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PROLOGO

Las piedras tienen espiritu dice nuestra gente por

eso no hay que olvidarse de Conversar con ellas

Hay piedras positivas que las Machi / los Machi

ponen —para que dancen— en sus Kultrun

Y hay piedras negativas que brillan como vidrios

y s6lo dan sombras de luz

(“Piedras”. Elicura Chihuailaf, Suefios de Luna Azul, 2008)

Los distintos articulos que conforman el libro Mapun kimiin: Relaciones ma-
punche entre persona, tiempo y espacio, nos transportan a una discusién de
las ciencias, particularmente humanas, respecto a los universalismos y la
particularidad, es decir, si hay reglas o principios, fenémenos o experiencias
generales que sean, si no idénticos, parecidos entre las sociedades que con-
forman el mundo y que puedan interpretarse a través de una teorfa comun, o
bien, reconocer que cada realidad es exclusiva y requiere de una descripcién
densa y situada para empezar a ser entendida en sus propios marcos légicos.!

La linea argumentativa de quienes escriben, y cuyas especialidades estdn
en la Lingiifstica y otras disciplinas, cierran filas tras la segunda posicién;
sendas citas de autores y enfoques (epistemologia de la lengua, justicia cog-
nitiva) revelan los cambios de paradigmas por los que transitan estas disci-
plinas. Por su parte, los coautores mapuche centrados en explicar la con-
sistencia del kimiin y del mapunzugun recurren al bagaje que los kimche
de distintos territorios conservan y transmiten en su propio idioma. Como
vemos, dos formas de validacién coexisten en el texto, cada una echando
mano de la otra para explicarse.

Los impactos del dilema universalismo/relativismo redundan en otras
esferas de las relaciones humanas, como las de tipo juridico-politicas. Para
muestra un botén: si con las mejores intenciones se concibi6 la educacién

1 Autores como Peter Winch (Comprender una sociedad primitiva. Barcelona: Paidés, 1994) y Clifford Geertz
(Conocimiento Local. Ensayos sobre la interpretacién de las culturas. Buenos Aires: Paid6s, 1994) son recurrentes
para una argumentacién de este tipo en Etnohistoria.
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como un derecho humano (de segunda generacién o “DESC”) que debia
extenderse por el mundo, no se comprendia que ésta se brindara fuera de
los pardmetros de la conocida escuela. Es decir, en nombre de la extensién
de un derecho (“Educacién para todos”) se acabé con formas particulares
de socializacién y reproduccién cultural no escolarizadas. Es el caso ma-
puche, pues como vemos en este mismo texto (Llanquinao y Catriquir;
Caniullan y Mellico; Huencho, Quidel, Calfuqueo, entre otros), su kimiin
o conocimiento descansa en un lenguaje complejo que creé un sistema
original contrastante con la escuela que conocemos (como con toda la ins-
titucionalidad estado-nacional). Sin embargo, desde la aplicacién de la Ley
de Instruccién Primaria Obligatoria (1927) y hasta el presente, no se con-
cibe que otro sistema opere con autonomfa al que rige de manera oficial.
Lo mismo pasa con la salud, lo mismo con la gobernabilidad... qué decir
de la economia o la justicia.

El abordaje de este tipo de dilema (¢percibimos, experienciamos, concebi-
mos igual o diferenciadamente?) no solo tiene como fondo los foros y hemi-
ciclos que recrean la politica y el derecho internacional, los congresos acadé-
micos y las convenciones cientificas, sino también y de manera fundamental
la visién de las propias sociedades que, mancilladas por el colonialismo y
el poscolonialismo, tienen mucho que decir al respecto. Esto al interior de
pueblos que han creado sus propias academias, las que luego han validado
sus propias verdades que han servido para afianzar sus pujantes reptiblicas
(algunas devenidas en republiquetas). Al respecto, nunca estd de més sefia-
lar que cualquier reconstruccién nacional que requiera echar mano de un
conocimiento que lo justifique puede tender a la tentacién de establecer la
verdad y, si en ésta se debe filtrar, seleccionar y estandarizar, es probable que
se termine traicionando la autodeterminacion epistemoldgica interna de los
pueblos, tras un modelo funcional y univoco capaz de sacrificar las diferen-
cias intestinas. Ojald eso no nos pase nunca.

Los mapuche no provenimos de experiencias de liberacién nacional como
las que sacudieron a la humanidad durante la Guerra Fria y que relativizaron
lo absoluto hasta desbordarlo luego de la caida del Muro de Berlin; m4s bien
seguimos —en el contexto americano— en pugnas bésicas concentradas en
la mantencién y desarrollo de nuestras propias bases epistemolégicas mads
que en una verdadera transformacién de la realidad desde nuestra ontologia
hecha proyecto politico. Vocacién no nos falta.?

