reunion cuyo contenido es una mezcla de tristeza y emocion, pues la concepcién de muerte
en la cultura mapunche es ése estado de transicion a través del cual se pasa a formar parte de otra
dimension de la vida.

Mapu kiizaw, se le denomina asi a todos los trabajos que se realiza en la tierra ya sea para cultivar la
tierra, sembrar algunos productos alimenticios o bien, cualquier otro trabajo que este relacionado con la
tierra.
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El pen es una actividad que realiza el nifio/a en realidades concretas de como se van
realizando los distintos eventos y manifestaciones socioculturales y religiosas
mapunche. Esta forma y practica del pen en realidades concretas, le permite al

aprendiz tener acceso a la practica del conocimiento.
...kom azkintun mu, penmu fij zugu ta che, feymu kimkiy pu, ka felerpuy ka.
(azimuwkiilechi che Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[...todos al observar, ver distintas cosas las personas, ahi conoce pu, también
hace lo mismo]

Una vez procesado lo que ha visto, comienza el aprendiz a aplicar la forma del
Inayentun que consiste en la imitacion de lo que ve, principalmente mediante los
juegos donde comunmente los niflos/as reproducen los roles y relaciones sociales
propio de su entorno familiar y comunitario. Esta forma se diferencia del Inawentun,
pues este constituye una especie de representacion ironizada del comportamiento de
un che conocido por los oyentes, destacandose aquellas cualidades, gestos y
modismos que mas sobresalen en él.

Feypi ta mapuche ifiche ta feyti wesha kona an ta eluatew ta zugu, eluatew ta

kimun, chem kimiy anta ti, tunte viejogeafuy ta che, tunte Glmengeafuy rume ta

zugu mu, Ulmegeafuy ta kimin mu, gixam mu, zuamnegelay, ayentunegiy,
inawentunegiy. (Nizol logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[Dicen los mapuche, a mi ese pobre joven me va a entregar informacion,
conocimientos, y que sabe él, alin cuando sea una persona adulta, aun cuando
sea muy rico en cosas, en conocimientos, en conversas, no le toman en cuenta,
se burlan y se rien de él con representaciones ironizadas]

Una vez que el aprendiz escucha, ve e imita, se va socializando mas acerca de los
conocimientos transmitidos, encontrandose mas preparado para eventualidades en

que les toque poner en practica los conocimientos que les fueron entregados:

Miyawiy ka, amuy, yegey ta gijatun mew afkazilepualu, fey fltache gijatuymayawiy
fi fotum, gijatuymay ta Ai kexan ka, ka gijatuymay ta puruyewpulu, milelu rukamu
ka fey, fey zoy petu feyentuy fewmgechi mu pu, kimiy ka, zoy ginezuamiy.
kimnewyi ya giinezuamlu, ya mari xipantu ya nielu kimnewyi, gijatun ya pigiin pu.
(wewpife Segundo Aninao, entrev. 15/10/2005)

[los nifios (as) andan, van, lo llevan en el gijatun para que estén a su lado,
entonces los adultos le andan haciendo gijatu a sus hijos (accién de orar), le hace
gijatu a su sembrado y también le hace gijatu a las personas que asisten en el
gijatun y aquellos que se quedan en sus casas también, entonces creen mejor al
hacer eso pu, saben pu, reflexionan més, ya saben al reflexionar, ya cuando tiene
10 afios ya saben, ya saben que es el gijatun]

En la cita se manifiesta dos formas de acceso al conocimiento de parte del aprendiz, la
primera con el pen, y la segunda con el kontin zugu mew, es decir, ser observador
participantes en el contexto sociocultural y religioso mapunche de la practica del

gijatun. El aprendiz va desarrollando el conocimiento cuando ve con sus propios 0jos
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las realidades de las cosas, donde permite ampliar sus informaciones, y una vez

procesada, ampliar sus conocimientos.

Al nifio se le inculca la modalidad de ir haciendo las cosas, se le prepara para el
futuro en forma correcta o por lo meno cada vez mejor; si se va hacer algo, hay
gue hacerlo bien, hay que esforzarse para ser una persona sabia. (Diaz et.al
2001:14)

Por tal razén, los conocimientos culturales que se les transmiten a los nifios y nifias en
estos espacios, son sindnimos de proyeccién de la cultura y su concepcion dentro del

universo.

El saber... se recrea transmitiéndose de uno a otro, de generacion a generacion,
sintonizados de acuerdo a la ciclicidad del tiempo, a la circunstancia de la vida. Se
recrea en la crianza de la chacra, del animal, en las manifestaciones culturales, en
la recreacion del juego, en las reuniones etc. (Terre des Hommes 2000:57)

El padre se encuentra ensefiando como se cultiva la tierra, asi la nifia va aprendiendo mediante la
observacion y participacion en actividades concretas.

Estos conocimientos socioculturales, religiosos y sus puestas en practica tienen una
profunda relevancia tanto en el nifio (a) como para el lof, puesto que el recién criado

se integra de manera progresiva al colectivo (lof) sociocultural.

El punto de partida de este proceso lo constituye la internalizacion: la aprehension
0 interpretacién inmediata de un acontecimiento objetivo en cuanto expresa
significado, 0 sea, en cuanto es una manifestacioén de los procesos subjetivos de
otro que, en consecuencia, se vuelven subjetivamente significativos para mi.
(Berger y Luckmann 1979: 164-165)
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El nifio se va desarrollando psicolégicamente por su exploracion de lo nuevo y lo
desconocido, formando nuevos y complejos patrones de conducta en nuevas

situaciones en su relacién con la comunidad.

Uno tiene que ir cuando el logko convoca a reunidn, es su deber escuchar, porque
cuando tenga hijos, esto es lo que dijo el logko, tiene que aconsejarle, estas cosas
buena ha entregado el logko tiene que decirle y llevarlo a las reuniones, no se les
puede dejar en la casa, para que ellos escuchen, porque si les pasa algo, nadie
tiene comprada la vida, los padres pueden fallecer, la vida la andamos pisando y
eso es la muerte, andar vivo cuesta mucho y, es por eso que las gentes dicen que
el que esta pensando de esta manera es correcto y transmite como estas cosas,
cuando se logra creerse ambas partes, y el que no cree siempre anda aislado,
lejos del resto, ese es el que no vale nada. (Berta Quintreman, entrev. 2003)

En el testimonio se manifiesta una vision de vida mapunche y como ésta debe vivirse,
siendo la participacion (koniin zugu mew) un desafio para el nifio y la nifia en las
actividades socioculturales y religiosas del lof, en este sentido, es importante la
participacion guiada en el lof con relacion a las formas de organizaciones de las
actividades y las interacciones entre los padres, hermanos mayores y los nifios. Es
decir, como los padres y hermanos mayores facilitan el desarrollo infantil, donde los

nifios canalizan sus propios desarrollos y como éstos se sirven del apoyo social.

El ser humano esta llamado a hacerse persona en plenitud, y esa plenitud significa
sobre todo, valores... La calidad de che posee varias dimensiones, al igual que los
otros elementos. Desde una perspectiva material, el che se configura al momento
de nacer, al momento de separarse de su madre, alli se concreta el inicio de la
independencia para ser che. Antes es un ser dependiente absoluto de su madre,
depende de su kalll (cuerpo u organismo), de su Puju (espiritu), como che...
(Quidel y Jineo, 1999:149-150)

Es en la practica donde el conocimiento adquiere sentido y juega un papel importante
en la conducta del individuo frente a las cosas, elementos naturales y otras personas.
Los nifios y nifias mapunche van desarrollando y perfeccionando sus aprendizajes en
el aprender haciendo, el cual se ve propiciado por momentos y espacios cuyas
condiciones favorecen la asimilacién de los conocimientos transmitidos, como se

manifiesta en el siguiente relato:

Mi finado abuelo paterno papay, él elegia a su gente, yo cuando estaba un poco
mas crecido, para que me viera (sacara una radiografia) y me probara, entonces
me ordeno mi abuelo, me dijo laku’® vaya donde Mila (nombre propio), a conseguir
bueyes y carreta, vamos a trabajar emparvando’® trigos; tienes que ir, pero tienes
que saludar bien y con respeto, preguntar como se encuentran €l y su familia; me
dijo que una persona sabe saludar, sabe preguntar por su familia (pentuku), sabe
conversar, tiene que respetar a la gente me dijo, entonces cuando llegues alla y
haces lo que te digo, me tienes que volver a decir como te fue, que fuiste a decir,
entonces yo fui a conseguir y primero le hice pentukun (saludo), como esta usted,

BLaku, es un concepto que se utiliza indistintamente entre abuelo paterno y nieto
"Emparvar, significa juntar trigo y amarar en pequefias cantidades para ser tirado a la maquina de planta
y poder cosechar sus trigos.
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esta bien le dije; si, me encuentro bien maje me dijo, no hay ningunas novedades
me dijo, todos estamos bien, asi es maje le dije, y usted como se encuentra me
dijo, también estamos bien, ni siquiera hemos escuchado noticias le dije. Me han
enviado maje®, me ha enviado mi chachay® le dije, entonces asi es me dijo, anda
a conseguir bueyes y carreta me ha dicho mi chachay le dije; y cuando lo quieren
ocupar; otro rato, ahora vaya a conseguir me dijeron, hoy dia queremos trabajar
nosotros le dije, ya me dijo, tienes que venirlo a buscar no mas me dijo. Entonces
nuevamente volvi con el mensaje, entonces me volvié a preguntar mi finado
abuelo, ¢como has regresado laku? me dijo, entonces asi me dijeron le dije, ¢,qué
fuiste a decir? me dijo, le hice pentukun le dije, ¢qué fuiste a decir?, lo salude,
como esta usted maje le dije, no hay ninguna novedad le fui a decir, le dije; asi es,
asi es como se tiene que hacer y ¢encontraste lo que fuiste a conseguir? me dijo,
fui a encontrar le dije, me han prestado bueyes y carreta, ya dijo, vamos a trabajar.
Entonces aquellos que no devolvian los mensajes, se le hacia regresar, a mi me
hicieron regresar creo que unas dos veces, entonces tuve miedo e hice lo posible,
me retaban, tenian varilla los mayores, les dan unos varillazos, vas a saber y
aprender o no lo vas hacer le dicen; asi es como aprende uno. (flitache Segundo
Quidel taller mesa redonda 27/05/2005)

En el relato se manifiesta como los nifios (as) mediante el mandado (werkiigen mu)
en un tiempo determinado deben cumplir/ejecutar una misidbn encomendada,
cumpliendo la funcibn de mandado, donde estos (nifios/as) deben desarrollar la
memoria, por tanto, una actitud de saber escuchar, puesto que sus acciones son
vigiladas y evaluadas por los mayores. Si en sus practicas no aplican los
conocimientos y actitudes, son sancionados rapidamente, repitiendo las misiones
encomendadas las veces que fuesen necesarias. A partir de esa forma, el aprendiz
amplia sus conocimientos, experimentando lo que ya anteriormente venia
desarrollando para constituirse en el aprendiz un conocimiento mucho mas elaborado.
En esta forma mas compleja del werkiin zugu mew (mandado) se presenta unos de los
niveles de aprendizaje que consiste en el feyentun, demostrando el aprendiz una
forma de obediencia no reflexionada puesto que se usa principalmente para referirse a

la relacion directa entre personas.

Desde el momento en que el nifio/a comienza a desarrollar sus capacidades de
aprendizaje, la familia mapunche se preocupa de vigilarlo y estimularlo para que
internalice el mapuche kimiin perteneciente al tipo de familia de la cual provenga y la
funcion social que le corresponde ejercer en su lof y rewe. Se pretende formar a las
personas con principios, valores, con capacidad de discernimiento, de sensibilidad, de
respuesta, de forma de ver las cosas de acuerdo a la concepcion y sentido cultural,
perfecciondndose constantemente en su ser y hacer de manera equilibrada posible,
teniendo en cuenta el valor ético del migeltuwin como obediencia, previa

internalizacion y reflexibn de una idea o conocimiento. Este valor se traduce en una

80Maje, término utilizado indistintamente para mencionar al tio paterno como a sobrinos de la misma linea
atrilineal.
1Chachay, término utilizado con mucho respeto y admiracién, para mencionar al abuelo paterno.
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practica concreta donde no se hace necesaria la presencia concreta de quien orienta
el comportamiento, ejemplo; cuando un hijo/a se conduce de acuerdo a las

convicciones del padre y al az de su familia, entonces se habla de mugeltun.

Como uno de los medios en un nivel mas sutil para el acceso y transmision del
mapunche kimiin se encuentra el Inakintun como un proceso reflexivo de basqueda y
conformacion de una perspectiva de vida, sustentadas en y con las formas (pen,
kimkantun, inayentun, pepilkantun, azimkantun, konin zugu mew, feyentun mu y
mugeltuwiin mu) mencionadas anteriormente, principalmente mediante la observacién
para la reproduccion de comportamientos concretos, teniendo en cuenta el glinezuam
como posibilidad de ir constantemente auto evaluando lo que se dice, piensa y hace.
Todos estos medios son necesarios tanto para el acceso, transmision, construccion y
desarrollo del mapunche kimiin en tanto conocimientos especificos y para el desarrollo
de su az individual y de familia, donde ademas se tiene presente el desarrollo

psicolégico, la motricidad y la edad del y la aprendiz.

Esquema N° 1: 12 Etapa; Weke Kimiin (conocimientos nuevos o previos)®

— Aikln (1)
Inakintun (2) N
Konln zugu mew (12)
Pen (3)
Gulamuwin (11)
Aukantun (4) » \
I KIMUN
_ Eluzuauwiin (10)

Kimkantun (5)

Gulxameluwin zuagu (9)

Inayentun (6)

| AzUmkantun (8)

Pepilkantun (7)

Esquema N° 5: 22 Etapa; Pu xem kimin (como conocimiento reflexionado y desarrollado).

: Zuam (1)
Raki zuam (2) . N
Xipa zuamun (7)
lha zamiin (3) KIMUN \
\ Wixampulram zuamin

Glnezuamin (4)

— El zuamin (5)

Tanto la etapa del weke kimin como del pu xem kimin son procesos que se
encuentran presentes en el acceso, internalizacion, transmision y construccion del
mapunche kimin. En la transmision del mapunche kimiin segun desarrollo psicomotriz

y edad del y la aprendiz, la casa se constituye uno de los espacios mas privilegiados.

8 javier Quidel (2003:22), Trabajo preliminar presentado para la COTAM, reformulado para el trabajo de
la presente tesis.

136



Kimin, son todos aquellos conocimientos sobre todas las cosas como se hacian
antiguamente, la forma de como se regulaba, la forma de cédmo hacer las cosas,
de como regirse, de cdmo entregar los mensajes, de cdmo entregar los buenos
consejos, de como entregar los buenos pensamientos, entonces ese se le dice
kimln, todas las experiencias que se tiene, que conoce todas las cosas, de cémo
se ordena la tierra en los distintos espacios, de cédmo se ve las cosas en la tierra
ahi existe conocimientos, existe gen mapu (duefio de los espacios), existe newen
(fuerza) y, no solamente aqui, sino, en todas las dimensiones, en todo eso si se
tiene saber, si alcanza a interpretar lo que ahi se dice, entonces tiene
conocimientos, tiene kimiin. (Hortensia Montiel, entrev. 2003)%®

El mapunche kimin encierra un modo de conocer, ver, valorar, interpretar, accionar,
representar, describir el mundo (sus distintas dimensiones incluida la llamada tierra) y
sus realidades. Esta forma de representacion conlleva una relacion sociocultural
distinta a la occidental, por su concepcion del mundo y la légica (concepcion circular,
de derecha hacia izquierda, su posicion mirando hacia la salida del sol, etc.) en que
esta sociedad se mueve, donde la educacion y formacién del che (persona) como un
proceso de acceso, internalizacién y socializacion de ese modo particular (I6gica y
concepcion de mundo ya mencionados) de conocer, ver, valorar, interpretar, describir
y representar contribuye a la reproduccion, re-generacion, re-creacion, produccion

social y cultural del capital cultural que posee la sociedad mapunche.

En la practica de la transmisién del mapunche kimin existen diversos espacios: ruka=
casa, lof- comunidad, espacios de actividades agricolas, ganaderas, rewe, etc., y
multiples estrategias e instrumentos que se utilizan para la transmision del kimin en el
proceso de la formacion del che, sin que exista frontera en la socializacion que se
entrega en el hogar y la socializacion que se entrega en otros espacios como de
actividades agricolas, ganaderas, lof, rewe, pues el nifio/a al momento de caminar
accede continua y permanentemente de manera simultanea a estos espacios de

socializacion.

El conocimiento y el manejo del repertorio cultural propio se adquieren
normalmente a través de los procesos de socializacion y endoculturacion que se
mantienen como canales de transmision interna bajo control del grupo y que
permiten dar contenido a la identidad étnica original, y definirla. (Bonfil Batalla
1986: 38)

Los nifios/as se socializan no s6lo en su entorno familiar, sino participando, viendo,
escuchando, interactuando de manera simultanea en todos los espacios, tanto de su
hogar, lof, como del rewe, siendo esta socializacion una realidad que tiene su

particularidad con caracteristicas inductivas en el proceso de re-generacion, re-

8Entrevista realizada a una anciana de 120 afios aproximadamente en el territorio Pewenche, en
investigacion encargada por la Comision de Trabajo Auténomo Mapunche (COTAM), fruto de la politica
de Comisién de Nuevo Trato y Verdad Histérica, impulsada por el Gobierno de Ricardo Lagos, para con
los pueblos indigenas de Chile.
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creacion y produccion, pero no estableciendo en general momentos de socializacion
definidos, aun cuando existen lugares, conocimientos, edades diferenciados pero
estos responden al az de cada aprendiz para perfeccionar su deber ser y funcion
dentro del lof (no en todos los aprendices).

Ya pichilu miten kimalu fey ta miyawiy pu, pey zugu, ya kim giixamkay, kim gijatuy

ya fey amuiji ta ti, ya fey ti fitache tukunierpufi ripi mew ta ti, ka feypieyu feytachi

chem mew eymi konaymi, gijatuaymi, giixamkayaymi pigiy, chemu rume, porque

kimneyu ta fi kimdn, tukugiy ta gixamkan mu, feyta fitache zujinerpueyu, chem

zugu rume fey ta ti zoy kimlu zujigiy, glixamkayaymi eymi pefii pigiy, porque
kimiy.(fitache Segundo Quidel, taller mesa redonda 27/05/2005)

[Ya desde muy chico, el que quiere aprender ya participa, anda, ve las cosas, ya
sabe conversar, y una vez sabiendo hacer gijatu va, participa y su padre lo va
encaminando y le dice en estas cosas tu tienes que participar, tiene que hacer
gijatu, tienes que dirigir una conversa, en cualquier cosa, porque ya sabe su padre
gue posee conocimiento, lo integran a la conversacion, entonces su padre lo va
eligiendo, ante cualquier cosa, el que sabe mas es elegido, tienes que dirigir una
conversa usted hermano le dicen, porque sabe]

El nifo/a desde muy pequefio ya interactla en los distintos medios y con distintos
agentes socioculturales, religiosos y politicos existentes tanto en su lof como en el
rewe. Estos agentes (logko, fiizol logko, wewpife, zugulmachife, kim che,
azumuwkilechi che, entre otros) pueden estar socializando, entregando conocimientos
tanto en los lof, rewe, como en el hogar donde se encuentra el nifio o la nifia, cuando

estos agentes se encuentran de visita.

Esta guia del desarrollo [del nifio/a] incluye formas tacitas e intuitivas de
comunicacion y formas de organizacion periféricas del entorno del aprendizaje
infantil; a menudo ese entorno no esta disefiado explicitamente para que en él se
lleve a cabo la instruccién del nifio e, incluso, tal vez no implica un contacto directo
ni una conversacion. (Rogoff 1993:243)

Mediante la participacion guiada de los demas ya sea del nucleo familiar o de los
individuos del contecto sociocultural (lof, rewe) los nifios mapunche llegan a entender y
participar en las actividades socioculturales, religiosas, entre otras, propias de su
cultura que exigen determinadas destrezas y habilidades. Asi, la interaccién con otras
personas apoyan al nifio o nifia en su desarrollo, contribuyendo a adaptar su

comprension a nuevas situaciones.

