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Introduccion



Presentacion

1883. Este es € afio crucial en la historia del pueblo mapuche. Més de
trescientos afios después del comienzo de la Guerra de Arauco, lalucha entre los
mapuches y los espafioles termina a favor de los Ultimos. Para los mapuches, la derrota
y la pérdida subsiguiente de su territorio significan un cambio radical, a saber su
transformacion de pueblo libre y auténomo en clase dominaday dependiente de la
sociedad chilena. De este cambio fundamental resultan muchos otros, tanto en el campo
econdmico como en el socia, entre ellos la segregacién de los mapuches en reducciones
y laformacion de una poblacion mapuche urbana.

L os cambios que han sufrido los mapuches alo largo de la historia, y las
relaciones conflictivas y desiguales con primero los espafioles y después los chilenos,
han influido en gran medida en & comportamiento mapuche. A consecuencia de un
proceso de concientizacion ha habido importantes modificaciones en la actitud de los
mapuches con respecto a la sociedad global y con respecto a su propia identidad.

Laidentidad mapuche constituye el foco de atencion en estatesis. Latesisesun
estudio de las expresiones de identidad en la literatura mapuche contemporanea, en la
poesia mapuche particularmente. En las Ultimas décadas, el poema escrito aparece como
importante medio expresivo en el mundo literario mapuche. Partiendo de la suposicion
de que la poesia reflga directa o indirectamente los sentimientos y las experiencias del
poeta, uno puede por medio del andlisis de la poesia formarse unaimagen de la
identidad del poeta en cuestion. ¢Qué tipo de identidad expresa el/la poeta, mapuche o
chilena?y ¢cudl es su actitud con respecto ala sociedad chilena?, ¢es ésta una de
integracion o de rechazo? Estas son |as preguntas principales de esta tesis.

Aungue en Latinoamérica se muestra cada vez més interés por las culturas
indigenas, la poesia mapuche es una materia alin poco investigada. En consecuencia,
casi no se encuentran publicaciones sobre este tema en Holanda. Con € fin de esta tesis,
he emprendido un vige de estudios a Chile, donde he podido visitar diversas
instituciones y organizaciones mapuches. También he tenido la oportunidad de hablar
personalmente con |os poetas Elicura Chihuailaf y Rayen Kvyeh. Todo esto ha
contribuido mucho a esta tesis.

La estructura de la tesis

Latesis consta de cinco capitulos. Los primeros dos capitulos constituyen €l
telon de fondo para lainvestigacion de la poesia mapuche en los capitulos 3y 4, y dan
mucha informacién sobre la historia, la culturay laliteratura mapuches. El capitulo 1
describe la historia y la situacion socioecondmica del pueblo mapuche, asi como
diversos aspectos de su cultura. En vistadel problema de latesis, presto atencion
especial al contacto interétnico chileno-mapuche y su influencia sobre laidentidad
mapuche. El capitulo 2, que trata sobre laliteratura mapuche, describe el desarrollo de
laliteratura mapuche de la oralidad a la escritura, y sirve alavez de introduccién ala
poesia mapuche. Se comentan €l lugar de la poesia mapuche dentro de la poesia chilena
y ladefinicién problemética de la poesia mapuche; también incluye un breviario de los
poetas mapuches contemporaneos. El capitulo 3, €l capitulo central de latesis, contiene
los andlisis de las obras poéticas de Jaqueline Caniguéan, Rayen Kvyeh y Elicura
Chihuailaf. El andlisis de cada uno de los tres poetas comprende, ademas de alguna
informacion biografica sobre el poeta, una descripcion del lenguaje, € estiloy la



tematica de su poesia. El capitulo 4 es una sintesisy profundizacion de los andlisis del
capitulo anterior, con utilizacion de la teoria desarrollada en los capitulos 1y 2. En este
capitulo trato sobre todo aquellos aspectos que pueden dar idea de laidentidad de los
poetas y de laimportancia de la cultura mapuche en sus obras. El quinto y dltimo
capitulo de latesis contiene un resumen de | os resultados mas importantes del estudio y
ademas las conclusiones finales con respecto a asunto principal de latesis, que esla
identidad en la poesia mapuche.

Reconocimientos
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Agradezco especialmente a Francisco Lasarte, Gilberto Trivifios, Elicura Chihuailaf,
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Capitulo 1

La sociedad y cultura mapuches
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Historia y situacién socioecondmica del pueblo mapuche

La Guerra de Arauco: tres siglos de resistencia

Gracias a su resistencia tenaz alos Incas (desde 1460), e pueblo mapuche ocupa
alallegada de los espafioles, |os nuevos invasores, todavia un vasto territorio. Este se
extiende entre las actuales ciudades de Talca (Region VII) y Vadivia (Region X), con
lamayor densidad de poblacion en las regiones intermedias (Regiones VIl y 1X). Al
norte de este territorio, en lo que hoy es e centro del pais, se encuentran los picunche, o
gente del Norte, grupos mapuches sometidos al incanato y en un proceso de cambio
cultural muy acelerado. Fuera del territorio mapuche propiamente tal también se ubican
los huilliche, o gente del Sur, gue son grupos mapuches de la zona entre Valdiviay
Llanquihue (Region X); se les relaciona con los habitantes de Chiloé (véase figura 1).