2 Parauna panorimica de la diversidad de situaciones y estrategias desde lo indigena contemporaneo, ver: Smith,
Richard. Un tapiz tejido a partir de las vicisitudes de la historia, el lugar y la vida cotidiana. Avizorando los desafios
para los pueblos indigenas de América Latina en el Nuevo Milenio. 2010. Lima: Ford Fundation/Oxfam.
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La comprensién del idioma como un articulador de mundo o constructor
de realidad es una pieza argumentativa subyacente en la mayor parte del
entramado del texto, lo que tensiona la creencia en una realidad indepen-
diente del lenguaje, siquiera preexistente (Teillier, Llanquinao y Salamanca).
El cuestionamiento a la construccién de nociones univocas respecto de los
procesos cognitivos y comunicacionales se demuestra por las diferencias en-
tre los grupos humanos, especialmente cuando se contrastan las realidades
propias de Europa —epicentro del racionalismo— con la de pueblos fuera de
su 6rbita histérica y cultural. Esta cuestién, que puede devenir tan solo en
un acto de establecer tipologias, correlaciones y datos empiricos en cuanto
alo caleidoscépica que es la realidad construida desde los lenguajes que ha-
blan los pueblos, fortalece aquellas posiciones que explican la necesidad de
una autodeterminacion cognitiva. Es decir, constatar que el mapunzugun es
una lengua con su propia légica —como se suele decir, aglutinante y polisinté-
tico, y con sus propio orden y categorfas—, no solo es un dato més (Lizarralde
y Becerra; Becerra), sino parte de la explicacién de la insistencia de quienes
hablan de oponerse a otro lenguaje (y al pack que trae consigo: instituciona-
lidad, creencia, moral costumbre, etc.), que requiere fragmentar la realidad
no tinicamente para ensefiarla sino para intervenirla. En otras palabras, el
lenguaje del poder no cuenta con una mirada holistica; al contrario, segmen-
ta los elementos al mismo tiempo que declara su interdependencia en un
af4n solo nominativo, pues no hace nada al respecto de tan interesante dato.
Lo vemos a diario en nuestra realidad mediante la cosificacién de los rios,
los bordes marinos, los bosques, las montafias, conceptualizdndolos como
recursos y manejandolos como activos.

La autodeterminacién cognitiva mencionada en otros espacios como sobe-
ranfa epistemolégica —en el caso de la Comunidad de Historia Mapuche—
apela al reconocimiento, prictica y legitimacién de los mundos de conoci-
mientos, que son mundos sociales que los practican, conservan y reproducen,
aveces de forma oculta por circunstancias histéricas o siendo ignoradas des-
de la cultura oficial por el racismo abierto o solapado con que conviven los
grupos socioculturales.? Asf como es importante que desde el sistema oficial
se abran las compuertas a la promocién de saberes, de sociabilidades, es

3 Verladeclaracién piiblica Kom che i kimael ante la creacién del Centro Interdisciplinario de Estudios Inter-
culturales e Indigenas financiado por el Fondo de Investigacién Avanzada en Areas Prioritarias (Fondap) de
Conicyt en Chile.



fundamental que se desarrollen con igualdad de ventajas (o “cancha pareja”)
y de manera contextual y/o pertinente, pues un principio del kimeltuwiin
aprende viendo/experimentando no se obtiene tan solo leyendo entre cuatro
paredes (Carilaf y Berrios). En este libro coautores mapuche explican los
funcionamientos y los espacios en que se desenvuelve la salud mapuche,
cuya discontinuidad, segtin ellos, no es porque no se la utilice —al contrario,
son demandados cada vez mds—, sino por la desaparicién de los habitat que
contienen los diversos lawen que permiten su sustentabilidad. El espacio
mapuche con todas sus significaciones no es visto ni leido en su drama por
quienes gozan de la hegemonia lingiiistico-cultural.

Esto dltimo no es menor, pues, siguiendo una de las preocupaciones de
los autores, los espacios que concibe el mapuche kimiin no solo tienen ac-
cidentes geogréficos y fenémenos que permiten una clasificacién diferente
y demostrable en el chezugun (Bravo y otros), sino mundos que lo pueblan,
que se comunican y son fuentes de conocimiento (Teillier, Llanquinao y
Salamanca). ¢:Cémo puedo aprender lo que es y significa un folontu, sus
propiedades medicinales, si no existen para las generaciones j6venes las po-
sibilidades de experienciarlos mds que en el mercado formal o informal de
yerbas medicinales e infusiones? La desaparicion del habitat de los antiguos,
lo es también de los nombres, de los contenidos y sentidos que portan los
elementos que lo pueblan e interactiian entre sfy con la comunidad, se vuel-
ve un golpe mortal a la cultura de nuestros pueblos.