Ka kishu fii pu che mu akuy ka amuy. Kiimeke wenly, ka kake mapu pu wenuy, ka
kake che ka kimelkefin zugu, kake mapu mapuche, ramtuygiin zugu guixamkakefiy
ka... (Nizol logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[También en sus propias familias, cuando uno va o cuando vienen. Los buenos
amigos, amigos de otras tierras y otras gentes también le entrego y le hago saber
mis conocimientos, cuando preguntan también les converso...]

Desde que el nifio y la nifia nace su primera relacion la establece con sus padres vy,

por tanto, son de ellos donde el nifio (a) aprende muchas de las cosas (lenguaje,
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ciertas formas de como comportarse, valores, principios, practicas, etc.) que le permite
interactuar con ellos y los demas, en tanto che. Kiixalwe mew ta gulamgilamiy,
famgechi (en forma de circulo) reuniniy fii pu familia. (fuitache Segundo Quidel, en
taller mesa redonda 27/05/2005) [en el fogén es donde constantemente se le esta
aconsejando a los hijos reunidos en formas de circulos], constituyéndose el fogén en
un espacio privilegiado de la familia para la transmision del kimin. EI mapunche kimin
tiene un valor trascendental en la cultura mapunche. Las personas que poseen el
kimin y lo aplican cotidiana y continuamente se denominan kim che, que se diferencia
de un/a kimin che que aln cuando tiene muchos conocimientos no necesariamente

los aplica.

Como humano, durante un periodo de pocos afios después de nacer,
progresamos hasta alcanzar una extraordinaria habilidad para comunicarnos por
medio del lenguaje, utilizar e inventar instrumento de solucion de problemas,
comprometernos en acciones flexibles de cooperacién con otros, aprovecharnos
de la experiencia y de las invenciones de nuestros antepasados, ensefiar y
aprender de los demas, y planificar lejanos acontecimientos futuros. (Rogoff 1993:
25)

Desde que ellla pichiche (bebé) comienza a desarrollar capacidades de aprendizaje, la
familia mapunche se preocupa de estimularle para que internalice el kimin pertinente
al tipo de familia de la cual provenga, asi como la funcion que le corresponda llevar
adelante como che, inculcando la modalidad de ir haciendo las cosas, preparandolo
para el futuro cada vez de una mejor forma, esforzandose para ser una persona de
bien y sabia. Desde la més temprana etapa el nifio/a comienza a desarrollar patrones
de conductas y respuestas adecuadas a las personas, a las cosas y elementos
naturales por las que él o ella se interese, guiado por pautas culturales y propias de

cada familia, desarrollando también el mapuzugun y adquisicion de conceptos.

El saber... se recrea transmitiéndose de uno a otro, de generacién a generacion,
sintonizados de acuerdo a la ciclicidad del tiempo, a la circunstancia de la vida. Se
recrea en la crianza de la chacra, del animal, en las manifestaciones culturales, en
la recreacion del juego, en las reuniones etc. (Terre des Hommes 2000:57)

El nifio y la nifla mapunche ya desde los 4 a 5 afios, etapa llamada Pichi koha ka
pichi maben van siendo encaminados mediante la transmisién de aspectos del
mapunche kimiin, como las caracteristicas de las distintas familias (segun az, kipan y
tuwlin) y valores éticos que son esenciales para la integracion a sus lof e ir
construyendo de manera individual su concepcién del mundo, ayudado por un
conocimiento colectivo, dependiendo en gran parte de la participacion y apoyo de los

padres, puesto que son ellos los primeros contactos y sustentos que los nifios tienen.

Hasta los 5 afios aproximadamente el nifio dedica la mayor parte de su tiempo al
juego. Pasado esta edad, los padres limitan el tiempo de juego ya que el nifio
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debe dedicarse a colaborar en las tareas de cuidar los animales, pastoreo y
trabajos agricolas. (Romero 1995: 100)

En esta etapa de la nifiez la socializacién se instaura en primer lugar, para transmitir
los primeros conocimientos socioculturales, valores, principios y patrones de
conductas, como base para relacionarse de manera aceptable frente a otras personas
y entes de la naturaleza y, en segundo lugar, para ir moldeando a los nifios de acuerdo
a su propio az, retroalimentandose constantemente con el origen o az de su familia,
para reforzar su forma de ser de acuerdo a la funcién que les compete en su lof,
siendo la infancia una socializacién que se considera “un periodo de socializacion

decisivo”. (Vasquez y Martines 1996:50), como lo manifiesta una agente:

Kuyfi ifiche pichi malengelu, ta fAi fita chaw yem mina gixamkay futakeche
guxam, chumlekefel zugu kuyfi, familia chumleken, chumgechi tuwiin gen kom ta
gluxamkay ta pu fitakeche kuyfi... (azimuwkilechi che Maria Cabral, taller mesa
redonda 27/05/2005)

[Ante yo cuando era pichi malen, mi padre conversaba mucho, conversa de los
ancianos, como estaban las cosas antes, como estaban las familias, que tipo de
tuwlin tenian, todos esos conversaban los ancianos antes...]

Cuando el nifio y la nifia llegan a la etapa de flixa kampu ka puchi flixa pira tienen la
capacidad de profundizar, reflexionar sobre los conocimientos ya obtenidos e ir
aprendiendo nuevos conocimientos de las actividades socioculturales y religiosas.
Estas etapas de desarrollo fisico, psiquico e intelectual del nifio (a) en la relacion con
su lof, determinan la capacidad de acceder, conocer, reflexionar sobre los
conocimientos culturales y religiosos para ponerlos en practica, como se sefiala en el

siguiente testimonio:

Xekalu fey petu kimlay, petu giinezuamlay, geno kimkuliy petu pu, ya mari xipantu,
mari epu xipantu nielu feyta ya glinezuamiy, zoy gilay ta fii logko ka, ya elchen
ajkituy, gunelkilewiy, feyta ka ramtuy ka, chew ta fii milen ta elechen ya feyta
ramtuygin pu, chumgechi ta fi kimfiel ginechen egin ramtuygin kom Kka.
(wewpife Segundo Aninao, entrev. 15/10/2005)

[cuando el nifio (a) comienza a caminar, no sabe todavia, todavia no reflexiona,
todavia no tiene conocimiento, ya cuando tiene 10 afios o 12 afios entonces ya
reflexiona, se le ha abierto mas la cabeza, ya elchen lo escucha, se queda
pensativo y, entonces pregunta, donde se encuentra elchen, ya entonces pueden
preguntar, como lo han conocido a glinechen, preguntan todos]

Otro elemento que constituye el mapunche kimiin son algunos conocimientos socio
religiosos que les son transmitidos a los niflos (as) en el ambito familiar, como lo

manifiesta uno de los agentes:
Petu wilniegiy ta mapuzugun mew kay, gijatukeaymi chacha pigiy ka, aliweymi
zew ta ti ya mari (10) xipantu nielu, pichi zomogepe rume feyta giixamkagiy fii

kishu ginewiin ta ginewkuilelay ta ifi chegen, kishu ginewin xemkelay ta pu
pichikeche, kishu ginewin ta mulelay chem rume, ifichifi ta eleleyfimu ta elchen
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ta ti fey mu ta mileyif, fey ta feyentual ta miliy... (wewpife Segundo Aninao,
entrev. 15/10/2005)

[AUn se entrega en mapuzugun, tiene que hacer gijatu hijo le dicen, ya haz
crecido, (cuando ya tiene 10 afios), aun cuando sea una nifia, entonces le
conversan, que no es por casualidad que manejemos nuestras vidas como
personas, por si s6lo no crecen los nifios (as), por si sélo no existe nada, a
nosotros nos dejo elchen, por eso existimos, es por eso que es necesario creer en
ellos...]

Desde la etapa de fixa kampu ka plchi fixa pira en adelante el nifio/a y joven
interactian mas constantemente en el &mbito sociocultural de sus lof y rewe, puesto
que ya cuentan con las capacidades de ir profundizando y reflexionando sobre sus
conocimientos e ir internalizandos, aprendiendos nuevos conocimientos en sus
participaciones y practicas en las actividades socioculturales y religiosas realizadas en

sus lof y rewe.

2.7. Transmisién de conocimientos religiosos mediante la oralidad y relatos

“Hablar en mapuzungu, murmurar apenas la lengua de la tierra era
hacer vibrar en el aire la cancién de la tierra” “poesia hermética para
el académico, poesia elemental para el habitante de la ruka: como
respirar de cara al Puelche o sacar peces del estero” (Leonel Lienlaf)

Los distintos tipos de conocimientos mapunche que engloba el mapunche kimin
tienen sus espacios donde estos se transmiten, se acceden y se adquieren como;
Ruka mu (en el hogar), lof mew (en la comunidad), gijatuwe mew (espacio donde se
realiza el gijatun), lelfin mew (en el campo), kizaw mew (en el trabajo) mediante un
mapuzugun complejo, ritual, protocolar, formal o simple. Asi encontramos como una
condicion necesaria del aprendiz antes, tener desarrollada la capacidad del Ajkitun
(saber escuchar), principalmente a las personas mas adultas.

Pu pichike che miiley fAi kim ajkituael egtin, fii chem pimeken fii chaw, fii Auke, fi

pufiitakeche, chumgechi jijatumeken egin, kom, ni maje kom fey ta peneygin,

mileyepuyglin, inawixalepuygin, ajkitulepuygiin, ya fey ta ti kom
lonkontukunerpuygiin. (azimuwkilechi che Maria Cabral, entrev. 12/05/2005)

[Los nifios tienen que tener la capacidad de saber escuchar de lo que dicen sus
padres, las personas ancianas, como hacen el gijatun, todos, su tio, todos esos
ellos ven, estan ahi presentes, se encuentran al lado, escuchando, ya entonces
todos lo van grabando en sus cabezas]

Asi el nifio y la nifia una vez teniendo la capacidad de saber escuchar, garantiza de
alguna manera la retencién en su memoria y la posibilidad de procesamiento de los
contenidos transmitidos por los padres o personas mayores. Esta capacidad es una
manifestacion primaria de aprendizaje, expresada principalmente por los pichikeche

(nifos/as).
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La posibilidad de poder entender el sentido del mapuche kimiin esta asociado a la
capacidad humana de comprender que cada cultura posee una légica distinta en
el ordenamiento y produccién de sus propoios conocimientos y, que ésta obedece
a una necesidad fundamental de mantenerse y proyectarse en el tiempo. Del
mismo modo, cada cultura ha desarrollado métodos muy particulares de educar,
de formar, y donde los procesos educativos estan orientados por las
caracteristicas particulares e internas de cada sociedad. (Diaz et.al 2001:13)

Todas las personas se les transmiten el mapunche kimin, pero ellas deciden de
manera libre si los conocimientos les son provechosos o no, beneficiAndose (bien o
mal) de acuerdo con la voluntad que manifiesten los aprendices. Es decir, las
personas que tienen la voluntad y necesidad de aprender, aprenden (kimalu ta
kimkey) y aquellos que no tienen la voluntad y no les interesan aprender
acabadamente el mapunche kimin, simplemente no aprenden (kimnualu ta
kimkelay), “chuchi ajkiilu, ajkily, chuchi ajkiinolu ajkiilay miten ka” (N.L. José Quidel
entrev. 03/11/2004)*. De acuerdo a las caracteristicas de las familias, los educandos
tienen el derecho de aprender (kimnolu miuley fi kimael) el mapunche kimin. Si
existe de parte de la familia una intencionalidad sobre la conducta del educando frente
a los conocimientos que le son entregados durante su proceso educativo, tiene el

deber de aprender.

En esta supuesta libertad de quierer aprender o no, existe también control social
familiar y colectivo, puesto que el acceso al kimin le garantiza un buen
desenvolvimiento de su funcién que les confieren su kipan y kipalme en su lof, de lo
contrario, son delatados por sus comportamientos en la relacion que establece en el
contexto sociocultural y natural, donde por una parte, puede o no perder la calidad de
che (persona) al alejarse, perder o mantener su forma de ser propio y pleno que les
otorgan su kiipan, kipalme y tuwiln, y por otra parte, se genera en él/ ella un
desequilibrio personal o por una trasgresion a los geh o newen existentes en el
universo, produciéndose de esta manera la enfermedad en el o la trasgresora
manifestandose en el desequilibrio psico-sociobiologico y espiritual. La enfermedad
puede tener multiples formas, pero la causa siempre proviene del comportamiento del
individuo o de un miembro de su familia, causando el weza felen, consistente en estar
en malas condiciones fisicas, poseer una mala calidad de vida y no vivir como se
quiere, es decir kime felen, consistente en estar bien, en equilibrio consigo mismo,
con sus pares, sus familias, sus seres mas cercanos, con su entorno, sociocultural,

politico, ambiental, territorial, religioso y cosmico.

#el que quiere y tiene la voluntad de escuchar, escucha y el que no tiene esa voluntad y no quiere, no
aprende y no escucha no mas]
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En la vida mapunche las transmisiones de conocimientos a los nifios, nifias y jovenes
mediante la oralidad y relato, son diversas, aun cuando en la actualidad las
expresiones de los agentes educativos mapunche se manifiestan siempre en voz
pasada como una forma referencial para dar continuidad, mejorar y/o corregir algunas
desorientaciones presentes con respecto a saber conocer, saber hacer, saber
relacionarse y convivir con todos los elementos naturales y saber ser. Las estrategias
presentes en el proceso de transmision mapunche mediante la oralidad y relato que se
irdn desarrollando en el proceso son: el glixam (diadlogo, conversacion), glixamtukun
(un tipo de discurso en una gran actividad), gilamtun (aconsejarse), wewpin (un
discurso ritual, solemne donde se hace una relacion geneolégica, valérica, ética y
social) koyagtun (otro de los discursos rituales, valéricos, éticos y social), piam (relato
de una historia vivida en el pasado que ha sido comentada por otra persona), zugutun
(se refiere a la correccién espontanea y particular a otra persona que ha cometido
algun error), Glkantun (una forma de expresion de conocimientos, reflexiones con
relacién a otras personas o elementos naturales mediante el canto). Como expresion

en voz pasada se sefiala lo siguiente:

...kuyfi ta pu futakeche matetuliy ta familia mesa mew Ai pu pifief, fotln,
glxamkay ta ti Ai chumgechi familia gen, chew kipay ta fii fiuke, abuela yem,
chumgechi azgen, kom feyta glixamkamekiy pu flitakeche, femgechi jeno am ta
kimiy pu weke xemlu. (azimuwkilechi che Maria Cabral, taller mesa redonda
27/05/2005)

[...ante los mayores les daba mate a sus hijos e hijas en la mesa y les conversaba
gue tipo de familia era, de donde vino su madre, su abuela, que tipo de az tenian,
todos esos conversaban los mayores, es por eso que sabian los jévenes]

Es necesario rescatar en el testimonio sobre la personalidad colectiva de un grupo
familiar. Esa caracteristica tiene que ver con la forma de ser del individuo producto de
dos kipalme o aportes sanguineos: la patrilinealidad y matrilinealidad que son
determinantes en la posicion del che tanto en la sociedad mapunche como en su
caracteristica particular, también tiene que ver con el tuwin (procedencia geografica)
del che, que complementa el az del individuo, el cual les da una identidad que lo
marca como che dentro de un espacio territorial. Estos elementos conforman el
kimpefi de la familia, como eje articulador entre el az che y el az mapu (caracteristica
y forma de ser y permanecer el espacio territorial), siendo ambos complementos
mutuos a objeto de mantener el equilibrio y armonia del che consigo mismo, con los

demas y, con los newen.

El testimonio manifiesta que en tiempo pasado, para transmitir acerca de los
conocimientos que se tienen sobre los grupos y categorias sociales mapunche como

los reyfima (familias extendidas), firen (nucleo familiar directo), y xokinche (grupo de
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personas gque no necesariamente pueden ser consanguineas pero se consideran una
familia) pasa porque el aprendiz tenga la capacidad primero, de saber escuchar
(ajkiin) una informacion, mensaje, experiencia y/o conocimientos proveniente de otra
(s) persona (s) y su retencion en su memoria. Segundo, estos conocimientos sobre las
redes parentales son transmitidos mediante el giixam en mapuzugun, y a partir de alli,
comenzar a darle sentido a ese proceso de elaboracién de nuevos conocimientos. La

expresion en voz pasada es complementada por el siguiente testimonio:

Yo conoci estas cosas mediante el giixam, nuestros padres nos entregaban
cuando éramos chicos y sabemos mediante la conversa todas las cosas y por eso
yo también lo he entregado, el que va a aprender estas ideas, desde chico nace
con esa aptitud de querer aprender, nace con esa inquietud de saber mas, de
aprender sobre sus cosas, sobre su propia realidad, sobre su propio pensamiento,
sobre su propio ser... por eso que hay gente que escuchan estas cosas, estos
pensamientos... (Hortencia Montiel, entrev. 2003)

Tomando en cuenta la primera estrategia presente en la actualidad, a continuacién se

manifiesta:

Ka kishu fii pu che mu akuy ka amuy. Kiimeke wenly, ka kake mapu pu wenuy, ka
kake che ka kimelkefiy zugu, kake mapu mapuche, ramtuygiin zugu guxamkakefiy
ka... Ifiche fii kimun, ifiche fii zugu rukukelan pefii, rikikelan i kimidn, ejkakelan fi
zugu ifiche. Zoy wilgiy ta kimin, zoy wiulgiy ta zugu, zoy akukiy ta kimdn, ka
femgechi rukdy Ai zugu che, rakdy Ai kimdn che, ejkay fi kimin ka femgechi ka
gen kimiin ka ejkay fii kimiin ka, ka elugelay ka. (Nizol logko José Quidel entrev.
03/11/2004)

[También en sus propias familias, cuando uno va o cuando vienen. Los buenos
amigos, amigos de otras tierras y otras gentes también le entrego y le hago saber
mis conocimientos, cuando preguntan también les converso. Mis conocimientos,
mis cosas yo no lo mezquino hermano, no mezquino mis conocimientos, no
escondo mis cosas. Mientras méas se entrega los conocimientos, las cosas, llegan
(se obtiene) mas conocimientos, asi como cuando una persona mezquina sus
cosas, sus conocimientos, esconde sus conocimientos, asi los duefios del kimin
también esconden sus conocimientos, no les dan conocimiento pu]

El testimonio deja de manifiesto que los conocimientos se transmiten mediante el
gixam a aquellos que muestran una actitud de querer saber, conocer y acceder al
mapunche kimin, por tanto, los poseedores del kimin tienen también la mision de
entregar, transmitir y dar a conocer lo que saben, bajo el principio de que mientras
mMAas se transmiten los conocimientos, quienes transmiten tienen mas la posibilidad de
conocer y acceder a conocimientos mas profundos, como una suerte de reciprocidad
tanto con las personas como con los duefios y fuerzas naturales (newen ka geh kimuin)

gque entregan estos conocimientos.

Se plantea que las personas no son duefios del conocimiento y saber mapunche, sino
que hay fuerzas naturales y sobrenaturales que posibilitan el acceso al mapunche

kimin para que estos sean entregados a quienes las necesiten, al no hacerlo, las
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persona que las poseen también se les restringen y les quitan la posibilidad de
conocer y saber mas sobre el mapunche kimin. Es decir, todas personas poseedoras
del mapunche kimiin no pueden prescindir de los valores esenciales que dan sentido a
la existencia del che, por tanto, estdn siempre en una actitud abierta para socializar y
encaminar a los aprendices a la maduracién psicolégica y espiritual para conseguir en
ellos los que sus propios az les permiten ser. Este tipo de estrategia se utiliza para dar
a conocer un tipo de pensamiento, una intervencion frente a lo que se esté haciendo,
con un alto contenido del mapunche kimin y mapunche rakizuam (pensamiento)

cargado de significado cultural y filoséfico, segun sea la situacion que lo amerite:

Gijatuwe mew kimln ta glixamlelgiy pu pichikeche fii xemoleal, kim chegeal, kiime
chegeal, fii jejipuleal, gijatuleal, fii milen ginechen, el chen, gen mapu, kom ka.
Kishu ginewiin milelay ta mapu ka, kishu giinewin ta felelay, chem mogen rume
ta chi mapu mew, elchen kom eliy ta ti. (wewpife Segundo Aninao, entrev.
15/10/2005)

[En el gijatuwe mediante la conversacion formal se les entrega conocimientos a los
nifios para que estén sanos, para que sean personas sabias, para que sean
buenas personas, para que puedan hacer gejipun, saber que existe glinechen, el
chen, duefio de la tierra, todos esos. Por si solo no esta la tierra, por si solo no
permanece, cualquier vida que existe en esta tierra, el chen todo lo ha dejado]

La internalizacion de estos aspectos basicos por parte del nifio, nifia y joven
mapunche en un sentido general, “constituye la base, primero, para la comprension de
los propios semejantes y, segundo, para la aprehension del mundo en cuanto realidad
subjetiva y social” (Berger y Luckmann 1979: 165), puesto que “... no solo vivimos en

el mismo mundo, sino que participamos cada uno en el ser del otro”. (ibid)

Especificamente el proceso de ensefianza y aprendizaje o aprendizaje ensefianza
en la cultura mapuche, es generado por la conformacién del saber colectivo e
individual, el cual ha sido transmitido a través de la palabra, es decir, la
comunicacioén oral ha sido reproducida de generacion en generacion y de ello se
desprende que la conformacion del conocimiento y el saber producido al interior
de la cultura mapuche es producto de la interaccidn del saber colectivo, expresado
en los diferentes niveles del conocimiento tanto filoséfico, social, cultural, artistico,
etc. (Diaz, Mariman et.al 2001:13)

Mediante el lenguaje oral el nifio, nifia y joven toman conciencias no sélo de los
conocimientos que poseen sobre la lengua y cultura, sino también, del entorno natural
que les rodean, de las dimenciones espaciales y de los grandes acontecimientos que
se suscitan en la vida social (guerra, tratados, etc) y natural (catastrofe u otros
acontecimientos anormales). El giixam es una de las estrategias mas utilizada en el
ambito familiar para formar a las personas, Fey rukamu glixamkagiy ka, femgechi feliy
ta pu futakeche, ta fi gijatukefel, gijatuymagekefel pichikeche kom ka (wewpife
Segundo Aninao entrev. 15/10/2005) [En la casa es donde se le conversa, asi es como

estan los mayores, que hacen gijatun, que le hacen gijatun a los nifios/as, todos esos].
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La formacién que recibe el nifio/a mediante el glixam es para que vaya construyendo y
afianzando su identidad cultural a través del traspaso de conocimientos culturales
transmitidos por los mayores y una construccion propia (del nifio) que aprende de sus
padres y mayores de la comunidad. El giixam exige una actitud de atencion, escuchay
observaciéon de parte del aprendiz para tomar conciencia de su propio desarrollo y
crecimiento como una persona con caracteristica propia que representa su az,... ifiche
petu wilnen porque ifiche ajkituken feychi zugu pu, logkontukunefin feychi zugu, pu
kushe fAi kimdn. (kimin che Marta Huencho taller mesa redonda 27/05/2005) [yo
todavia sigo entregando porque yo he escuchado esas cosas pu, lo tengo dentro de mi

cabeza esas cosas, los conocimientos de las ancianas].

Otra estrategia es el giixamtukun. Esta tiene que ver con un tipo de discurso que se
expone tanto en grupo reducido de personas, como también en grandes actividades ya
sean sociales, politicas o religiosas, para aportar con conocimientos, dar sugerencias,
ejemplos de otras realidades, pensamientos o traer a la memoria acontecimientos y
sucesos pasados. Las personas que hacen uso de ésta estrategia son personas que
tienen el mapunche kimin, por tanto, no todos intervienen haciendo uso de esta

estrategia para transmitir conocimientos, como se expone en el siguiente testimonio:

... kom che ta guxamtukukelay, ka kifielketu che zugualu miliy pu, pu logko zuguy
ka kifielketu pu futakeche, Uytun che feyta zugutuy ka, ka wichuley ti pu koha; pu
koha feyta kejuy, ajkituy muiten feyta, xafkaziniey fii pu che ka, fey kifielketu zoy
kimchi pu che koniy zugu mew ka o azimuwlu, pepiluwlu gixam mu, gilam mu,
koyagtun mu, wewpitun mu, kimlu zugu feyta koniy zugu mu, tukugiy zugu mu pu.
(Nizol Logko José Quidel entrev. 03/11/2004)

[... todas las personas no interviene con el gixamtukun, pero también hay
personas que tiene que hablar, los logko hablan y también algunos ancianos,
personas de renombre son los que hablan, también estdn aparte los koha
(ayudantes), ellos ayudan y solo escuchan, mantienen respaldado a su gente,
entonces algunas personas que saben mas o tiene cierto dominio, participan en la
conversacion, que se manejan en el glixam, en el glilam (entregar consejos), en el
koyag, en el wewpin, el que sabe como son las cosas, ellos son los que participan
y lo llaman a integrarse]

La estrategia mencionada no siempre se realiza en contexto cultural, también se
realiza en contexto de relaciones interétnica ya sea para defender, argumentar o diferir
ciertos aspectos que trastoquen algunos de los elementos constitutivos de la cultura y
sociedad mapunche, bajo un pensamiento y conocimiento mapunche como se sefiala

en el siguiente testimonio:

Kifieke mew fey wigka xawiin mew ka xipakey ka, newechuml jemay ramtugiy ga
ti feyti gijatun patrimonio geal, fey kifie che ramtuy chem, chumgechi xokifiel ifiche
Ai mulen feytichi gijatuwe fi patrimoniopigeal, fey wilin kifie zugu, wilun kifie
rakizuam, giixamtukufin, fey welu ifiche piwkemu nentufin ka. (N.L.José Quidel,
entrev. 03/11/2004)
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[Algunas veces en los encuentros no mapuche también se entrega; el otro dia se
preguntd ¢porqué el gijatun se iba a constituir como patrimonio de la humanidad?,
entonces una persona preguntd que pensabamos nosotros, que nos parecia, que
opinién teniamos, entonces lo que yo pensaba acerca de que el gijatun se
convirtiera en patrimonio lo di a conocer, entregue un pensamiento, lo entregue
mediante el glixamtukun, pero yo lo saque de muy dentro de mi corazén pu]

Aqui se sefiala que mediante el guxamtukun el fiizol logko interviene entregando un
pensamiento que nacié de muy dentro del corazén, como sentimiento profundo de
manifestacion de esta autoridad socioreligiosa y politica con el fin de resguardar y
proteger una de las practicas socio religiosas que es propia de la sociedad mapunche,
y que se encuentra trastocada por otros tipos de pensamientos ajenos al mapunche

kiman.

El gilamtun es otra de las estrategias utilizadas para la transmision y acceso a los
conocimientos mapunche. Mediante esta accion se aconseja a los aprendices,
entregandoles conocimientos, orientaciones, valores, principios, pautas de
comportamientos, etc., en el lof y sociedad mapunche. Esta estrategia es utilizada por
una parte, por las personas adultas dentro de un grupo familiar (padres, abuelos, tios,
etc.) para entregar conocimientos, aconsejar, orientar a sus propios hijos como se

manifiesta en el siguiente testimonio:

Pu pichikeche mew wiulgiy kimin ta fii kimeyawal chemu rume, kime ta fi
yamcheal, yamafiel ta fltakeche, wine xemkilelu feyta elugiy gilam Kka,
chumgechi ta i gluxamkayafiel fey ta kom feypigiy pu pichikeche ka.
(azimuwkiilechi che Maria Cabral, entrev. 22/10/2005)

[A los nifios se les entregan conocimientos para que anden bien en cualquier cosa,
para que sepan respetar bien a las personas, a los ancianos, a los que tienen mas
edades que él o ella, entonces se les hacen gilamtun, como se les deben de
conversar, todos esos se les dicen a los nifios]

Resforzando el testimonio, también se sefiala lo siguente:

Tengo también mis hijos, mis brotes, a ellos también les aconsejo que sigan
hablando, que sigan con el mapuche kimin y el mapuche gilam...(Hortencia
Montiel entrev. 2003)

Por otra parte, es utilizada por los logko, personas mas ancianas, wewpife, entre otros,
para orientar, aconsejar, ensefiar ciertos valores, patrones de comportamientos, etc. al
colectivo, es decir, al lof, rewe, ayjarewe u otros grupos de personas como se

manifiesta en la siguiente cita:
muleyiy chew ta i milepemum fey ti gijatun petu, gijatuwe mew feyta nentuy ta fii

kimin ti pu logko, xawin ta xipay. Gulam kom, logko fey mu ta wiliy ka.
(azimuwkiilechi che Maria Cabral, entrev. 03/11/2004)

[Todavia existe donde se hace el gijatun, en el gijatuwe ahi sacan, entregan sus
conocimientos los logko, sale un encuentro. Consejos ahi entrega todo el logko]

147



El gulamtun no es una estrategia utilizada exclusivamente para los nifios/as, sino
también es utilizada para los jovenes, adultos y en muchos casos, para todos los
individuos pertenecientes a un espacio territorial determinado cuando la situacion lo
amerita, es decir, cuando ocurren malos entendidos, peleas, enemistades entre
familias del mismo lof. Mediante el gulamtuwiin se transmiten los elementos propios
(valores, précticas, patrones de comportamientos) de la cultura mapunche que
permiten comprender tanto la vision de mundo que se tiene, su relacion con todos y
cada uno de los elementos de la naturaleza, las dimensiones espaciales y también,
comprenderse a si mismo como che, con una funcién determinada (kipalme) dentro
del universo y los modelos de personas presentes (kime che, kim che, newen che,
etc.). Mediante el glilam se le habla al nifio o nifia directamente cuando se ha
observado en él o ella un comportamiento no deseado por la familia con una

caracteristica particular o bien no aceptable por el conjunto de la sociedad.

El wewpitun es otra de las estrategias utilizadas para la transmision del mapunche
kimin. Esta estrategia es utilizada principalmente para un grupo de personas mas
numerosas como en el encuentro de una o varias comunidades, en el espacio
ceremonial, politico o juridico para resolver conflicto. El wewpitun es un discurso ritual
lleno de misticismo y por tanto, solemne. A través de él se transmiten antiguos
conocimientos valdricos, éticos, sociales y culturales mapunche para ordenar, orientar,
acordar, organizar, practicar una determinada accion, mediante los elementos
entregados a través del wewpin. Esta estrategia también se manifiesta en el siguiente

testimonio:

Wewpin xawin ka miliy, wewpinmagey che..., fijke xipa xawiin miley pu, kifielay,
fijke xipa zugu ka nielu fijke xipa xawun, gijatuwe mew, fey ta xipakey wewpitun ta
fAi kime azkunual fi zugu ta che. (Nizol logko José Quidel entrev. 03/11/2004)

[Encuentros de wewpin también existe, se le hace wewpin a las personas...
diferentes tipos de encuentros existen, no existe uno solo, diferentes cosas
también tienen diferentes tipos de encuentros, en el gijatuwe ahi salen los
wewpitun para que puedan acordar, organizar, dejar y pueda salir bien las cosas]

El wewpin conlleva dos aspectos del saber. El primero, tiene que ver con el wew
(competir) de manera sana y, el segundo, con el pin (decir, dicho, conocimiento), es
decir, significa competir con quien posee mAas conocimientos y cuenta con mas
sustentos en lo que dice. Quien realiza dicha préactica se llama wewpife y posee como
caracteristica fundamental la habilidad, el dominio para hablar, en el sentido de
dirigirse ante las demas personas, atrayendo sus atenciones, y por tanto, el dominio
de la palabra, al saber expresar sus conocimientos, haciendo uso de distintas

tonalidades de sentimientos, emociones, tristezas, alegrias, admiraciones, etc., con un
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cumulo de conocimientos mapunche sobre la historia del lof, rewe, ayjarewe, sobre
redes y relaciones familiares, concepcion filoséfica de la vida y del universo,
conocimientos sobre las relaciones que se tienen con los diferentes newen,
conocimientos politicos, religiosos, entre otros, constituyéndose en si un método de

ensefianza y aprendizaje.

Otra estrategia utilizada en un dmbito méas social/ colectivo es el koyagtun. Al igual
gue el wewpin, constituye también un discurso ritual que apela a la tradicién pasada

como referente para corregir errores presentes.

Ka miliy koyagtuam xawlin, wichuliy, kake zugu ta fi nineam, estes, miilele
wezake zugu, milele chem zugu rume, juicio pi ta wigka femgechi ta i che ta fii
chemgeam ka, ta fii inkanpegeam kam ta fii xantuntukugeam zugu mu. Miliy
koyagtun zugu, fey mu miliy kuzen ka femgechi. (Nizol logko José Quidel entrev.
03/11/2004)

[También existe el encuentro para hacer koyagtun, es aparte, para agarrarse de
otras cosas, si existe cosas malas, si existe cualquier cosa, juicio como dicen los
no mapuche, asi sea para defender o acusar a las personas en cualquier hecho.
Existe el koyagtun, ahi existe competencias de conocimientos tanto a favor como
en contra]

Estos dos tipos de discursos son oratorias mapunche tradicionales méas profundas y
filosoficas en sus desarrollos, por tanto, se constituyen en unas de las estrategias mas
complejas porque son discursos metafisicos e ideoldgicos que se le presentan al

aprendiz, cuyo lenguaje constituye un lenguaje ritual.

gijatuwe mew fey ta koyagtuygiin ta ti o xawtin ka muliy fey mu ta ka koyagtuygiin
ti pu logko ka, nentuy ta i kimin...(fitache Segundo Quidel, entrev. 03/11/2004).

[...en el gijatuwe también se hacen koyagtun o cuando hay algun tipo de encuentro
hacen koyagtun los logko, sacan, socializan y entregan sus conocimientos]

Asi, en estos dos tipos de discursos (wewpin y koyag) se entrelazan distintos tipos de
conocimientos formando un cuerpo de argumentacién para afirmar o defender su
posicién.

Fey ta wewpin mu, koyag mu kom, fenxen zugu koniy pu, inkanpegeal kifie
rakizuam, kifle zugu, kifiewi che jemay ya pichin ifikafipey fii zugu pigiin, feyata
kintuygiin zugu fey ta fii ifikafipeal i gixam egun ka, kipan zugu, tuwln zugu,
kom kimdn koniy feymu pu, chumlen ta mapu, chumlen ta gixam, chumlen ta
kimun, chumlen ta che, pelon zugu, chumlerpual mapu ka anti, kom feychi zugu
feyta inagiy ka; argumento pi ta wigka, feyta chumgechi ta fii faneam ta kishu ta fii
zugu che, inkafipeal fii zugu fey ta xaptimiy kimin, fey chuchi zoy fanechi kimun,
zoy azimiwlu, zoy pepiluwlu zugu mu, fey xiparpuy ka, femgechi azgey zugu.
(Nizol Logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[Tanto en el wewpin como en el koyag participan muchas cosas pu’, para defender
un pensamiento, un problema, situacién o cosa, se unen las personas, ya vamos a
defender nuestra causa se dicen, entonces ya buscan cosas, elementos para
defender su discurso, se toman del kiipan, del tuwiin de las cosas, entran todos
los conocimientos ahi pu’, como estd la terra, como estan los
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discursos/conversas, como estan los conocimientos, como estan las personas, las
revelaciones, como va a seguir el territorio mas adelante, todas esas cosas se
persigue, argumentos dicen los no mapuche, eso para que tenga mas peso lo que
uno plantea, para defender sus cosas se juntan o se toman de los distintos tipos
de conocimientos, y el que mas pesos tenga en sus conocimientos/
planteamientos, el que mejor se maneja y tenga mayores habilidades, ese es el
gue sale adelante, asi se hacen las cosas]

El epew es otra estrategia para entregar principalmente patrones de conductas,
valores y conocimientos sobre las personas con relacion a los animales. Mediante
dicha estrategia se va desarrollando en los aprendices distintas habilidades (ej.
ejecutar instrumentos musicales, etc.), favoreciendo la practica del canto, los juegos,
las bromas, entre otras. Esta estrategia se constituye en una especie de cuento con
moraleja que se les entregan principalmente a los nifios y jovenes mapunche con el fin
de formar y educar mediante valores, principios y virtudes culturales, como lo expresa
la siguiente cita:

wej epew contalelgiy, femgechi wenxu gey tufa, Kkufiifaj wenxugey,

femgechigekefuy, después kime wenxugetuy, elchen ta kejueyu ta ti, kufiifaj

siempre kejugekiy pikefiyiii, fey mew logkontukufigiin, kiime ajkitukeygin pu,

gunechen kejukeyu ta che, ka antl flta wenxugiy ta ti, ajmin kufiifal xemiy,

glinechen kejutueyu fey después kiime wenxugetuy, igual zomo kiime zomogetuy,|

kime xipay, kime wenxumu koniy, kiime zomo wixamiy wenxu ka, giinechen

femniy ta ti, fey chi cuento miuliy ta ti, fey rume ajkitukeygin pu. (wewpife
Segundo Aninao entrev. 15/10/2005)

[a veces se le cuenta epew, ese tipo de hombre es ese, es un hombre huérfano,
asi era y después fue un gran hombre, el chen lo ha ayudado, le decimos que a
los huérfanos siempre les ayudan, por eso lo graban en sus cabezas, suelen
escuchar bien pu, giinechen ayuda a las personas, en otros tiempos él va a ser
hombre y casi ha crecido como huérfano, giinechen lo ha ayudado y por eso es un
gran hombre, igual la mujer, ha sido una gran mujer, ha salido bien, se ha casado
con un buen hombre, el hombre también ha buscado una buena mujer, porque
glinechen lo tiene asi, ese cuento existe, entonces ellos escuchan muy bien pu]

El epew también se practica dentro de un contexto social de encuentro, donde se
constituye como una forma de entretencidén con alegria, puesto que a través de él, los
protagonistas son principalmente los animales y las aves, donde mediante su
caracterizacién humana se establecen relaciones tanto de las aves y los animales con
el che. Muchos de los apellidos (aun cuando se encuentran cortados producto del
traspaso al registro civil de identificacion) que hoy llevan los nifios mapunche tiene
relacién con los animales y aves, donde a través de sus apellidos se pueden saber
cuales son sus kipalme, como por ejemplo; Ayjagir (nueve zorros), Nawel (tigre),
Manquenawel (aguila — tigre), etc., por tanto, sus comportamientos responden a estas
aves y animales. El epew se convierte en un instrumento que permite entregar valores,
patrones de comportamientos aceptables y no deseables, para hacer de las personas,

un che conciente de su funcién dentro de la sociedad.
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Se trata de relatos donde aparecen con mucha claridad diversos conflictos entre el
puma (=tio paterno, malle) y el zorro (=sobrino, malle): “Las inferioridades
econémicas y matrimoniales de Zorro y las apropiaciones excesivas del Tigre
permiten expresar relaciones reales que han marcado a la sociedad mapuche”.
(Foerster y Gundermann 1996:203)

Es una estrategia de ensefianza donde si bien, se muestran relaciones conflictivas en
algunos casos, también se muestran las caracteristicas de ser de cada animal y la
estrecha relacion que tienen con las personas, denotandose en los que hoy se
constituyen en sus apellidos, dejdndose como moraleja las conductas correctas que

debe de tener el individuo frente a las cosas, personas y elementos de la naturaleza.