En el mapuche kimiin he escuchado de los mayores en distintos territo-
rios del Gulumapu, que la comunicacién, las palabras, el zugu nacen de los
elementos del contexto, no hay una construccién del lenguaje circunscrita
tan solo a lo humano. Mapun kimiin (Catriquir y Llanquinao) es la concep-
tualizacién de la experiencia y aprendizaje que se obtiene de espacios y fe-
némenos particulares (perimo, waw, wigkul) comprensibles desde la cultura
mapuche, pero que no son vistos o son minorizados en relacién a la episte-
mologfa dominante o permitida.

El ir y venir de este libro en su estructura argumental desde lo estricta-
mente cognitivo hasta lo propiamente natural como fuente de comunica-
ci6én y conocimiento (Catriquir y Llanquinao; Vidal, Calfuqueo y Ancan),
nos permite hacernos de una visién m4s inclusiva que segregada de lo que
son el che, el tiempo y el espacio en el mapuche kimiin en relacién con las
condicionantes histéricas que las influyen y envuelven (Foote).

Siguiendo el didlogo a que invitan los contenidos del presente libro me ca-
ben algunas reflexiones, una de ellas relacionada a la proyeccién del kimiin,
pues si desaparecemos no solo fisicamente (a manera de un genocidio), sino
culturalmente (a manera de un etnocidio), esa realidad espiritual, no tangi-
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ble —fuente de conocimiento— que articulamos en el lenguaje y se plasma
en el espacio, ;también se acaba?... He sabido de lugares donde se han re-
tomado las practicas ceremoniales de los antiguos por medio del suefio. Allf
los kuifikeche yem aparecen, hablan y guian a sus descendientes sobre lo que
hay que hacer, c6mo y con quién, es decir, desde un estado de “coma cultu-
ral” se ha vuelto a la vida.

También llama la atencién el que el mundo mapuche hecho desde un
lenguaje multilateral (kake zugun) estarfa circunscrito al alcance espacial
de la lengua, cuyos hitos podriamos reconstruir por medio de la toponimia
(ty mapu). Este wall mapu o universo, al contrario de lo que se concibe
como absoluto e infinito, quizds funciona como un sistema interconectado
—a manera de mosaico— cerrado en el sentido de que el puente con la reali-
dad que representan los otros seres con los cuales convivimos (kake mogen)
es entregado por esa via de comunicacion (el mapunzugun), interconectan-
do sus lenguajes e interacciones. La figura del machi media y explora esas
intersubjetividades. Quizds en otro contexto espacial sus capacidades para
interactuar no tengan la misma efectividad, al menos sus newen estdn en los
espacios y linajes de los que provienen (Caniullan y Mellico). La religién
mapuche, de acuerdo 2 Ramén Curivil, es de tipo nacional, es decir, para los
mapuche no aspira a una verdad absoluta. Esto deja un vasto espacio para
que otros (che, kake mogen, kake zugun) lo llenen con su propia existencia.*

I11

Lo espacial, sea en su construccién via el lenguaje, es también una de las
preocupaciones de los coautores del presente libro, no solo porque existen
en la historia y el presente estas distinciones, los fiitralmapu de la cordillera,
el valle o la costa, por citar algunos (Bravo y otros), sino porque son espacios
parlantes en tiempos particulares (Soto y otros), es decir, que se comunican
e influyen mediante sefias, signos.” Encontrandonos en un gillatun pewen-
che en pleno contexto de resistencia a la segunda central hidroeléctrica que
alli se pretendia construir (Ralko), el fallecido logko Antolin Curriao miran-
do hacia la montafia nos coment6 que se vendria heloso el invierno, y al

4 La textura de este tejido ests en la América profunda (Abyayala), més que en la Latinoamérica anglo-luso-
hispana, como se nos quiere hacer ver.