Las... categorias conceptuales se pueden utilizar para interpretar los tipos de
comportamientos religiosos manifestados por los mapuche hoy en dia, tanto en la
dimensidn ceremonial, como en la medicinal. (Pichinao et.al 2003: 156-157)

Otra de las estrategias que se utiliza para la transmisiébn de conocimientos es el
Ulkantun y, tiene que ver con una forma de expresion de la oralidad mediante el canto
en forma de versos. A través de ésta estrategia se entregan reflexiones, experiencias
vividas, alegrias, dolores, sentimientos en relacién con otras personas o elementos
naturales de acuerdo a las situaciones, momentos e instancias que se presente. El
objetivo que persigue el dlkantun como expresion personal dentro del mapunche
kimin es orientar, reflexionar, cuestionar y educar, donde se sensibilizan a las
personas que escuchan el canto, mediante la transmision de sentimiento, como se

expresa en el siguiente testimonio:

...kifiekemu Ulkantun mew wilken fii kimin kishu fi familia mew, ka kifieke kiimeke
wenly mew, UGlkantuyim fey nentuken zugu ka, chuchi ajkulu, ajkiy, chuchi
ajktinolu ajkiilay miten ka. (Nizol Logko José Quidel, entrev. 03/11/2004)

[...algunas veces a través del llkantu entrego mis conocimientos en mi propia
familia y algunas veces con buenos amigos hacemos tlkantu y ahi doy a conocer
mis conocimientos, el que quiere escuchar, escucha y el que no quiere escuchar,
no escucha nomasj

La expresion del Ulkantun se recrea en el momento por verdaderos especialistas en el
arte de la palabra, los cuales ellos acuden a diferentes figuras literarias para construir
un mensaje emotivo. El llkantun como expresion y estrategia siempre conlleva una
intencionalidad, puesto que mediante él, se encanta, se llega al corazén de las
personas, se rie, se llora, se provoca, se conquista, se enamora, se suefia, se
consigue amistades, se transmite conocimientos y se manifiesta quien es esa persona

gue practica esa estrategia y qué desea, como se expresa en la siguiente cita:
fey mu ta wichagiy ta ilchake zomo, wichagiy ta wecheke wenxu fey ta
kifatuwigln ta puruygin wente kachija, fey ta llkantukeygiin ka fey “rupayiyu

anay, rupayu anay kifia, kiifia anay kifia, rupayu anay kifia, kiifa anay kifia
wixayfipiram namunge anay kifia, kiifia, kiifia anay kifia, kifa” (Ulkantu), pilekiy
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piam ta fii Glkantun eglin, femgechi piam ta niwkileygln ta ti, fey kiifia piwigiin ta
ti fey kufiatuwkilelu. (kimtin che Marta Huencho entrev. 07/05/2005)

[ahi se invitan a las mujeres jévenes, a los hombres jévenes, entonces se
entrelazan (tomandose de los brazos) para bailar encima del trigo, entonces
hacian ulkantu diciendo “pasemos pues, pasemos pues kiifia (pareja), kiifia pues
kifia, pasemos pues kifia, kifia pues kifia, levante los pies pues kifia, kifia,
kiifia pues kiifia, kifia”, decian en su ilkantun, de esa manera era como se
tomaban, entonces kiifia se decian, por emparejarse tomandose de esa manera]

También el Ulkantun se transforma en competicion de habilidades, destrezas, de quien
tiene mejor voz, mejor forma de expresar lo que siente, piensa, vive y aspira, de tener
mas conocimientos sobre las distintas cosas, de encantamiento y llegada al corazén
de la gente, etc. mediante el mapuzugun. La lengua mapunche como expresion del
lenguaje oral, se constituye en unos de los instrumentos fundamentales no sélo para el
ejercicio de las préacticas religiosas, sino también, para ejecutar las diversas

estrategias en la socializacién, acceso y transmision de conocimientos mapunche.

El lenguaje oral; consistia preferentemente en ejercitar la memoria, el culto de los
detalles, la precision al describir las caracteristicas de los objetos y situaciones.
(Diaz, Mariman et.al 2001:14)

Finalmente, sefialar que el desarrollo de la socializaciéon de las personas mapunche
desde el mapunche kimiin, no se distinguen dos sub- tipos como lo sefialan Berger y
Luckman (1979) en primaria y secundaria. Sin embargo, la definicion que estos
autores entregan nos sirvi6 como referente general para ver y analizar la realidad
mapunche en el proceso de socializacion cultural del mapunche kimiin como proceso
especifico y particular. Como ya se ha sefialado en el capitulo Il que en la
socializaciéon mapunche no puede distinguirse directamente con relacion a tiempos y
espacios definidos. La socializacion entregada por la familia y la entregada por el lof y
rewe se ha percibido como dos momentos artificialmente creados para diferenciar la
socializacién de los primeros afios de vida, aun cuando esta socializacion es
permanente, con la socializacion posterior continua e infinita a la que esta sujeto el

individuo mapunche que vive y se relaciona socioculturalmente.

El gixam aun se constituye como una de las primeras estrategias para aquellos nifios
(as) y jovenes mapunche que si sienten la necesidad de aprender y tener acceso al
mapunche kimin, para encontrar respuestas a sus inquietudes, cuestionamientos y
sentido a su existencia como mapunche, con una concepcién del mundo distinta a la
sociedad occidental. De hecho son muchos los factores que determinan la transmision
de conocimiento mediante la oralidad. A pesar de que se reconoce que no existen
muchos espacios de entrega, socializacion y acceso a los diferentes conocimientos

mapunche, existen formas para transmitir el mapunche kimin, principalmente
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utilizando el mapunzugun como instrumento de construccidn, estructuracion y

representacion del universo mapunche.

Mite gelay xawin wilam tifachi zugu pu, kineke mew gixamkayifi kifieke che
ifichif, pichiken putokokeyif, fey glixamkakeyifi ka, xipakey zugu, xipakey gixam,
welu ka femgechi kifieke mu feyta re uwe antii kifieke mew akuy fii pu wendy... fey
xipakey feychi zugu, kishu xipakiy, ka kifieke mew feyta xawiin miley, ka xipakey
kifieke mew ka. (Nizol Logko José Quidel entrev. 03/11/2004)

[no hay muchos encuentros para entregar estos tipos de conocimientos pu,
algunas veces conversamos con algunas personas, nos entregamos
conocimientos, cuando bebemos un poco, entonces salen algunas conversas,
algunos conocimientos, pero también algunas veces en cualquier momento, llegan
las personas, amigos... entonces ahi salen algunas conversas, salen por si solo y
también cuando hay encuentro y cuando hay motivo de mas encuentros ahi
también salen y se entregan conocimientos]

En el campo social donde hoy se mueve los individuos mapunche y donde estos
constantemente se relacionan, ocurren relaciones de dominaciéon entre los distintos
agentes que las componen, es decir, en esta relacion constante con agentes no
mapunche (en el campo laboral, escolar, universidad, profesional, institucional,
deportivo, etc.), existe una lucha constante de relaciones de poder para la imposicion
de la aculturacion mediante violencias simbdlicas, mediante la relacion de
comunicacion que se ejerce a través del lenguaje, actitudes y conocimientos. Es asi
que detras de una aparente pérdida de los elementos, conocimientos y saberes
culturales mapunche, se estd asistiendo a un escenario de un enfrentamiento
permanente entre la riqgueza de la diversidad cultural de conocimientos, saberes,
fendmenos y la unilinialidad y/o hegemonizacién de realidades y conocimientos
(occidental chileno). Este enfrentamiento se va dando de manera violenta, pacifica,
conciente e inconsciente de dominacion simbélica cultural en los individuos mapunche.
En esta lucha de enfrentamiento en un escenario donde el poder de dominacién de
nichos culturales juegan roles preponderante en su imposicidn de aculturacion, se van
presentando constantemente violencias simbdlicas como una forma ritual de encuentro
de dos concepciones (mapunche y chilena) aparentemente opuesta entre si, dando

paso a gestaciones de nuevos fenémenos.
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CAPITULO VI.
CONCLUSIONES

EL mapunche fii kimeltuwiin (educacién mapunche) se sigue constituyendo como en
uno de los principales fendmenos de reproduccién, re-generacion, re-creacion y
produccion sociocultural, transmitiéndose a las siguientes generaciones como
necesaria para una vida armoniosa y fundamental con el fin de garantizar la
continuidad del pueblo, entender la concepcion filoséfica y del mundo mapunche.
Ademas, en la actualidad ésta se constituiria en un caudal para recuperar y mejorar el
saber conocer, saber hacer, saber vivir, convivir y relacionarse con los elementos de la
naturaleza y saber ser en y con todos ellos, de acuerdo a su kiimpef, desarrollandolo
para su renuevo permanente mediante la transmisién del kimin como propio. Asi, a
manera de conclusion podemos decir con respecto a la pregunta y objetivos
planteados, los hallazgos que hemos obtenidos sobre las practicas socio religiosas
como algunos de los elementos que se constituirdn en bases para la regeneraciéon de

un curriculum propio mapunche son:

1. Conocimientos socio religiosos mapunche

El conocimiento socio religioso mapunche en tanto cuerpo integrado y organizado en
que se encuentran las distintas comprensiones de la vida y del mundo en su relacion
con la tierra, con los che y con los distintos elementos naturales que coexisten en un
espacio comun, estableciéndose asi una relacion inseparable entre el territorio, la
filosofia y la vision mapunche (espiritual, material y psicolégico) que se expresa
especialmente en creencias y practicas rituales; sin duda, estas representaciones aun
estan muy presente en los agentes socio religiosos y educativos del territorio de Xuf
Xuf, involucrados en la investigacion. Asi se encuentran los conocimientos con
respecto a principios filos6ficos que regulan las relaciones entre che, éste con los
elementos de la naturaleza (duefios y fuerzas del agua, del monte, del cerro, de los
animales, de las plantas, del kimln, etc.) y los entes sobrenaturales o divinidades, los

cuales son:

La existencia del principio de incompletabilidad que significa que ningun ser vivo es
autosuficiente de poder hacer todos y ser completo, es decir, todos tienen limitaciones
y se necesitan uno del otro, asi se va en busca del y los otros seres (existentes en la
naturaleza) para conseguir la integralidad en la complementariedad con cada unos de
ellos y, donde cada uno cumple una funcion especifica dentro del universo y espacio

fisico determinado.
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El principio anterior va muy relacionado con el conocimiento que se tiene sobre el
significado del principio de la reciprocidad entre cada unos de los diferentes seres,
como una forma de estar en constante relaciébn con los espacios de su entorno,
agradeciendo por la subsistencia diaria y peticionando a los newen y geh mapu de los
diversos espacios, un bienestar familiar, cuyo mantenimiento se da por medio del
cumplimiento de la funcién particular que a cada una de las fuerzas le corresponde
ejercer en el marco de la vida mapunche. Por medio de la reciprocidad se sustenta el
equilibrio de la vida sociocultural, material, espiritual y del ecosistema, como también,
permite reestablecer el equilibrio cuando éste ha sido roto por alguna causa,
revinculandose con los geh y newen de los diferentes espacios para evitar
nuevamente el desequilibrio. Asi el che brinda diversos alimentos en abundancias,
ofrece el vapor de los alimentos y sacrifica animales para ofrendar sus sangres a los
distintos newen existentes en cada espacio como una forma de retribuir a los distintos
Geh por la peticion que se estad haciendo para una existencia plena, lo cual sera
posible s6lo manteniendo el principio de reciprocidad. El acto de la reciprocidad en las
ceremonias, ademas de tener una relevancia espiritual, también posee una
importancia social, donde existe el intercambio de conocimientos, instancias de
confluencia e interrelacion que articula numerosos grupos familiares y lof

pertenecientes a diversos espacios territoriales de la identidad territorial de Xuf Xuf.

También se constaté la existencia del principio de la cuatriparticion (fiicha, kushe,
weche, ulcha) como los interlocutores ancestrales que habitan en todas partes y que
son evocados en los eventos socio religiosos, pero también, tanto el flicha y la kushe
representan la base y sustento del conocimiento, la concepcién filoséfica del mundo y
de la vida mapunche, en tanto, el weche y la llcha representan la proyeccion de los
mismos. El conocimiento que se tiene sobre el elemento par (dos hombres, dos
elementos machos o 2 hembras), matizandose con la dualidad (hembra y macho)
como principio de reproduccién y complementariedad expresadas en las acciones

religiosas en el territorio de Xuf Xuf.

La existencia de conocimientos sobre los roles especificos que deben de cumplir las
personas segun su kipan, kipalme y tuwiin, manifestdndose claramente en los
eventos religiosos como el gijatun y el kamarikun que se realizan en el territorio de Xuf
Xuf, con la presencia de agentes como el fiizol logko, el logko, la machi, el werken y
colaboradores como los choyke, los kajfumalen, los purufe, las tayulfe, los kojog, los
tampultufe, los awufe, los noriimchefe, los xuxukatufe. La depuracion del lugar antes y

durante la ceremonia (gijatun y/o kamarikun) como acto ritual, realizando el awin y el
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choyke purun por el rededor del espacio donde ha de realizarse la ceremonia, creando
las condiciones apropiadas para la comunicacion y comunién con lo divino, los geh y
newen de los espacios, mediante un lenguaje ritual que permite establecer la
comunicacion con cada unos de ellos, contando ademas, con cuatros aspectos
trascendentales. La primera tiene que ver con el pedir, la segunda, con el dar, la
tercera, con el recibir y la cuarta, con el agradecer. Es decir, en las practicas religiosas

se expresan la concepcion del mundo y de la vida mapunche.

La existencia del conocimiento de relaciones que se establecen entre las familias
mapunche, lof, rewe y Ayjarewe, y estos con el waj mapu y sus elementos naturales
(geh, newen), donde el kiimpefi o kiimpem se constituye en elemento simbdlico de
relacién reciproca y armoniosa, y a través de él se expresa el origen de cada ser
(persona, animal, planta, entre otros seres que pueblan el Waj mapu) y la funcién que
cada uno debe cumplir en el transcurso de su existencia. El kimpefi en el che va
relacionado con el kipan, el kipalme y el tuwiin, donde a través de ellos el che
establece relacion con los geh, newen y sus antepasados. Desde esta perspectiva,
también se ha constatado la existencia de conocimiento que los espacios socio
religiosos no son sdélo espacios dejados por las personas, sino intervienen también las
fuerzas en tanto energias y los duefios de los espacios eco sistémicos,
complementado con la existencia del conocimiento donde se expresa que el territorio
es el fundamento de la construccién de conocimientos que no es s6lo una edificacion
de las personas, sino en-con y de todos los elementos de la naturaleza existentes en

ese espacio.

Desde esta perspectiva el conocimiento socio religioso mapunche surge del conocer,
del hacer, del convivir y relacionarse con todos los seres existentes en la naturaleza, lo
que conlleva en definitiva, el saber ser, es decir, lo que se aprende y conoce surge
cuando el che participa de las actividades socio religiosas, convive, se relaciona y
experimenta, mediatizado por la transmisién de estos conocimientos para saber ser,
consiente de que el conocimiento se encuentra en la naturaleza y en cada uno de los
elementos existentes, donde el che no sélo edifica, sino accede a este conocimiento
para explicar el mundo y actuar en él mediante hechos sagrados, mitologias, cultos,
creencias y experiencias religiosas. Sin duda, el conocimiento religioso engloba los
ritos, creencias, mitos, formas divinas, objetos, elementos sagrados y venerados,
simbolos, cosmogonia, lugares sagrados, etc. en continua re-generacion y re-creacion,

solidificandose las experiencias historicas vividas por los antepasados, influyendo en
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la concepcién del mundo y siendo influenciada por esta, en la configuracion de las

cogniciones, afectos, principios, valores y conductas.

Estas representaciones socio religiosas aportan no sélo a la forma de ejercicio de la
existencia de la persona que implica la intervencién e interconexién de todas sus
dimensiones y niveles, sino ademas, aporta a la construccion de la identidad del
individuo mapunche, por tanto, las practicas religiosas mapunche y sus espacios,
constituyen las principales fuentes de identidad cultural, politico y territorial mapunche,
siendo el mapuzugun su principal fuente de construccion de conocimiento, sustento,
reproduccion, re-generacion, re-creacion y produccién cultural. La existencias de las
practicas ceremoniales como el gijatun, el kamarikun y el gejipun entregan valores
trascendentales, incuestionables y centrales en los individuos, las familias, los lof y
rewe de Utiigentu y Pirkunche; reafirma y fortalece la identidad cultural (individual y
colectiva); sus funciones especificas que deben de cumplir en lo social, politico,
educativo, religioso, etc.; de establecer y estrechar vinculos politicos, sociales y
familiares. Ademas, permiten comprender los contenidos y sus significados
expresados en el culto, servicio y accion de adorar, de pactar y de reconocer

realidades supremas.

Asi, el espacio donde se realiza el gijatun es una instancia donde se entrelazan
complejos aspectos como lo social, lo ludico, lo religioso, lo simbdlico, lo econdmico, lo
educativo, entre otros, que el nifio tiene que acceder, saber conocer, visibilizar y
aprender. En las préacticas ceremoniales que se realizan en Xuf Xuf confluyen
simbolos (banderas, jaf jaf (rama de manzano, maqui, colihue), vestimenta, uso del
mapuzugun, jogoj, colores (blanco, amarillo, celeste y negro), etc.) y signos (los
sonidos, gestos, los objetos, desplazamientos, etc.) espirituales, encontrandose como
conocimientos socio religiosos, organizados y estructurados culturalmente, encerrando
sistemas de significados propios, como producto del conjunto de vivencias, de
construcciones, recreaciones y validaciones de y en su entorno sociocultural, conocida
como mapunche kimin gijaymawin zugu mew, puesto que las acciones, las
oraciones, los discursos, el lenguaje, los gestos, los objetos (metawe, iwe, etc.) y todos
los elementos que se articulan en el acto ceremonial son significativos para cada

familia de los lof y rewe donde se desarroll6 la investigacion.

Finalmente se puede sefalar que la religiosidad mapunche, sus acciones y sus
distintas manifestaciones son entramados (social, ritual religioso, politico, educativo,
economico, filoséfico), tejidos de denso simbolismo cultural (rewe, bandera, colores,

duales, etc.) cubierto de significados, es decir, son significaciones representadas en
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simbolos rituales que conforman sistemas de concepciones heredadas y expresadas
en forma simbdlica por medios de las cuales los mapunche se representan en esta
dimensién espacial, se relacionan, perpetian, desarrollan sus conocimientos socio
religiosos y educativos para una actitud de respeto y armoniosa frente a las
diversidades de vidas existentes en que este convive, se relaciona, se complementa y
pacta permanentemente como su capital cultural, simbdlico y social, no en el sentido
totalitario como lo plantea Bourdieu (1997), puesto que aqui se afiaden realidades

especificas que tienen sus propias particularidades.

2. Transmision del Mapunche Kimin

La transmisién del mapunche kimiin sobre los aspectos socio religiosos de y en los
che ha sido permanente e inherente a toda la vida, pues éste marca en los individuos
la identificacidn, conservacién y adaptacion, en caso contrario, marcaria la sustitucion
de su cultura. Es asi que es un “proceso complejo y permanente de adscripcion social
de los individuos, por el cual adquieren selectivamente el conocimiento, habilidades,
valoraciones y disposiciones” como lo sefiala Uccelli (1996:54), para su saber conocer,
saber hacer, saber relacionarse y convivir con sus semejantes y con los elementos
existentes en la naturaleza, conllevando a saber ser, de acuerdo a las especificidades,

modelos de personas propios de cada az y una produccion de lo nuevo.

Asi, se ha verificado que la transmision del mapunche kimin resalta el hecho de tener
una conducta adecuada respecto de los demas, ya sea en la relacién sociocultural que
el aprendiz establece, como también, en la relaciéon que éste sostiene con los distintos
elementos de la naturaleza. Asi, “ni el individuo ni el medio social [y natural] se pueden
analizar sin tener en cuenta al otro, debido a que las acciones de uno sélo tienen
significado respecto a las acciones del otro” (Rogoff 1993:242). Desde esta
perspectiva, se ha concluido, resaltando que la transmisién del mapunche kimin se da
mediante dos aspectos centrales. La primera, mediante la practica y observacion
donde se tiene presente el valor ético del migeltuwiin como obediencia, previa
internalizacion y reflexion de una idea o conocimiento, entrando en juego en el
aprendiz; el pen, referido a las actividades que realiza el nifio/a de ver y observar en
realidades concretas de como se van realizando los distintos eventos vy
manifestaciones socioculturales y religiosas mapunche; el awkantun (jugando
aprende) es donde comunmente los nifios/as reproducen los roles y relaciones
sociales propios de su entorno familiar y comunitario; el epewtun referido al juego de
entretencion con alegria, bromas, simbolizando valores y virtudes humanas; el

koneutun referido al juego de entretencion que simboliza conocimientos sobre
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distintos elementos naturales y habilidades; el kimkantun referido a aprender a
conocer practicando; el inayentun referido a recrear lo que se ve en la vida cotidiana;
el pepilkantun referido a la manipulacion de elementos para aprender; el
azumkantun referido al hacer aprende nuevas formas; el konun zugu mew referido a
ser participe real en contexto socio cultural, politico, religioso u otro aspecto del

quehacer humano; el inakintun referido a observar, volviendo la mirada hacia atras.

La necesidad y el deseo del nifio y la nifia a participar en actividades socioculturales y
religiosas permiten aumentar sus comprensiones que son fundamentales para su
aprendizaje y llegar a ser miembros activos en el contexto social y natural, como lo

sefiala Rogoff:

Los nifios observan, participan e intervienen activamente en las actividades
sociales, adquiriendo determinadas destrezas y progresando en su comprension
de las situaciones. (Rogoff 1993:244)

La segunda, mediante la oralidad y relatos donde se tiene presente una condicion
necesaria del aprendiz la de tener desarrollada la capacidad del Ajkitun (saber
escuchar) como una manifestacion primaria de aprendizaje que se da mediante los
siguientes elementos: el giixam como dialogo y conversacion; el gixamtukun como
un tipo de discurso en encuentro sociocultural, educativo y religioso; el gilamtun
como entrega de consejos; el wewpin como un discurso ritual, solemne relacionando
lo geneoldgico, lo valdrico, lo ético y lo social; el koyagtun como un tipo de discurso
ritual, valdrico, ético y social; el piam como relato de una historia vivida en el pasado
gue ha sido comentada por otra persona, entregando ensefianza; el zugutun como
correccion espontanea y particular a una persona que ha cometido algun error; el
tlkantun como expresion de conocimientos, reflexiones y sentimientos con relacion a

otras personas o elementos naturales mediante el canto.

En estas dos formas de transmisidn de conocimientos se han utilizados medios,
instrumentos y estrategias socioculturales ya descritas, para ir logrando determinadas
metas y solucionandos problemas culturalmente definidos, puesto que los nifios entran
en el mundo inmersos en un sistema sociocultural preestablecido, con intituciones que
implican a sus padres quienes transmiten los conocimientos apropiados a cada
aprendiz, el lof, el rewe y la identidad territorial, quienes resfuerzan la formacion de los

individuos.

Se ha constatado que las transmisiones de los conocimientos mapunche son multiples
y diferenciadas, tales como conocimientos sobre hierbas medicinales y sus funciones,

conocimientos politicos, historicos, de relaciones parentales, juridicos, conocimientos
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socio religiosos, etc., variando en los distintos espacios territoriales, agentes
socioculturales y religiosos, diferenciandose ademas, entre aquellos que son re che
(personas comunes) de aquellos que son epurume che (personas con capacidad de
desdoblamiento tanto en el mundo espiritual como material) con forma de ser, actuar y
pensar diferente segun su az (producto del tuwin, kipalme y kipan), para permitir
encontrar los indicios que explican sus comportamientos, los contenidos y valores a
ser transmitidos para sus formaciones, ya sea para modificar sus conductas o

reforzarlas como una forma de induccion.

Asi encontramos también, las existencias de instituciones socioeducativas y culturales
como la familia nuclear (furen), familia extendida (refima), xokifiche, lof, rewe y fltal
mapu o ayjarewe®, quienes se constituyen en instituciones de proteccién, formacion y
socializacién de conocimientos culturales mapunche. Ademas, estas instituciones
como categorias sociales son contenidos fundamentales y estructurantes en las redes
de conocimientos necesarios que van consolidando la identidad social, territorial y
saber con qué persona se esta interactuando, cuales son sus caracteristicas para
poderla moldear, corregir y encaminar hacia un buen pensamiento, siendo estos
kiimeke che como nor che (persona buena y recta) que tiene un kiime az tuwin y/o
pekanke che (personas con malos pensamientos, actitudes y practicas) que tienen un

weza az tuwin.

Se ha comprobado ademas la existencia de una pedagogia propia, los cuales son:
Kimalu ta kimkey refiriéndose a la persona que muestra una actitud de voluntad y
necesidad para aprender; Chuchi ajkilu, ajkly, refiriéndose a la persona que
muestra una actitud favorable, de voluntad, de querer y sentir la necesidad de
escuchar, por tanto, escucha; Kimnualu ta kimkelay, refiriéndose a la persona que
muestra una actitud desfavorable de no tener la voluntad y necesidad de aprender
acabadamente el mapunche kimin, simplemente no aprende, porque no le interesa;
Chuchi ajktnolu ajkiilay miten ka, refiriéndose a la persona que no tiene una actitud
favorable de escuchar, no escucha o el que no quiere y tiene la voluntad de escuchar,
no escucha no mas; Kimnolu muley i kimael se refiere a que el aprendiz que no

posee el mapunche kimun, tiene el deber de aprender de acuerdo a su az, puesto que

®Refima; familia patrilineal y matrilineal en el sentido amplio, es decir, familia extendida.

Xokifiche; grupo de personas que comparten un mismo tronco familiar.

Rewe, es un espacio territorial que los componen varios lof, y, cuya caracteristica es tener un espacio
ceremonial donde se realiza el gijatun.

Fltalmapu o Ayjarewe; literalmente es la conjuncién de nueve rewe, es decir, un espacio territorial amplio,
gue tiene una caracteristica particular distintos a otros espacios territoriales. Ej; el Ayjarewe de Xuf Xuf,
territorio donde se realiz6 la investigacion.
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el acceso al kimln le garantiza su buen desenvolvimiento de acuerdo a su funcién que

le confiere su kiipalme y kiipan en su lof y otros espacios territoriales.

La existencia de finalidades en la educacion mapunche y una de ellas es la nocion de
chegen (ser persona o ser alguien), inculcandose algunos modelos como: El kim che,
referida a la persona que posee el mapunche kimin y lo aplica continua y
cotidianamente; el kimin che, es la persona que aun cuando posee el mapunche
kimin, no necesariamente lo aplica en su vida cotidiana; el newen che, es la persona
que tiene un don especial adquirido por su kipan y kipalme, en el caso del fizol
logko, machi, wewpife, etc.; el kiime che, referida a la persona de buen corazén y que
en su kipan y kipalme asciende de buena familia; nor che, referida a la persona que
posee el kimiin, pero que ademas es una persona buena, noble y recta. Es decir, la
finalidad de educar al nifio, a la nifia y al joven mapunche en estos conocimientos es
prevenir en ellos la distorsidon que causaria, primero en su vida y luego, en su colectivo
social de no saber lo que es imprescindible en su az (conocimiento y patrén de
comportamiento), para el buen desenvolvimiento en su lof y su entorno cosmoldgico.
Todos estos elementos encontrados a partir de los conocimientos socio religiosos
hacen posible sentar las bases para regenerar y perfilar un curriculum propio

mapunche que apunte a la re-edificaciéon del mapunche kimeltuwin.

Las razones para la transmision del mapunche kimiin son muchas, entre ellas y como
fundamentales son: el mapunche kimin tiene un valor trascendental dentro de la
familia y territorio de Xuf Xuf, puesto que es la base de un comportamiento respetuoso
y obtencion de conciencia de la significancia y sentido que tienen cada unos de los

elementos naturales y dimensiones espaciales donde el mapunche se va forjando.

Otra, al no tener acceso al mapuche kimin de hecho se va produciendo un
debilitamiento en el espiritu, pensamiento y transformacién cultural tanto en sus
formas de ser, vivir, como en su proyeccion de lo propio. Es decir, al no ser socializado
el mapuche kimiin puede estar corriendo grave riesgo tanto la familia como el territorio
en su conjunto, por el significado que tiene el acceso y apropiacién del mapunche
kimin en su relacion con los distintos elementos de la naturaleza, su concepciéon y
practica de vida en esta dimension espacial como modelo, reproduccion y control

social.

Desde esta perspectiva, la transmisién y construccion de conocimientos mapunche,
sus practicas educativas, sus metodologias no operan necesariamente en forma

idéntica en contexto diferente, es decir, en otras identidades territoriales, mas aun
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cuando en sus particularidades (como territorio) son diferentes tanto en su forma de
vestir, tipos de familias, modelos de personas que se persigue, practicas ceremoniales
distintas, formas de alimentarse, con historias propias, con dialectos propios y, por
ende, construcciones conceptuales distintas, por tanto, son otras las légicas que se
tiene y debe de utilizar, siendo necesario estar conciente que la intervencion ademas,
es histérica, es cultural y es politica, por tanto, las experiencias no se pueden trasladar
de una realidad a otra, es necesario recoger y restablecer dentro del contexto la forma
de comprension, el acceso, socializacion y construccion del mapunche kimin para su
reproduccion, re-generacion, re-creacion y produccién que garantice su continuidad
particular y de pueblo. Asi, los contenidos, los objetivos, los métodos, los procesos, los
instrumentos tecnolégicos al servicio de la educacibn mapunche deben variar de
espacio — tiempo, puesto que no es hegemodnica la forma en que se atienden las

necesidades de saber, de aprender y de enseniar.

3. Reflexién sobre la relacién del conocimiento socio religioso y la escuela

Al ser el mapunche kimln gijaymawiin zugu mew (conocimiento socio religioso) un
cuerpo integrado y organizado de comprensiones de la vida y del mundo en su
relacién con la tierra, con los che y con los distintos elementos naturales que coexisten
en un espacio comun, encerrando sistemas de significados propios como producto del
conjunto de vivencias, de construcciones, recreaciones y validaciones de y en su
entorno sociocultural y cosmol6gico, no debe ni podria ser incorporado e inscrito a la
escuela (como simbolo de aprendizaje occidental), aun cuando se esté aplicando la
modalidad de EIB., puesto que en ella, por una parte, existe una concepcién distinta
sobre la construccion, acceso al conocimiento y sobre la concepcion del mundo, la
vida y la religion que son propias de la sociedad occidental y, por otra parte, en la
escuela no se considera el conjunto y complejo del mapunche kimin gijaymawiin zugu
mew, mas aun cuando en la actualidad el curriculum nacional chileno sélo da un
pequefio espacio para entregar el conjunto del mapunche kimtn, principalmente en el
sub-sector de aprendizaje llamado mapuzugun, entregadndose asi, de manera
parcializado y fragmentado, perdiendo su sentido, significado, funcion, valor
sociocultural, filosofico, educacional y religioso en las nuevas generaciones de
mapunche, originandose conflicto en el nifio mapunche y en muchos de los casos
quiebre de estructuras mentales y es mas, cuando una educacion se superpone sobre

la otra.

Ademads, en la escuela no se consideran e incorporan a los agentes socioculturales y

religiosos mapunche para entregar el mapunche kimin gijaymawiin zugu mew, solo se
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ha incorporado recientemente (2003) a un agente de la comunidad conocido como
asesor cultural o malamente como “kim che”, (puesto que desde la vision mapunche
este agente es so6lo un re che- persona comun), en una de las escuelas existentes en
el territorio de Xuf Xuf que se encuentra trabajando con el Programa Origenes,
distorsionando y transgrediendo asi a los propios agentes socioeducativos y religiosos.
El asesor cultural es elegido por y entre los padres, apoderados, docentes y director
de la escuela y no por el conjunto de los lof, las autoridades tradicionales que son
parte del entorno donde ésta se encuentra inserta, de acuerdo a la concepcion propia
tan importante para la socializacién, transmision y formacion del che segun el

mapunche kimin.

Al ser incorporado el conocimiento socio religioso en la escuela, éste no toma en
cuenta los kipan, kiipalme, tuwin, y por tanto, las funciones que deben de cumplir los
nifios/as dentro de su contexto sociocultural, sino se transmite a todos los nifios y
nifas de manera generalizada, distorsionando asi la transmisién de este conocimiento
y su significado, perdiendo paulatinamente la funcionalidad y la esencia
epistemoldgica de este kimin y, por ende, su desconocimiento, especialmente en las
nuevas generaciones, resignificandose desde una mirada occidental, dado que el
conocimiento socio religioso desde la concepcién mapunche es transmitido a las
personas por los pilju de los kuyfike che yem (espiritu de los antepasados), a través
del puju de los kupalme, por tanto, el kimpefi o kimpem se constituye en elemento
simbolico de acceso, construccion y transmisién del kimin y también, de relaciones
reciprocas y armoniosas que se establecen entre los geh, newen y sus antepasados.
Por lo general, estos conocimientos son alcanzados y cultivados por las autoridades
religiosas mapunche, encontrdndose también como percepcion en la memoria

colectiva mapunche.

Ademas, la escuela no considera los métodos culturales, moldeando de esa forma, los
contenidos culturalmente mapunche dentro de los pardmetros de las metodologias
occidentales, ordenandolos en programas basados en el gradualismo del aprendizaje,
en la separacion en materias (ejemplo, la materia de mapuzugun), y en medir la
realidad educativa de los niflos mapunche con la vara del sistema educativo

tradicional, del curriculum escolarizado y de sus métodos de evaluacion.

El conocimiento socio religioso mapunche no sélo surge de la transmisién, sino
también es producto del conocer, del hacer, del convivir y relacionarse con todos los
seres existentes en la naturaleza, lo que conlleva en definitiva, el saber ser, es decir, lo

gue se aprende y conoce surge cuando el che participa de las actividades socio
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religiosas, convive, se relaciona y experimenta, para saber ser. Por tanto, la
existencias de las practicas ceremoniales como el gijatun, el kamarikun y el gejipun
entregan valores trascendentales, incuestionables y centrales en los individuos, las
familias, los lof y rewe de Utiigentu y Pirkunche; reafirma y fortalece la identidad
cultural (individual y colectiva); sus funciones especificas que deben de cumplir en lo
social, politico, educativo, religioso, etc.; de establecer y estrechar vinculos politicos,
sociales y familiares. Ademas, permiten comprender los contenidos y sus significados
donde estas culturalmente se realizan. Al ser recreado estos eventos socio religiosos
(gijatun y gejipun) en espacio de la escuela, no se consideran a todos los agentes
socio religiosos que participan en estos eventos, s6lo se contratan a algunos agentes
provenientes de otros territorios para llevar a efectos estos eventos, agravandose adn
mas, dado que se recrean en espacios que no son destinados (tanto por los che,
newen y geh) para realizarlas, rompiendo de esta forma no sélo con la relacién que se
establece con las divinidades y las distintas fuerzas, sino también, se rompe con la
concepcion filosofica, del mundo, de la vida, la significancia y edificacion del

conocimiento mapunche que no es so6lo de los che.

Histéricamente la educacion como sistema educativo tradicional chileno y la escuela
como institucion escolarizada y simbolo de aprendizaje occidental a través de sus
acciones educativas, han traido como consecuencia el resquebrajamiento del sistema
y/lo modelo de educacibn mapunche y dentro de él, su curriculum propio, la
desarticulaciéon del mapunche kimeltuwiin y por consiguiente, la no valoracion de los
conocimientos propios, pérdida de los valores éticos, conocimientos culturales, lengua,
relacion complementaria, armoniosa y de respeto con todos los elementos naturales
existentes en su entorno, trastocando distintas dimensiones en el que se posesiona el
mapunche y ambito de su vida, que no tan sélo se materializaria en las relaciones
sociales, sino, en lo espiritual, filoséfico y psiquico de las personas mapunche,
poniendo en peligro la regeneracion, reproduccion, recreacion, produccion y

proyeccion cultural.

Esta realidad nos permite entender que el tratamiento del mapunche kimin
gijaymawiin zugu mew en la escuela esta siendo utilizado indebidamente por actores
que desconocen la cultura, y en especial se transgrede el capital simbdlico, cultural y
social mapunche que pasa de generacion en generacion, viéndose volcado por
interrupciones y transformaciones foraneas que buscan objetivizar la cultura 6 darle un

nuevo significado, transformandolos a tal punto que difieren del conocimiento
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tradicional. Ejemplo; la incorporaciéon del rewe en la escuela y la realizacion de la

practica del gijatun, en espacio no apropiado culturalmente.

Frente a esta realidad educativa se hace necesario reflexionar, analizar sobre el
conjunto y complejo del mapunche kimin y tomarlo con cuidado sus distintos
tratamientos en los propios lof, rewe y ayjarewe de Xuf Xuf para que estos diversos
tipos de conocimientos no sean incorporados y tratados en la escuela desde una
perspectiva occidental, resignificandose y perdiendo asi sus sentidos, significados y
esencias epistemoldgicas donde estos se acceden, se construyen, se transmiten y se
desarrollan. Por lo cual, es necesario hablar de la idea de regenerar y perfilar un
curriculum propio mapunche, donde la escuela como simbolo sea deconstruida 0 mas
bien, sea expulsada de la subconciencia y conciencia de los propios actores
mapunche, que ven a este simbolo como una violencia simbodlica expresa en sus
propias comunidades. No se trata de buscar la destruccién del sistema de saber
dominante del Estado chileno, sino de ejercer el derecho de llevar a cabo el propio
sistema de educacion y formacién de las personas en términos de una re-
culturalizaciéon desde dentro, para que se garantice la continuidad del pueblo
mapunche bajo la necesidad de decontruir, reconstruir, re-educar, re-aprender, re-
ensefar, conocer y re-conocer, bajo una logica propia impregnada del entorno social y
natural, perfilando asi, el mapunche kimeltuwin y siendo ellos perfilada por él,
tomando en cuenta el tratamiento de la memoria como kuyfike zugu y tukulpan zugu
gue se reproduce, re-genera, re-crea, produce, extiende y comunica a las

generaciones que llegan.
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CAPITULO VI.
PROPUESTA

1. Titulo

“Redescubriendo el sentido y significado de los simbolos sagrados propios del gijatun”

2. Introduccion

La propuesta surge como fruto de algunas conclusiones encontradas en la
investigacion como necesarias. Esta propuesta apunta a seguir profundizando en la
investigacion el conocimiento socio religioso, principalmente, sobre los sentidos vy
significados que tienen los diversos simbolos presentes en la ceremonia del gijatun y
que siguen sus propias trayectorias socioculturales en su relacién con los elementos
cosmoldégicos, seguin los diversos agentes socioculturales, religiosos y educativos
presente en los lof y rewe de Utligentu como parte del capital cultural del mapunche
kimin en estos espacios territoriales. Los aspectos que apoyan esta propuesta son las
necesidades de reconstruir el sistema educativo propio mapunche en los propios lof y
rewe y la apuesta por recuperar, re-dignificar el mapunche kimeltuwin y sus
conocimientos, la preocupacion de reeducar a los nifios, nifias y jovenes mapunche
bajo la propia concepcién de che, de vida y de mundo mapunche de manera holistica,

integradora y ciclica.

La finalidad de nuestra propuesta esta enfocada en el rescate de los significados y
sentidos que tienen los diversos simbolos presentes en la ceremonia del gijatun que
se reproducen, extienden y comunican a las generaciones que llegan, mediante el
inatuzugun e inazuamiin® para la regeneracion y perfeccion de un curriculum propio
mapunche en el marco de la reedificacién de un sistema educativo propio y trabajar en

término de una intraculturalidad.

Por tanto, la propuesta resalta la reproduccion, re-generacion, re-creacién vy
produccion de los simbolos sagrados cultural mapunche, es decir, sus conocimientos,
rescates, valoraciones, respetos, promociones y desarrollos del significado y sentido
de los simbolos sagrados, considerando a los agentes socio religiosos, educativos y

culturales (kimin che, kim che, azumuiwkilechi che, logko, fiizol logko, machi,

86 . . . . L. . . L. .

Inatuzugun, se refiere a realizar una investigacion exhaustiva, indagacion y busqueda de lo que ha
ocurrido en el pasado historico y reciente sobre los distintos fendmenos, hechos, acontecimientos
socioculturales y cosmolégicos para explicarse la situacién actual y su proyeccion en el futuro.

Inazuamiin, se refiere a tomar conciencia mediante reflexién y busqueda que ha llevado adelante la
persona para explicarse a si mismo y a los demas los distintos fendmenos socioculturales y naturales.
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zugulmachife, futakeche, gilamtuchefe, wewpife, entre otros) y los nifios (as)
existentes en los lof y rewe de Utligentu.