$  Ver: Asociacién Markan Kura de Ikalma; Fundacién Instituto Indigena. 2004. Conocimiento Pewenche.
Tradiciones y practicas sobre cuidado y Proteccién del Medio Ambiente. Pewenche Tain Kimvn. Inarrumen
Incan Tain Wallontu Mapu.
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preguntarle por qué lo decia, nos indicé lo colorados que se habian puesto
los fiire en ese tremendo mawidantu en frente de donde vivia. Era inicios de
marzo... y asi fue: el “terremoto blanco” del afio 1995 tap6 hasta con cuatro
metros de nieve sus campos, alcanzando sus efectos hasta los valles centra-
les y costeros. Uno nunca termina de aprender, esto jaméds me lo ensefiaron
en geograffa en la carrera que estudié.

Sea mediante voces en off, holografias o a través de sefias, los mapuche,
como otros pueblos de América, reciben indicaciones, avisos, interpelacio-
nes que tienen su determinado contexto de significacién, y que por la consi-
deracién que se les tiene son tomados como guias de accién.® No hablamos
solo del canto del chucao a nuestra diestra o siniestra, sino de mara, kawkaw,
toros negros o colorados, caballos blancos, o aparentemente inanimados pe-
fiascos que se transforman en interlocutores. Estos no han sufrido la antro-
pomorfizacién (mediante virgencitas, santos o diablos) que colonizé el imagi-
nario de sociedades que forzadamente sincretizaron sus creencias o hicieron
transcurrir éstas en soportes y c6digos que eran comprendidos tan solo por
quienes mantuvieron o conservaron las claves epistemoldgicas.’

Para quienes vivimos entre mundos y no buscamos las explicaciones de
esos fenémenos donde no las hay, este libro hace mucho sentido como tam-
bién da confianza, pues mediante él, como en la labor de otros, se estd im-
pulsando la validacién de los conocimientos y de las formas de conocer, asi
como las prdcticas que promueve, sacdndolos de cierta proscripcién en la
que han estado, especialmente en los espacios académicos. Asi, para quie-
nes hemos visto tizones surcar silentemente el espacio, aparecer de la nada
a los giirii ladrando o contemplado fogones opacos flotar jugetones, éstos no
son simples fenémenos inconexos de nosotros; al contrario, jalan nuestra
filiacién conflictudndonos epistémicamente. Todos ellos en nuestra cultura
tienen un concepto, una ubicacién, una direccién y, lo més significativo, una
explicacién que guia, normaliza o da sentido a nuestras vidas. Sabemos que
se prefiguran en nuestra oralidad e increiblemente se representan hasta en
la didspora, lejos de los lugares en que se ha querido circunscribir espacial-
mente la tradicién cultural.

La parte préctica de todo esto es que si se reconocen y se dota de estatus
a estas otras ontologias, como se hace en paises limitrofes a Chile al decla-

6  Alce Negro, un hombre santo entre los Dakota Oglala, supo de su condicién de tal por aviso de las aves. Su vida
se prefigura en un suefio, sus significados aparecen en el devenir. Determinados actos son hechos simbé6licos
con sentido para su existencia en pleno proceso histérico. Ver: Neihardt, John G. 2000. Alce Negro Habla.
Barcelona: José J. de Olarieta.

7 Ver: Gruzinski, Serge. 1991. La colonizacion de lo Imaginario. Sociedades indigenas y occidentalizacion en el
Meéxico espaniol. Siglos XVI-XVIII. México: FCE.
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rar los derechos de la Madre Tierra, entonces grandes megaproyectos —como
las mega y minicentrales hidroeléctricas, las celulosas o las forestales que
atentan contra las comunidades locales y sobre todas las formas de vida y
sus protectores espirituales (Punalka, Nenkuante, Taita Wentiao, Mankian,
etc.)— debieran ser considerados un problema a la salud, al buen viviry a la
vida en general, y no un factor de progreso o indicador de desarrollo, como
venimos escuchando desde el siglo XIX, que es cuando se acabé con nuestra
soberanfa epistemolégica y politico-territorial. Por dltimo, y volviendo al ini-
cio de esta reflexién, la tendencia mundial que hizo de la economfa lo fun-
damental, con la consecuente obtencién de lucro al costo de lo que fuera,
ha demostrado que no tiene significacién para poblaciones que provienen de
otras matrices lingiifstico-culturales. Estas, con el paso del tiempo y a medi-
da del colapso sistémico de las practicas fundadas en visiones universalistas,
vuelven a transformarse en las reservas que pueden darle atin sentido a la
coexistencia responsable de una humanidad, incluyendo en esta definicién
—de manera relacional y con sus respectivos derechos— las otras formas de
vida situadas en sus singulares espacio-tiempos y zugun.

Pablo Mariman Quemenado?®

8 Docente e historiador de la Comunidad de Historia Mapuche y el Centro de Estudios y Documentacién
Mapuche Liwen, en Gulumapu.