3. Planteamiento del Problema

Los resultados de la investigacion nos permitieron comprender, primero, que los
conocimientos socio religiosos que practican los mapunche en el lof y rewe que
pertenecen al territorio de Xuf Xuf, aln estan vigentes pese a las diversas influencias e
intervenciones que vienen del Estado, su sistema educativo tradicional y mediatizada
por la institucién escolar. Sin embargo, estos conocimientos socio religiosos ya no son
igual a afios anteriores, agudizandose sus pérdidas con mas fuerzas en las nuevas

generaciones de mapunche.

A pesar de la aplicacion de la modalidad de EIB en lugares de alta concentracion de
poblaciones indigenas en Chile, no ha sido posible la recuperacion de los
conocimientos indigenas y especialmente del mapunche kimiin para ser desarrollado y
transmitido a las nuevas generaciones de mapunche, sino que en su intento por
recuperar e incorporar el mapunche kimin a la escuela sélo a contribuido a
distorsionar, debilitar, transgredir y resignificar desde una mirada occidental,
rompiendo con la concepcion filoséfica, del mundo, de la vida, la significancia y
edificacion del conocimiento mapunche que no es sélo de los che. Esta situacion
ocurre porque no se tiene el debido cuidado y reflexion sobre qué conocimientos,
simbolos, practicas socioculturales y religiosas culturales mapunche se deben o no ser

incorporados a la escuela y cdmo debe de ser su tratamiento.

Se ha incorporado el mapunche kimin a la escuela siendo alli moldeado de acuerdo a
los propios parametros metodol6gicos occidentales para tratar de buscar la mejor
forma de adecuarlo a la realidad local donde éste se encuentra inserto, pero adaptado
y adecuado a la estructura propia del sistema educativo nacional y de la institucién
escolar, facilitando asi la participacion de la sociedad mapunche con mira hacia la
integracién nacional, camino hacia la modernidad y superacion de la pobreza, y no
haciendo del mapunche kimiin en parte sustantiva de la practica social, religiosa,

filosofica y cultural de las nuevas generaciones de mapunche.

Muchas veces no pensamos ni reflexionamos sobre la incorporaciéon y tratamiento de
conocimientos, simbolos, practicas socioculturales y religiosas mapunche, sino que
s6lo se imponen y aceptan las incorporaciones de estos elementos culturales bajo el
nombre de la modalidad de EIB dentro de una estructura no apta ni apropiada para
incorporarse y desarrollarse estos aspectos y elementos culturales mapunche.

Consecuencia de ello hoy se ven distorsionados, transgredidos y resignificados
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muchos de los elementos culturales mapunche, causando en algunos nifios y jovenes
mapunche del territorio de Xuf Xuf conductas y fendémenos anormales como
enfermedades psicosociales y la aparicion de machi hombre en territorio donde nunca
ha existido. Estos efectos traen como consecuencia un desequilibrio y malestar en las

familias, lof, rewe y ayjarewe de Xuf Xuf.

Es asi que el estudio se centrd en buscar en la discusion con los diferentes agentes
socioculturales, religiosos y educativos (incluidos a los nifios/as) de los lof que
pertenecen al rewe de Utligentu, los significados y sentidos de los diversos simbolos
presentes, especialmente en el evento socio religioso del gijatun y que siguen sus
propias trayectorias socioculturales en su relacién con los elementos cosmoldgicos y

que no pueden ser incorporados a la escuela.

4. Objetivo General

Sistematizar los significados de los diversos simbolos presentes en el evento socio
religioso del gijatun que siguen sus propias trayectorias socioculturales en su relacién
con los elementos cosmoldgicos, segun los diversos agentes socioculturales,

religiosos y educativos miembros de los lof que son parte del rewe de Utiigentu.

4.1. Objetivos especificos

1.- Identificar los diversos simbolos presentes en el evento del gijatun que se realiza
en el rewe de Utiigentu.

2.- Describir el sentido y significado de los diversos simbolos presentes en la actividad
ceremonial del gijatun que tiene para las familias miembros de los lof pertenecientes al
rewe de Utligentu.

3.- Analizar los significados que tienen los diversos simbolos presentes en el gijatun
que siguen sus propios cursos socioculturales y cosmolégicos que pueden o0 no ser

considerados e inscritos en la escuela.

5. Justificacion

El trabajo contribuira a sistematizar los significados de los diversos simbolos presentes
en el evento socio religioso del gijatun que siguen sus propias trayectorias
socioculturales en su relacion con los elementos cosmoldgicos y que pueden 0 no ser
incorporados a la escuela, sirviendo de marco referencial a tener en cuenta para poder
regenerar, revitalizar, perfilar y/o fortalecer el curriculum propio mapunche a que

aspiran las comunidades mapunche del territorio.
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La investigacion aportar4d con elementos que den luces para tener el cuidado
necesario en la incorporacién y tratamiento de los diversos simbolos presentes en el
evento socio religioso del gijatun que siguen sus propias trayectorias socioculturales
en su relacion con los elementos cosmoldgicos y no caer en la distorsion, transgresion

y resignificacion de muchos de los simbolos sagrados y culturales mapunche.

Al mismo tiempo, para que el mapuche kimin siga anclado en las estructuras del
mapuche az mapu (caracteristica de ser y permanecer las dimenciones espaciales) y
mapuche az mogen (caracteristica de ser, permanecer y actuar de la vida mapunche),
desarrollarla, cimentdndola constantemente a través de sus practicas socio religiosas
en los lof y rewe, no transgredir las formas de ser, de relacionarse de cada familia, el
conocimiento, el orden césmico sagrado que se conmemora en la ceremonia y que
permiten a los che la construccién de esquemas culturales, sistemas de significados
en las cuales forman, ordenan, sustentan y dirigen sus vidas, siendo este integradora,
ciclica y holistica. Es decir, no permitir que la escuela en tanto simbolo de ensefianza
occidental que denota violencia simbdlica en los lof, se apropie de los simbolos

sagrados mapunche, sus significados y sus conocimientos para su contextualizacion.

Con esto se pretende poner de relieve la profundidad del conflicto que causa al ser
inscritos e incorporados los simbolos sagrados mapunche en la escuela y avivar la
preocupacion, el interés y el debate sobre qué elementos culturales pueden o no ser

incorporados al ambito escolar.

6. Factibilidad

La propuesta es factible, en primer lugar, porque es una necesidad urgente que
plantean los miembros de las comunidades mapunche, sus organizaciones
sociopoliticas de retomar, de trabajar y llevar adelante la reflexion sobre los elementos
culturales que son incorporados a la escuela sin los consentimientos de las
autoridades tradicionales mapunche y, de trabajar para retomar la ensefianza del
mapunche kimin con sentido de reformacion a las nuevas generaciones, tomando el
tratamiento de los kuyfike zugu, como antiguos conocimientos, cosas y fenbmenos
socioculturales y naturales, mediante el tukulpan zugu consistente en traer al presente
y recordar los sucedidos en el pasado, que se da a través del inatuzugun e inazuamuin
para iniciar el mapunche kimeltuwin en la reedificacibn de un sistema educativo
propio, orientado a un proceso de control cultural permanente de parte de los
integrantes de la sociedad mapunche, tanto en la socializacién, adquisicién de

conocimientos, desarrollo de valores y aptitudes.
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AuUn se encuentra vigente la estructura sociopolitica y religiosa del territorio de Xuf Xuf,
como los lof, rewe y ayjarewe, cada unos con sus respectivas autoridades
tradicionales como los werken, logko y fiizol logko. Ademas, aun se practican las
actividades socioculturales como los eluwin (entierro), mafiin (casamiento), katan
pilun o katawin (ceremonia de rompimiento de orejas a las nifias), palin (deporte),
kejuwiin (colaboracion reciprocas), y las actividades socio religiosas como los gijatun,
kamarikun, jejipun/gejipun, geykurewen/geyfirewen, machitun y ulutun, como espacios
de aprendizajes, donde el mapuzugun sigue siendo el principal fuente y sustento del
ser y deber ser mapunche, principalmente en los mas adultos e instrumento no sélo
para el ejercicio de las practicas comunicativas cotidianas, sino, para la ejecucion de
las practicas socioculturales y religiosas mapunche, para dar cuenta de su historia, de

su concepcidn de mundo, su filosofia y su identidad como mapunche.

7. Recursos financieros

Se buscara instancias que puedan financiar la investigacién sobre los significados y
sentidos de los diversos simbolos presentes en la ceremonia del gijatun que siguen
sus propias trayectorias socioculturales en su relacion con los elementos cosmologicos
y que no pueden ser incorporados e inscritos al A&mbito escolar y de propiciar la
regeneracion de una educacién propia desde las bases comunitarias, entre ellas
algunas instancias Vascas, Catalanes y aliados institucionales como la CONADI que
hoy busca trabajar la educacion desde las propias comunidades indigenas y entre

ellas, la mapunche.

8. Recursos humanos

El interés y la necesidad urgente que plantean los miembros de las comunidades
mapunche, sus organizaciones sociopoliticas (como los logko, las o los machi, los
wewpife, giilamtuchefe, kim che®’, entre otros) de retomar, de trabajar y de llevar
adelante reflexiones sobre los elementos culturales que son incorporados al ambito
escolar sin los consentimientos de las autoridades tradicionales mapunche y, de
trabajar para retomar la ensefianza del mapunche kimin enmarcada en el mapunche

kimeltuwiin, nos permiten contar con los agentes politicos, educativos, religiosos,

87Logko con conocimientos politicos y socio religiosos.

Machi con conocimientos sobre la medicina mapunche y socio religioso.

Wewpife, persona que posee como caracteristica fundamental la habilidad, dominio para hablar y de la
palabra, con un cumulo de conocimientos mapunche, sobre la historia del lof, rewe, ayjarewe, sobre redes
y relaciones familiares, concepcion filoséfica de la vida y del universo, conocimientos sobre las relaciones
gue se tiene con los diferentes newen (fuerzas de la naturaleza), conocimientos politicos, religiosos, entre
otros.

Gulamtuchefe, persona con amplio conocimiento sobre principios, valores y practicas socio religiosas,
para aconsejar.

Kim che, persona con muchos conocimientos y coherente en su ser y deber mapunche.
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medicinales y sociales mapunche existentes en los distintos lof perteneciente al rewe
de Utligentu. Ademas, contar con profesionales mapunche existentes en los lof que
puedan cumplir roles diversos como sistematizadores de informaciones vy
conocimientos mapunche sobre los significados y sentidos de los diversos simbolos
rituales religiosos, como mediadores entre los diferentes actores y como facilitadores

en el proceso de revitalizacion y fortalecimiento de una educacion propia mapunche.

9. Acciones que se realizaran para lograr los planteamientos de la propuesta

Para efectivizar la propuesta se deberé realizar algunas acciones preliminares que nos
permitiran crear el ambiente y compromisos con las instancias financiadoras como de
los logko pertenecientes a los distintos lof y sus miembros, para socializar los
resultados de la investigacion y seguir trabajando en la profundizacion de los
conocimientos socio religiosos, especialmente en los significados y sentidos de los
simbolos rituales religiosos presentes en el gijatun que no pueden ni deben ser

incorporados al &mbito escolar, con mira a la regeneracién del mapunche kimeltuwin.

Actividades Participantes Fechas
probables

Contacto con las instancias | Investigador Septiembre vy
financiadoras y envio de la propuesta de | Instancias financiadoras | octubre del
trabajar en la sistematizacion de los 2006
significados y sentidos de los simbolos
rituales religiosos presentes en el gijatun
qgue no pueden ni deben ser
incorporados al &mbito escolar.
Visita formal mapunche al fizol logko del | Investigador Noviembre
rewe de Utiigentu Nizol logko 2006
Visita formal a los logko de las | Nizol logko Diciembre
comunidades Pedro Carril del lof | Investigador 2006
Piwjetufiim, Chicahual Cordova del lof | Logko
Jewpeko y la comunidad Ignacio Coche.
Planificar la fecha y el lugar de un | Nizol logko Diciembre
xawiin® para socializar los resultados | logko de los distintos lof | 2006
de la investigacion. Investigador
Dar a conocer los resultados de la | Todos los miembros de | Enero 2007
investigacion. los lof pertenecientes al

rewe de  Utligentu,

mediante un xawuin.
Revisar las informaciones que se | Investigador Enero 2007
encuentran en la tesis incorporando las
sugerencias y reflexiones de los
miembros de los lof.
Validacién de los datos que se exponen | Investigador y todos los | Enero 2007
en la tesis y plantear la propuesta de | miembros de los lof

8% awin; significa juntarse, reunirse, encontrarse por algin motivo particular y circunstancial que amerite
auto convocarse en algun lugar especifico. Si bien algunos de los xawiin son prefijados por miembros de
uno o varios Lof, en general son de caracter circunstancial pues no tienen una regularidad en el tiempo.
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profundizacion rewe

principalmente sobre

del trabajo
los sentidos y

pertenecientes al
de Utlgentu.

el gijatun.

significados de los simbolos presente en

Actividades para lograr los objetivos especificos planteados.

Actividades

Xawdn con todos
los agentes
socioculturales y
miembros de los
lof
pertenecientes al
rewe de
Utiigentu.

Sub actividades

Coordinar con todos los miembros
de los lof con que grupo de
agentes se trabajara primero.
Acordar con los grupos de
agentes ¢donde? y ¢cuando? se
trabajara y quiénes apoyaran en
la redaccion de los talleres.

Responsables

Nizol logko
Logko de cada
lof

Investigador
Organizacién
territorial.

Posible

.. .. 89
guxamkawdin
con agentes
religiosos.

Identificar y reflexionar sobre los
sentidos y significados de los
diferentes simbolos presentes en
la ceremonia del gijatun desde el
ambito religioso.

Analizar sobre los significados y
sentidos que tienen los diferentes
simbolos religiosos presentes en
el gijatun y, que hoy se estan
haciendo usos indebidos en las
comunidades y ambito escolar,
¢qué se deberia hacer?, ¢como
se deberia hacer?, para qué?,
¢con quienes y donde?.

Registrar las informaciones vy
elementos entregados en el taller.
Redactar las informaciones
entregadas.

Nizol logko,
investigador,
equipo

redactor.

Febrero
2007

Posible
guxamkawdin

con agentes
politicos.

Identificar y reflexionar desde los
conocimientos politicos-
administrativos  los  simbolos
presentes, sus sentidos vy
significados en la ceremonia del
gijatun.

Analizar los significados vy
sentidos que tienen los diferentes
simbolos religiosos presentes en
el gijatun y, que hoy se estan
haciendo usos indebidos en las
comunidades y ambito escolar,
¢,qué se deberia hacer?, ¢como
se deberia hacer?, para qué?,

guienes y donde?.

Nizol logko
Investigador
Equipo redactor
Representante
de la
Organizacion
territorial

Febrero
2007

89(3[Jxamkawijn, es un tipo de didlogo que significa conversarse, intercambiar ideas, discutir, reflexionar
en conjunto, acordar, ordenar, orientar, consensuar para llevar adelante una determinada accion.
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Registrar las informaciones vy
elementos entregados en el taller.
Redactar las informaciones
entregadas.

Posible
guxamkawdin

con agentes
medicinales.

Reflexionar e identificar desde los
conocimientos medicinales los
simbolos presentes, sus sentidos
y significados en la ceremonia del
gijatun.

Analizar los significados vy
sentidos que tienen los diferentes
simbolos religiosos presentes en
el gijatun y, que hoy se estan
haciendo usos indebidos en las
comunidades y ambito escolar,
¢qué se deberia hacer?, ¢como
se deberia hacer?, para qué?,
¢con quienes y donde?.

Registrar las informaciones vy
elementos entregados en el taller.
Redactar las informaciones
entregadas.

Nizol Logko
Investigador
Logko

Equipo redactor

Febrero
2007

Posible
guxamkawin

con agentes
sociales.

Reflexionar sobre los
conocimientos de los diferentes
simbolos sagrados que utilizaban
y utilizan los diferentes grupos
familiares en la ceremonia del
gijatun y las relaciones que
existen entre cada unos de ellos.
Analizar los significados vy
sentidos de los diferentes
simbolos que utilizan las familias
en la ceremonia del gijatun.
Registrar las informaciones vy
elementos entregados en el taller.
Redactar las informaciones
entregadas.

Logko de los
distintos lof

Equipo redactor

Febrero
2007

Posible
guxamkawdin
con jovenes.

Reflexionar sobre los
conocimientos existentes en los
diferentes simbolos que se utilizan
en el gijatun, sus sentidos y
significados y ¢como se estan
tratando en la actualidad?.
Reflexionar sobre la incorporacién
de los simbolos sagrados en la
escuela, sus efectos
socioculturales, flosoficos vy
religiosos y las realidades de cada
unos de ellos en los propios lof.
Analizar los conocimientos sobre
los simbolos sagrados presentes
en el gijatun y que son necesarios
de regenerar, recrear y reproducir
en las nuevas generaciones.
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Nizol Logko
Logko
Equipo redactor

Marzo 2007




Registrar las informaciones vy
elementos entregados en el taller.
Redactar las informaciones
entregadas.

Posible taller con
nifnos y ninas.

Sensibilizar sobre la situacion
mapunche en la actualidad sobre
las practicas ceremoniales, sus
conocimientos y los simbolos que
en las ceremonias se utilizan.
Pedir que cada uno (a) de los (as)
asistentes emitan su opinion
sobre lo que piensan vy, sobre la
incorporacién de algunos de los
simbolos en la escuela.

Proponer un trabajo de formacién
cultural en las propias
comunidades.
Redactar las
opiniones.

sugerencias y

Nizol Logko
Equipo redactor
Investigador

Marzo 2007

Posible
guxamkawin

con agentes
educativos.

Reflexionar e identificar desde los
conocimientos socioeducativos los
diferentes simbolos presentes,
sus sentidos y significados en la
ceremonia del gijatun.

Analizar los significados vy
sentidos que tienen los diferentes
simbolos religiosos presentes en
el gijatun, y que hoy se estan
haciendo usos indebidos en las
comunidades y ambito escolar,
¢qué se deberia hacer?, ¢como
se deberia hacer?, para qué?,
¢con quienes y donde?.

Analizar el mapunche kimeltun y
kimeltuwiin que en el presente y
futuro se pueden regenerar,
recrear y reproducir en las nuevas
generaciones, cOmo, a quienes y
de que edades?.

Registrar las informaciones vy
elementos entregados en el taller.
Redactar las informaciones
entregadas.

Nizol Logko
logko

Equipo redactor
Investigador

Marzo 2007

Revisar las
informaciones

que fueron
entregados  en
los distintos

talleres.

Reunién los
redactores.
Presentacion de redaccion hecha
por cada grupo redactor.
Reflexionar sobre la importancia

de las informaciones registradas.

con equipos

Nizol logko
Logko de los lof
Investigador
Grupo
sistematizador

Marzo 2007

Sistematizar los
diversos

conocimientos

Cada grupo presentara todas las
informaciones registradas.
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Grupo
sistematizador
Investigador vy

Abril y mayo
del 2007




Profesionales
mapunche
existente en los
lof como

entregados
diferentes
grupos
talleres.

por

de

colaboradores.
Investigador
Nizol logko

Presentacion de los resultados de
los diferentes talleres y
encuentros realizados a todos los
miembros pertenecientes al rewe
de Uttigentu.

Recoger las dltimas sugerencias
hechas por todos los
participantes.

Planificar el tiempo y el espacio
de ensefianza — aprendizaje y los
responsables en cada unos de los
distintos aspectos del quehacer
mapunche para iniciar el
mapunche kimeltuwin.

Validacion de las
informaciones
registradas y
sistematizada.

y | Junio 2007

Sistematizacion
final e inicio del
proceso del
mapunche
kimeltuwin.

Grupo Junio 2007
sistematizador
Investigador vy
Profesionales
mapunche
existente en los

lof.

Resultados esperados

Objetivos Indicadores de evaluacion

Contar con la participacion de los agentes
socioculturales y miembros de los lof
perteneciente al rewe de Utlgentu.

Conciencia de la significancia del trabajo
sobre los significados y sentidos de los
simbolos socio religiosos presentes en el
gijatun y sus debidos tratamientos.
Participacién activa en el transcurso del
proceso de xawln, guxamkawin vy
kiizawiin (llevar adelante la accién de
trabajar segun lo acordado).

Contar con registros de todos los

gixamkawtn, xawin y kizawdn.

Registros, redacciones, las estrategias,
sus metodologias, los fundamentos de
los conocimientos sobre los significados y
sentidos de los simbolos presentes en el
gijatun que no deben ni pueden ser
utilizados e inscritos en el ambito escolar.

la sistematizacion final e

Contar con
iniciar el
kimeltuwin.

proceso del mapunche

Documento escrito que contenga todos
los elementos expuestos por los agentes
educativos.

Contar con planificacion de tiempo y
espacio de ensefianza — aprendizaje.
Agentes socioculturales responsables en
cada unos de los distintos aspectos del
guehacer mapunche para iniciar el
mapunche kimeluwin.
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ANEXO



Guia de entrevista al Nizol Logko José Quidel Lincoleo

Fecha: 03/11/2004

Lugar de la entrevista: Familia Quidel Pichinao
Rewe: Utiligentu

Lof: Utuigentu

Futal mapu: Territorio de Xuf Xuf

Entidad Territorial: Wenteche

Chalin (saludo)

Entrevistador: Pefii, wiine ta chaliwayu, mari mari piwayu ka.

Nentu zugun (motivo de la visita)

Entr. Miyawfun tifa pefii nienmu zugu, fey fireneafen cham kifieke ramtun zugu mew
fel. Feyta azkiley fii chumgechi kuyfiyem felekefel ta zugu mapunche mogen
mew. Fey fAi ka antll pu pichikeche fii kimaafel feytachi kimiin zugu kishu ta fii lof
mew fel; fey mew kintuyawfun kimin ta fii wirintukuafiel ta tifey pefi.

1.- Eymi ta mi kimin mew ¢chumgechi xawuwkefuy pu mapuche kuyfi yem pefi?.
¢, Chem rakizuam nieymi feychi zugu mew pefi?

2.- ¢ Chem Uy niekefuygiin cham feytachi puke xawin?

3.- ¢Chem zugu chi wilkefuygin ti pu logko ka pu futakeche kuyfiyem feytachi flixake
xawun mew?

4.- Fewla kay pefii, feytachi zugu kuyfi fii chumlekefel, ¢chumletuy kay eymi ta mi pin
mew?

5.- Peifii, feytachi fixake kimin kay ¢chew wilgekefuy kuyfi yem cham?. Pu logko
mulekefuy, pu futakeche ¢ chew wilkefuygiun cham feytachi fiixake kimdn?.

6.- ¢ Chem kimin fewla peni petu ta wilniegekey o wilniegiy?

7.- RUf ¢chem zugu chi kalewetuy fewla?

8.- Peiii, fey chem zugu mew chi eymi ta logkogeaymi pigekiy ta che, chem mew chi
feypigekiy ta che?.

9.- ¢ Feymu chay eymi ta logkogeymi peiii?

10.- ¢ Femgechi cham elgeymi eymi ta mi logkogeal, fiizol logkogeal tiifachi rewe mew,
lof mew?.

11.- Kuyfiyem kay pefii, ¢ felekefuy cham feytachi zugu?

12.- Peii, ¢chem zugu chi wixampiramgetuafuy fewla, feyatchi pu kuyfike zugu ka
kuyfike xawiin, eymi ta mi glinezuammiin mew?

13.- Eymi ta mi pin mew peii, feytachi zugu ¢chumlerpuay cham ka chumlerpuay
cham mapuche fiii chumgechi kuyfiyem xawtwkefel ka anti?.

14.- RUf eymi penii ¢, chumgechi eluwimiy ta mi logkogeal?.

15.- Eymi ta mi logkogenmu pefii ¢chem zugu zoy piwkentukunieymi?

16.- ¢ Chumgechi eymi wilkeymi feytachi kimin pefii, ka chem zugu mew?

17.- Fewla kay penii, ¢chem rakizuam nieymi feytachi wigka xawiluwin mew ?; fewla
nietuy ta presidente, kifie directiva ti pu mapuche lof mew, comunidad pituygin
kishuegtn, fey ¢ chem rakizuam nieymi feychi zugu mew kay?.

18.- Welu ka femgechi yem kuyfi akulu pu wigka, ka femgechi pu logko ta
guxamkakefuygin pu wigka egin ka, ¢ fewla felewetulay cham?

Aflin zugu chaeltu zugu mew (término de la entrevista, cerrando con un
agradecimiento)

Feley pefii chaltu may, fente puwiy ta fii ramtun zugu ta ti. Fenxenlefuy ta zugu, welu
miley ta anti ta yu wifio glixamkaletual.
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Guia de entrevista a la kimin che, sefiora Marta Huencho de Carril

Fecha: 07 de mayo del 2005

Edad: 67 afios

Lugar de entrevista: Casa de la kimin che
Comunidad: Pedro Carril

Lof: Piwjetitim

Sin escolaridad

Chalin (saludo)

Entrevistador: Wine ta chaliwayifi jemay papay. Mari mari piwayiii ka.

Nentu zugun (motivo de la visita)

Entr. Miyawfun tifa papay nienmu zugu ka, fey pichiken firenemuafun cham kifieke
ramtun zugu mew fel. Feytachi ramtun zugu azkiley fii chumgechi kuyfiyem
felekefel ta zugu mapunche mogen mew. Fey fi ka anti pu pichikeche i
kimaafel feytachi kimiin zugu kishu ta fii lof mew fel; fey mew kintuyawfun kiman
ta Ai wirintukuafiel ta ti papay.

Gijatun

1.- Fey kuyfike zugu mew papay ¢ chem am ta gijatun pigekey?

2.- Welu ¢chumgelu gijatun pigekiy feytichi nentun zugu?

3.- ¢.chumgechi zewmagekey feytachi gijatun zugu?.

4.- Welu ti gijatun nenetugekiy re rewe mew muiten cham?

5.- ¢ Chumgechi kay kimgekiy feytachi gijatun kimiin?

6.- ¢Chumgechi feytachi kimiin zugu kimgekiy ka pu pichikeche chumgechi kimkiy
feytachi gijatun kimun kay?

7.- Ka ¢,chem zugu chi konkiy feytachi gijatun zugu mew?

8.- ¢ Chumgechi feytachi kimtn kimimiy eymi kay papay?

9.- Fewla kay eymi ta mi pin mew ¢,chumgechiley cham feytachi gijatun zugu?.

10.- Felenolu feytachi gijatun zugu fewla fey ¢,chum amuley cham xipantu, mapu, kom
eymi ta mi pin mew?

11.- ¢ Chem pileygin ti pu che, zoy pu futakeche feytachi zugu mew cham?

12.- ¢ Chem zugu chi, fewla ta pu wechekeche mew ta kalewetuy?

13.- ¢Chumgechi kimgekey cham fii kalewetun feytachi zugu fii chumgechi kuyfiyen
felekefel?

Kamarikun

14.- ;Chem am ta kamarikun pigekey kay papay?

15.- ¢ Kaliy am ta kamarikun egu gijatun?

16.- ¢ Feyta kawin no ka?

17.- Kifleke pu filitakeche fey kamarikun fey ta wixampuranlu kexan che, fey
kosechaygun pu flutakeche kuyfi yem fey nentukeygiin kamarikun pikeygin, gijatun
ta kaliy kamarikun ka kaliy pikeygun fey ¢ feli cham papay?.

18.- ¢ Chumgechi zewmagekiy feytachi kamarikun cham?

19.- ¢ Chumgelu zewmagekiy feytachi kamarikun kay?

20.- ¢ Chew zewmagekiy kam nentugekiy feytachi kamarikun cham?

21.- ¢ Ifily cham konkiy feytachi kamarikun zugu mew kay?

22.- ¢kuyfiyem feytachi zugu felekefuy cham?

23.- ¢ Chem zugu cham konkey feytachi kamarikun zugu mew?

24.- ¢ Feytachi kamarikun kimin chumgechi eymi kimfiimiy kay papay?

25.- Welu konimin feytachi zugu mew kay, peymun ¢ chumgechi am?

26.- Feytachi zugu kay fewla ¢ chumletuy cham?

27.- Welu tapule kifieke petu miliy pikeygun, feychi xawin nentukelu pu pirkunche fey
ta kamarikun ta ti pikeygin, ¢ feley cham papay?

28.- ¢ Chumgelu chi feytachi zugu fiamtuy ta fewla?
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29.- ¢ Chumlewerpuay chay feytachi zugu mapuche mu?

Jejipun

30.- ¢Jejipun kay papay fey kaliy cham?

31.- ,Chem am ta jejipun?

32.- ¢ Chew am ta jejipukiy ta che?

33.- Kifieke pu futakeche jejipukiy ta che ruka mu, puliwentu wixalu ta che fey ta
jejipukiy wilgiy ruka mew pikeygun. ¢ Feley cham papay?

34.- ¢ Chem am ta niekey ta che fii gejipuam?

35.- Feytachi jejipun kay ¢ chumgelu miley?

36.- Welu feytachi jejipun zugu mew ¢ ifiy konkey am?

37.- ¢, Chem zugu konkiy feytachi jejipun zugu mu?

38.- Feytachi jejipun zugu mew ¢ chem yekiy ta che i jejipuam?

39.- ¢ Feytachi zugu fewla kay chumlewetuy?

40.- ¢ Milewey cham ta jejipun ta fewla?

41.- ¢ Chumgelu chi fewla felewetuy zugu?

42 .- Feytachi zugu kalewetunmu fey ¢ chumlewetuy cham che, mapu, mogen, kom?

43.- Pu futake che, pu machi, feytachi zugu gtinezuamnengiin cham?

44.- ¢ Chumgelu cham, ifiiy niey culpa feytachi zugu mew?

45.- ¢ Chumgechi willgekefuy feytachi gejipun kimiin zugu chi papay ?

46.- Feytachi kuyfike kiimeke zugu yem ¢ chumlewerputuay cham ka anti?

Afin zugu chaeltu zugu mew (término de la entrevista, cerrando con un
agradecimiento)

Feley papay, fenxen chaltu ka, fente puwiy ta i ramtun zugu ta ti. Fenxenlefuy ta zugu,
welu muley ta anti ta il wifio glixamkaletuael ka. Pewmagen kiimeleaymi papay.
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Guia de entrevista a la familia Quidel Cabral

Fecha: 12 de mayo del 2005

Lugar de entrevista: Casa de la familia
Azimuwkilechi che: Maria Cabral
Futache: Segundo Quidel

Lof: Utiigentu

Comunidad: Mateo Anton

Chalin (saludo)

Entrevistador: Wine ta chaliwayifi ta ti, mari mari piwayif ka.

Nentu zugun (motivo de la visita)

Entr. Miyawfun ta tufa, nienmu zugu ka; fey pichiken firenemuafun cham kifieke
ramtun zugu fi miyawlel fel. Feytachi ramtun zugu azkiley fii chumgechi kuyfiyem
felekefel ta zugu mapunche mogen mew. Fey fii ka anti pu pichikeche fi kimaafel
feytachi kimin zugu kishu ta fi lof mew fel; fey mew kintuyawfun kimin ta i
wirintukuafiel ta tifey; fey chi zugu mew ta xekayawfun ta ti.

Gijatun

1.- ¢, Chem am ta gijatun pigekiy?

2.- ¢ Chumgelu ta gijatukiy ta che?

3.- ¢ Mileam kexan miten cham?

4.- ¢ Chumgechi gijatukiy che kay?

5.- ¢ Kom newen am ta xapumgiy?

6.- Ka ¢,chem zugu chi konkiy feytachi gijatun zugu mew?

7.- ¢Chew am ta gijatukey ta che?

8.- ¢ Ifily mew ta gijatupukey ta che?

9.- Ka ¢ ifliy mew ta gijatukiy ta che?

10.- Welu ¢, chumgelu gijatun mew lytugekiy ta mapu, gijatuwe, Uytugekiy ta newen pu
wigkul?.

11.- IAiy eglin ta konkey feytachi zugu mew?

12.- ¢ Chem zugu mew ta kimkey feytachi zugu ta che?

13.- ¢ Chumgechi kimnerpuy pu pichikeche kay?

14.- Feytachi zugu ¢ ifiy ta willkey, ifily ta kimeltukiy feytachi zugu?

15.- ¢ Chaw muten cham ?. Ka ¢ ifiiy kimeltukiy?

16.- ¢,Chem zugu chi ka koniy feytachi gijatun zugu mew?

17.- ¢, Chumgechilekefuy feytachi zugu kuyfiyem mew kay?

18.- ¢ Chew zewmagekiy kam nentugekiy feytachi fliixake gijatun kuyfiyem kay?

19.- Ka ¢ chewplle o chew ta milekiy ta fii gijatuam ta che?

20.- Fey welu kuyfi yem ¢ chem zugu ta konkiy feytachi fliixake gijatun mew?

21.- Eymu kay ¢ chumgechi kimimu feytachi zugu?

22.- Feytachi zugu kay ¢ chumlewerputuy ta fewla cham?

23.- ¢ Chumgelu cham felerputuy fewla feytachi zugu?

24.- Mapu mew kay ¢,chem zugu chi kalewerputuy fii felerputun ta mapunche i zugu
ta fewla?

25.- ¢ Chem pileygtin chi ti pu che feytachi zugu mew kay?

26.- Kifieke mew ta mawuinkelay rume rupakey ta xipantu, weza amulekiy ta mapu,
weza amulekiy ta kiyen, xipantu, kom fey, weza amulelu kay ta rakizuam, ¢,chem
piley che kay ta feytachi zugu mu?

27.- Kuyfi yem pu futakeche niekefuygin fiitake gijatun, plata pilafuygin,
xapumuykeygin, nentukefuygiin fiixake gijatun, fewla rume costay reke,
¢.chumgelu kay cham?

28.- ¢Chumgechi kimgekey ka pegekey cham kom feytachi zugu fii chumgechi
kalerputun zugu mapuche mew?
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Kamarikun

29.- Fewla kay, ¢chem am ta kamarikun pigekey?

30.- ¢, Chumgechi zewmagekiy feytachi kamarikun kay?

31.- Chumgelu zewmagekiy feytachi kamarikun kay?

32.- Feytachi kamarikun zugu kay, kuyfi yem ¢ chumgechi zewmagekiy cham?

33.- Rewe mew cham nentugekiy feytachi kamarikun kay kuyfi yem kam kaifiptle?

34.- ¢, Chem zugu chi konkiy feytachi kamarikun zugu mew kuyfi yem?

35.- Feytachi kamarikun kimin kay ¢ chumgechi kimimu eymu?

36.- ¢ Chumgechilerputuy kay feytachi zugu?

37.- ¢Chem zugu chi kalerputuy mapu mew, xipantu mew, che mew, fii kalerputun
feytachi kamarikun zugu?

38.- Fey ¢chumgechi kimkey ta che fii kalerputun ti zugu, fii weza nentunen egin fi
kamarikun pu gengelu mew?

39.- Ka ¢,.chem mew ta elugekiy zugu ta che?

40.- Fewla pu wekeche mew ¢,chumgechi kalewerputuy cham feytachi zugu?

Gejipun

41.- ;Chem am ta gejipun?

42.- ¢ Chumgechi jejipukuy ta che kay?

43.- ¢ Chumgelu kay ta jejipukiy kay ta che?

44.- ; Chew jejjipukiy ta che?

45.- ¢ Ifly eglin ta konkey feytachi gejipun zugu mew?

46.- Ka ¢.chem zugu miuliy cham feytachi zugu mew?

47 .- Kuyfi yem kay ¢ chumgechilekiy cham feytachi gejipun zugu?

48.- Ka ¢.chew jejipukiy ta che kuyfi yem?

49.- ¢ Chem konkiy cham feytachi gejipun zugu mew?

50.- ¢, Chumgechi kimimu feytachi gejipun kimiin kay?

51.- Feytachi zugu fewla kay ¢ chumlewerputuy cham?

52.- ¢ Chumgelu femiy cham?

53.- ¢Chem pileygiin kay ti pu che, pu futakeche, pu machi, pu newen feytachi zugu
mew?
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Guia de entrevista a la azimuwkilechi che, sefiora Maria Cabral

Fecha: 22 de octubre de 2005

Lugar de la entrevista: Casa de la aziimuwkdlechi che
Edad: 56 afios

Lof: Utugentu

Comunidad: Mateo Anton

Escolaridad: 4° afio basico

Chalin (saludo)

Entrevistador: Wine ta chaliwayu ka fiuke, mari mari piwayu ka.

Nentu zugun (motivo de la visita)

Entr. Ka wifio akun ta ti nienmu zugu fiuke. Zewma kimneymuin ta zugu ta ti; feychi
zugu mew petu niekafun kifleke ramtun zugu ta tufey, fey fAi chumgechi petu
wilniegen ta fewla mapunche gijaymawin kimin pu pichikeche mew ka
wechekeche mew fel. Fey chi zugu mew ta xekayawfun ta ti.

Gijatun

1.- ¢Chem zugu chi muliy gijatun zugu mew fii petu wilniegen fewla pu pichike che
mew?

2.- ¢ Kompdule feliy zugu cham?

3.- Ka ¢.chem kimiin chi gijatun mew petu wilniegiy?

4.- Ruka mew kay ¢chem pigekiy cham pu pichikeche?, ¢chem kimin cham petu
wilniegekiy?

5.- Pu fiutakeche petu wilniey zugu cham, pu wecheke che mew ka pu pichikeche
mew?

6.- ¢ Chumgelu gewelay?

7.- Welu pu wechekeche nielu familia ¢ petu mapuzugulmekey cham ta fii pu yaj?

8.- ¢ Chumlerpuay cham feytachi zugu ka antd, rif fiamkulerpule kimim, Aamkilerpule
gulam ka mapuzugun?.

9.- ¢ Chem gijatun kimiin zugu cham zew fiamiy ta lof mew?.

10.- ¢ Kim gijatuygin cham pu wechekeche fewla?

11.- ¢ Tunten xipantu nielu chi pu pichikeche zew gilamgiy gijatun kimiin zugu mew?.

12.- ¢, Chem kimin wine ta wilgiy pu pichikeche mew?

13.- ¢ Tunten xipantu zew nielu pu pichikeche chi, zew kimwey pigekiy?

Gejipun

14.- Gejipun zugu mew kay, ¢ chumgechi kimeltugekey pu pichikeche fii jejipuleal?

15.- ¢ Chumgechiley cham feytachi kimin zugu?

16.- Namkiilerpule feytachi kimiin ¢chumlerpuay cham mapunche mogen?

17.- Welu ¢chem kimin petu muliy fewla ruka mew cham?

18.- Feytichi kim mapuzugunolu o ajkitunolu mapuche gilam, fey chem zugu ka
mapuche kimiin petu miliy feytichi pu wekeche mew cham?.

Kamarikun

19.- Pirkunche rewe mew mduliy fey ti chi kamarikun, welu fey pule kim mapuzuguwelay

pu wekeche, ¢ chumlerpuay cham kamarikun zugu ka anti?

20.- Fey ¢chumgechi ginezuamleygin pu mapuche, pu flutakeche cham fewla fi
rukawmeken pu wechekeche chew i milemum gijatuwe?. Fey chew muileay mapu
ta fi gijatuam ta che, feychi zugu ¢chumgechi ginezuamniefigin cham pu
futakeche?

21.- Fey ¢ chumkunugerpuay cham mapuche mogen, mapuche kimiin mileyele?

22.- Welu fewla petu muleyey kimiin mapuche gijatun zugu mew ka, fey ¢chem kimin
cham petu miley ka yamniey pu wekeche?
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Guia de entrevista al wewpife Segundo Aninao Parra

Fecha: 14 de mayo del 2005
Lugar de entrevista: Casa del wewpife
Edad: 70 afios
Escolaridad: 6 afio basico
Lof: Pirkunche
Comunidad Pirkunche, sector Jamuko
N° de familia de la comunidad: 40 aproximadamente
Limite de la Comunidad:
Al Norte: Comunidad Juan Antinao
Al Sur: Comunidad Juan Llanquitur y Estero Pizijwif
Al Este: Comunidad Juan Curilen
Al Oeste: Rio Cautin

Directiva
Presidente  : Esteban Parra (55 afios) — 4 hijos — 2 hijos y 2 hijas (mayores de edad)
Secretario : Segundo Aninao Parra (2 hijos — una hija y un hijo).

Tesorero (a) : Yenny Parra (23 afos, hija de presidente)

1 Etapa

Chalin (saludo)

Entrevistador: Wine ta chaliwayu ka pefii, mari mari piwayu ka.

Nentu zugun (motivo de la visita)

Entr. Miyawfun tifa pefi nienmu zugu, fey fireneafen kimin mew pefii, miyawilfun
kiieke ramtun zugu fii chumgechi kuyfiyem felekefel ta zugu mapunche mogen
mew. Fey fii ka antl pu pichikeche iii kimaafel feytachi kimun zugu kishu ta fii lof
mew fel; fey mew kintuyawfun kimin ta i wirintukuafiel ta tiifey pefii; fey chi zugu
mew ta xekayawfun ta ti.

Gijatun

1.- Eymi ta mi giinezuam mew pefii ¢chem am ta gijatun pigekey?

2.- Feytachi gijatun ¢ chumgechi zewmagekiy kay?

3.- ¢, Chew ta gijatukiy ta che?

4.- ¢ Iy eglin konkiy tifachi gijatun mew?

5.- Kake lof kay ka konkiy cham, ¢ chunten lof konkiy feytachi gijatuwe mew?

6.- Fey ¢ chimgechi kimgekiy feytachi kimtin kay?

7.- Feytachi kimin pu pichikeche mew ¢chumgechi kimkeygin kay?

8.- ¢ Chem zugu chi amulekiy feytachi gilamtun zugu mew?

9.- Feytachi gulam kay ¢.chew elugekiy, gulamtukiy pu futakeche?

10.- Ka ¢.chew chi gulamtugekefuy che ka chem konkey kam amulekiy feytachi gijatun
kimin zugu mew?

11.- Feytachi kimin eymi pefi ¢, chumgechi kimfimiy?

12.- Feytachi zugu fewla kay ¢ chumlewerputuy cham?

13.- ¢ Chumlewerputuy cham ta mapu, che, mogen, xipantu ta fewla fii kalewerputun ta
gijatun zugu?

14.- Welu, fii kalewerputun ta gijatun zugu, ¢chumlewerpuy ta mogen cham?.

15.- Kuyfi ili chumgechi gijatukefel yem pu futakeche, fewla pu wechekeche ¢ felerpuy
cham?

16.- ¢ Chem pileygiin cham pu fiitakeche, pu machi, pu kimche feytachi zugu mew chi,
fi kalewerputun ti gijatun zugu ?

Kamarikun
17.- Fey pefii ¢chem am ta kamarikun kay?
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18.- Feytachi kamarikun kay, ¢ chew zewmagekiy chi?

19.- Feytachi kamarikun mew kay ifiy eguin ta konkey?

20.- Feytachi kamarikun zugu mew, ¢chem am ta konkey?, ¢chem yegekiy ta rewe
mew ta che fii kamarikunpual?

21.- Feytachi kamarikun kimin zugu kay pefii ¢chew am kimfimiy?, ¢ chew kimgekiy?

22.- Feytachi zugu fewla fey ¢ chumlewetuy kay?

23.- ¢ Chumgelu cham felewetuy chi fewla?

24.- ¢ Chumgelu kimgekiy kay fii weza xipan, tutenonmu ta kamarikun mew ta che?

25.- ¢ Chem zugu chi kalewetuy pu wechekeche mew fewla?

Gejipun kimtn

26.- ¢ Chem am ta jejipun pefii?

27.- ¢ Chew am ta gejipukiy ta che?

28.- ¢ Chumgelu kay ta gejipukiy ta che?

29.- ¢ Ifily egln konkiy ttfachi gejipun mew?

30.- ¢,Chem mew kay gejipukiy ta che?

31.- Kuyfiyem ¢ chumgechilekefuy feytachi gejipun zugu cham?

32.- Feytachi gejipun zugu ¢ chumgechi kimfimiy kay?

33.- ¢, Chumlewetuy cham fewla feytachi zugu kay?

34.- Pu futakeche ¢chem pileygin cham kay feytachi zugu mew, i kalewerputun
feytachi mapuche kimin?

35.- Fey ¢,chem zugu cham zoy kalewerputuy fewla?

Afin zugu chaeltu zugu mew (término de la entrevista, cerrando con un
agradecimiento)

Feley pefii, fenxen chaltu ka, fente puwiy ta fii ramtun zugu ta ti. Fenxenlefuy ta zugu ta
ti, welu ka antli ka kipayan ta yu wifilo gixamkaletuael ka. Pewmagen kiimeleaymi
pefii.

2 Etapa

Guia de entrevista al wewpife Segundo Aninao Parra

Fecha: 20 de mayo del 2005

Lugar de entrevista: Casa del wewpife
Lof: Pirkunche

Comunidad Pirkunche, sector Jamuko

Chalin (saludo)

Entrevistador: Wine ta chaliwayu ka pefii, mari mari piwayu ka.

Nentu zugun (motivo de la visita)

Entr. Ka wifio miyawfun ta ti pefii, petu nienmu zugu. Zewma kimneymi ta zugu ta ti,
fey petu niekafun kifieke ramtun zugu fii chumgechi ta mi kimiin zugu wilkel pu
che mew. Fey chi zugu mew ta xekayawfun ta ti pefi.

1.- Peiii ¢, chumgechi feytachi kimin eymi ta gulkefimi?

2.- Fey ¢ chumgelu wiilkefimi feytachi kimin kay?

3.- ¢ Chem pileygln pu futakeche feytachi zugu mew?

4.- Fey pefii feytachi zugu mew kay ¢,chumlewerputuy cham mapu ka fij zugu mileyelu
mapu mew?

5.- ¢ Chem zugu chi petu zoy kalewerputuy fewla mapuche mew?

6.- Feytachi zugu mew mu pefii ka, ¢, chem zugu elukefimi pu wecheke mapuche?

7.- Feytachi zugu pefi ¢ chew wilkefimi?

8.- ¢, Chem hora, kam tunten amulechi anti mew wiuilkefimiy feytachi gtilamtun?

9.- Pefii ¢, chumgelu wilkeymi feytachi kimin?
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Guia de entrevista al wewpife Segundo Aninao

Fecha: 15 de octubre de 2005

Lugar de entrevista: Casa del wewpife

Comunidad Pirkunche

Lof: Pirkunche

Chalin (saludo)

Entrevistador: Wine ta chaliwayu ka pefii, mari mari piwayu ka.

Nentu zugun (motivo de la visita)

Entr. Ka miyawfun tlfa ta ti pefii nienmu zugu, fey petu niekafun kifieke ramtun zugu fi

chumgechi ta fewla petu ta fii wiilniegen kimtn ruka mew, lof mew ka rewe mew.
Fey ta fii ka antl pu pichikeche fii wifio kimeltugetuafel feytachi kimin zugu kishu
ta fi lof mew fel; fey mew kintuyawfun kimin ta fi wirintukuafiel ta tifey pefii; fey
chi zugu mew ta xekayawfun.

Gijatun

1.- ¢Chem zugu gijatun kimiin mew petu wilniegiy pu pichikeche mu fii lof mew ka fi
ruka mew cham?.

2.- Mapuche zugu gijatun kimin mew ¢Chem kimin chi petu wiilniegiy pu pichikeche
ta fewla?.

3.- Fewla kay pefii pu wekeche nielu yaj, fotum, fiawe ¢petu wilnieygin cham feychi
kimin zugu?

4.- Felerpule feytachi zugu pefii, ¢ gijatun zugu chumlerpuay cham?

5.- Fey peiii gijatun zugu mew ¢,chem kimiin cham ta elugiy pu pichike che?

6.- Fey, lof mew ka ruka mew kay ¢.chem pigekiy cham pu pichike che?.

7.- ¢ Chem pigekiy pu pichekeche fii miyawaj gijatun zugu mew?

8.- ¢ Tunten xipantu nielu pu pichikeche chi zewma jowkeygun feytachi kimin?

9.- Welu pu pichikeche zew kim zugulu egiin ka xekalu zew, ka fey mew ¢ wilgiy cham
feytachi kimin?

10.- Feytachi pu pichikeche miyawlu egiin ta gijatun mew, fey ¢ elugekey kimiin cham?.

11.- ¢ Pichilu miten ya kimnewyi gijatun zugu cham?

12.- ¢ Chumgechi kimiguin feyta egin kay?

13.- ¢ Chumgechi wilgekiy feytachi kimiin pu pichikeche mew cham?

14.- Fewla kay pefii ¢ petu wilniegiy cham pu pichikeche mew famgechi kimin?

15.- ¢ Tunten xipantu cham zew nielu ta che, zew elugewelay ta gilam?

Kamarikun zugu.

16.- Kamarikun zugu mew kay peiii, ¢chumliy ta zugu fewla?, ¢chem kimin petu
mulekafuy kay?

17.- Tufachi gijatuwe mew kamarikunkeygiin che, fey pu wechekeche ¢ petu eluniegiy
feytachi kimiin cham?.

18.- Pu pichikeche ¢ chem kimiin cham nieygiin kamarikun zugu mew?

19.- Feytachi zugu felerpule feytachi kamarikuwe mew, fey ¢chumlerpuay cham pu
pichikeche ka antii cham?. Xemle egiin ¢chumgechi cham wixamneaygun feytachi
kamarikun zugu cham?

Jejipun zugu.

20.- Peiii, jejipun zugu mew kay ¢.chem kimiin cham ta muley feychi zugu mew?

21.- Welu feytachi jejipun zugu ¢,chew zewmagekiy kam nentugekiy cham?.

22.- Welu feychi kimin fewla ¢wilniegiy cham pu pichikeche mew?

23.- Che mew pefii, ¢chumgechi Uytugekiy che zew koiiilgelu ka fii chumgechi

xemkileken ka fii amulen fii flichageal?, ¢ chumliy cham ta kimiin che zugu mew?

Afin zugu chaeltu zugu mew (término de la entrevista, cerrando con un
agradecimiento)

Feley peiii, fenxen chaltu jemay ka, fente puwiy ta fii ramtun zugu ta ti. Fenxenlefuy ta
zugu, welu miley ta anti ta yu wifio gixamkaletuael ka. Pewmagen kimeleaymi ka
pefi.
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Reduccion — Comunidad Pedro Carril, perteneciente al Lof Piwjetifitm

MINISTERIO DE AGRICULTURA INDAP

DIVISION RUBEN MONSALVE SCH
COMUNIDAD

PEDRO CARRIL RENATO EULUFI C.
TITULO QUE LA AMPARA

T.M. N° 1648 ILDEFONSO TORRES N.
UBICACION HERNAN JARA C.
REGION : NOVENA PROVINCIA: CAUTIN REMBERTO CONTRERAS

COMUNA: PADRE LAS CASAS  LUGAR : PIUJEUNUM
HECTOR BARRIGA L.

SUPERFICIES DIVIDIDA 73,53 ha. ESCALA TOPOGRAFO
SEGUN T.M. 73,00 | CAMINOS 0,40 * 1:5.000
ha. EXCLUIDA /

S. REMENSURA 73,93 ¢

PORDIVIDIR 7353« | TOTAL 7393has. | FECHAMENSURA | INSPECTOR
SEPTIEMBRE 1986
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A D J U D 1 C A C 0 N
HIJ.N® ADJ UD I C A T A RIOS SUP
1 INIR CARRIL TRANGOL 1,4 8 hd,
2 MARIA INES CARRIL COLIHUAN 1,385 -
3 MARIANO C ARLOS CARRIL COLIHUAN 1,93
3 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 C ARRIL TRANGOL 1,6 8 °*
10 MIGUEL CARRIL TRANGOL £L,96
11 JUANITA URSULA MARIHUAN TRANOL I 2,00
12 ARTEMIO CHICAHUAL ALONZA 2,40 -~
13 DOMINGO CHICAHUAL QUIDEL 2,18
14 | ANTONIO CHICAHUAL ALONZA 7,10 .
15 LORENZO CHICAHUAL CAYUNAO 1,53 .
16 LORENZO CHICAHUAL CAYUNAO 0,58
17 DOMINGO CHICAHUAL ALONZA 1,30 -
18 ARTEMIO CHICAHUAL C AYUNAO 2,40 =
| 19 | ALBERTO CHICAHUAL CAYUNADQ 2,39 .
20 | MIGUEL MARIHUAN QUIDEL 1,15 =«
i 21 | FRANCISCO QUINTREMAN TORI 1,32
22 SONIA TORI SEGURA 1,30 .
L 23 ROSITA MARIHUAN TRANOL 0,90 .
2 } JOSE MARIHUAN QUIDEL 3,38
25 | BERTA MARIHUAN QUIDEL ! 0,38
26 ROS A MARIHUAN QUIDEL F 036 -
27 INES QUIDEL MARIHUAN 1,6 4
28 MIGUEL MARIHU AN QUIDEL 2,89 .
29 IGN ACIA , QUIDEL LLANQUINAO 294 .
30 ORFELINA M ARIHUAN TRANGOL =~ . 0,90 -
31 . CABRAL MARIHUAN TRANOL . 568
32 | ROBERTO CHICAHUAL QUIDEL L L,00 ¢
33 ' MARIA 1SABEL AR KIL , HUENCHO 0,81 »
3% . ANGELINA DEL CARMEN CARRIL HUENCHO 0,81
| 35 | MIRIAM ANGELICA CARRIL HUENCHO | 0.82 =~
' 36 F ERMIN HECTOR C ARRI L HUENCHO 0,82 °
TOTAL 73.53 Has

Mapa fotocopiado y escaneado por la Organizacion Territorial Ayjarewe de Xuf Xuf. Gentileza de sus

dirigentes.
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Reduccién — Comunidad Mateo Antén, perteneciente al Lof Utiigentu

REGION : NOVENA PROVINCIA: CAUTIN

MINISTERIO DE AGRICULTURA INDAP
DIVISION \/© B
COMUNIDAD
MATEO ANTON
TITULO QUE LA AMPARA
T.M. N° 1590
UBICACION SERGIO GOMEZ V.

LUIS HENRIQUEZ M
JUAN CAMPOS

COMUNA: PADRE LAS CASAS LUGAR CITINENTO MARIO ZAPATA P.
SUPERFICIES DIVIDIDA 169,87 ha. ESCALA TOPOGRAFO
SEGUNT.M.  187,00ha. | CAMINOS 2,67 " 1:5.000
S.REMENSURA 172,54“ | EXCLUIDA /

PORDIVIDIR 169,87 “ .
© 09.8 TOTAL 172,54 has. FECHA MENSURA INSPECTOR
MARZO 1982
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A D 3 .U 3] 1 C A € 1 © N E
SNeHIL. AoBoJ W Do AT A I o s SUP.
i ANT ILAF DUIBDEL LLANQUINAD 2,971 HA
2 AUGRELLG QUIDEL CUYANAD 1,79
3 SESUNDD SUIDEL LLANGUINAG 7,12
4 IGNACID GUIDEL CUYANAD 2,84
5 LEFIO DUIDEL LLANGUINAQ 4,61
-8 BOMINGO ANTON & COCHE 3,18
7 LUES ARTURO ANTON COCHE £,15
8 IGMACID ANTON CORDO VA 3,82
9 FLORENTIN A ANT OGN CORDOVA 1,30
10 CHGNACID ANTON - CORDOVA 2, 38
11 ROSALIA ANT ON CORDG YA 3,00
12 JUAN LORDOVA RAIMAN 3,45
13 FRANCISCO  TRANSITO £ORDOY A 555
14 EUSEBLC TRANSITO ALLEUFUL CORDEOY A 303
15 SANTOQS ANTONIO SLLAUPE LEANGUITRUF s 2,58
£ JU AN ANTONI O w i LLAUPE LLANGUITRUF © 2,97
17 MAR A ' "LLEUFUL MARINAO 170
18 PEDRO CARRIL LLEUvyL’ 3,95
19 DOMING G MELINAG NAAUEL 1,85%
20 JU AN TANTONIO LLAUPE 1,8%
21 BASILID QUIDEL © TORRES 3,85
22 SEGUNDO DUIDEL LLANOUITRUF 2,52
23 FERMI N CELANGUITUR GUIDEL : 1,82
2y TORIBIO ARMANDO SUIDEL LLANQUITRUF 388
25 YAUPI : BUIDEL CHICAHU AL 1,80
1% ALBERTO CROOV A QUIDEL 1,12
27 LLAYPE NTON - CURUHUIL 1,40
28 ANTOMNIO UENCHUMILLA LINCONAD L15
23 FRANCLSCO  JAVIER LAUPE LLANBUITRUF &, 72
1o LORENZO UENCHLMILLA  TRANGOL 1,02
31 LLAUPI CANT O N CURUMLIL 1,37
32 CSEGUNDO ANTONID NTON S SANDOVAL 130
33 RICARDD JOSE UENCHUMILLA  TRANGODL 1,16
“3ETOL . JUAN T LARLOS HUENCHUMEILEA  TRANGGL 3,07
35 - SEGUNDO . CHUENCHUMILLA - TRANGOL 5,50
36 TLUIS A o HUENCHUMILL A TRANGUL 1,190
37 TMARIA CHUENCHUMILLA . YRANGOL . 1,65
g ALBERTS THUENMCHUMILLA  TRANGOL . 1,15
39 "ROSA . VENCHUMILL A TRANGOL '
Lo JuAaNa VENCHUMELL A  TRANGOL
41 CARMEN. . FRANCISCA ALIRBO CHUINCA
[ &2 LUISA - ANIC CORDUYVA"
Loay LARMEN : : : ANIG CORDOVA
Q4 CARMEN FRANCISCA ALINDD HUINCA
&5 HOSA ARRILLAN OUinDEL
46 MARI A ORREA CLLEUFUL. 12
LT PASCUALA ARRA © . SANHUEZA 5,55,
‘L8 ; B&REGOR| G och g VILCHE 0,75
LY IGNACIHA - TCAN TG THEUQUE AN 2,35
50 PEDRO " J AN CANID "HUENCHO L85
St AN A CTANLO HUENCHO 1. 87
5% ROSA . DEL CARMEN CCANIO M UBENCHG 1,86
53 PEORO CJuAN TIELLAG ROMERG . £ 00,
54 JOSE MANUEL ‘ELLAD ROME RO 3 50
‘55 LUIS SANTIAGO QU DEL CURRE A 2,38
56 JUAN. ANTON D BUIDEL CORREA 2,58
57 VICTOR - EDUARDO OUIDEL CORREA 2,60
58 CIGNACLA TORI BURGOS: 2,66
59 JUANA - - LEAUPE - 1.00
T 0 AL 85 87 HA

dirigentes.
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Mapa fotocopiado y escaneado por la Orgz;hizacic')n Territorial Ayjarewe de Xuf Xuf. Gentileza de sus



Fotos de algunos de los agentes socioreligiosos que fueron participe de la
investigacion.

Foto de la kimin che, sefiora Marta Huencho de Carril, tomada el 07 de myo del 2005.

Foto de la azimuwkdilechi che, sefiora Maria Cabral urdiendo una manta y el futache don
Segundo Quidel. Tomada el 22 de octubre del 2005.

203



P

— 2 = ™,
e, .—...._..__;_. it (ﬂ
- L] b

smuduig
aja Aoy
auaanry |
Aoy
apmEfiny
oy
yaumy
e
SjayMuEInn
yrarundng
s,
oynxny
muEE|n
e

PI-11-6-L-5-T-1
Jnx - jax

LN
FI-0T-L-1

f Sy SN FI-1I-68-5C
SATVNOIDIOVHL STLNTDY _/,.r...-..__. i

"

oySnEy

(LU EIENTETR

- i

i
nr
B
UL ™

Fi
-£I-11-63
nuini()

| ¥
] g

'
]

_ PI-TI-01-89

umyEma e

-

4‘\\3.3.@

2] unpeaeyny

e eee—

PI-II-01-6-85F
oyadmar

PIEITI68S |
ON[HBIN

FL-6-8L
oaaay

J

FI-8-t
nuamayjay

Mapa fotocopiado y escaneado por el investigador. Gentileza de la Organizacion Territorial Ayjarewe de

Xuf Xuf.
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