L a sociedad mapuche a mediados del siglo dieciséis se encuentra en un estado
de desarrollo preagrario: se ha comenzado a sembrar ciertos productos (papa, porotos),
y también a criar ganados, pero otras actividades econdmicas, a saber la recoleccion, la
pescay la caza, siguen teniendo gran importancia. La abundancia de recursos
recolectables en la naturaleza (p.g. € pifion, €l principal alimento mapuche) permite la
supervivencia de una gran poblacion, sin que sea hecesario desarrollar una agricultura
propiamente tal. Se estima para € territorio mapuche de entonces una poblacion cercana
al medio millon de habitantes.

Como la agriculturay la ganaderia se encuentran solo en una fase inicia, los
mapuches no han llegado a constituir pueblos 0 comunidades productoras, aunque
ciertas &reas densamente pobladas si poseen una poblacion sedentaria. El centro social y
econdmico de la sociedad mapuche de entonces esta en la familia. Se trata de familias
amplias, extensasy muy complegas, en las que conviven todos los descendientes
masculinos del padre o jefe de familia. Cada familia tiene autonomia territorial y vive
separada de las otras, ocupando una sola ruca gigantesca (casa tradicional mapuche) o
una agrupacion de rucas. Las distintas familias independientes suelen hacer alianzas
para colaborar en actividades econdmicas, para hacer la guerra a otros grupos, etc. Para
ellas se elige un toqui como jefe y consgjero. Los toqui tienen poder temporal y
limitado; todavia no hay dirigentes permanentes. La sociedad mapuche de entonces es
igualitaria, socialmente no diferenciada, y también relativamente pacifica por la
abundancia de recursos naturales y las condiciones de vida favorables. La guerra con
Espaiia va a cambiar radicalmente a esta sociedad (Bengoa 1996a: 13-28).

En busqueda de oro, en 1550 se interna en €l territorio mapuche (o la Araucania)
una expedicion espafiola bajo el mando de Pedro de Valdivia. Ha comenzado la Guerra
de Arauco, que durara mas de tres siglos. A pesar de la resistencia mapuche, Valdivia
avanzamucho y logra fundar fuertes y ciudades (Villarrica, Valdivia, Osorno) a sur del
rio Bio-Bio. En 1554, sin embargo, €l invasor es derrotado gracias a Lautaro, un genial
e ingenioso guerrero mapuche. Valdivia muere entre las ruinas del fuerte Tucapel.

Siguen a Valdivia otros conquistadores, fundando y refundando ciudades y
fuertes; ademas, abriendo minasy lavaderos de oro, donde mapuches sirven de mano de
obra. Entretanto, pestes diezman a la poblacién mapuche, que sin embargo se esta
fortaleciendo también, apropiandose del caballo, de armasy de técnicas militares
espariolas. Caupolican y Pelantaru son los grandes toqui de esos tiempos. Pelantaru es el
gue sabe cambiar el curso de la guerra en 1598, destruyendo todas las ciudades al sur
del Bio-Bio.
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Figura 1 El territorio mapuche.

Después de ese triunfo militar mapuche continlia la guerra, pero a mediados del
siglo diecisiete, por iniciativa de los jesuitas, se hace un primer intento de llegar alas
paces con los mapuches. En 1641, Espafia reconoce lafronteraen e rio Bio-Bio, y la
independencia del territorio mapuche. No obstante, sblo en el siglo XVIII es posible
hablar de una frontera relativamente respetada (Bengoa 1996a: 28-36).

En los largos periodos de paz que siguen, hay muchos contactos y un comercio
activo entre los mapuches y espafoles, por 1o que se va transformando profundamente
la sociedad mapuche. La economia prehispanica, basada principalmente en la
recoleccion, la cazay la pesca, se cambia en poco tiempo en una economia ganadera,
con una fuerte orientacion hacia el mercado. Animales traidos por |os espafioles — €l
caballo, lavaca, la oveja— reemplazan los ganados nativos. La agricultura se esta
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desarrollando también bajo lainfluencia externa, pero esta dirigida al autoconsumo y no
es comercial. El territorio ocupado por los mapuches se ha extendido considerablemente
durante la guerra, e incluye a las pampas argentinas también. Los pehuenche, habitantes
de la cordillera, son mapuchizados y juegan un papel importante, tanto en la expansion
territorial como en el comercio transandino después. Productos valorados del 1ado
argentino son lasa y los animales; se los cambia por aguardiente por jemplo, obtenido
de los espafioles.

Aparte de cambios en € campo econdmico, laguerray el comercio han
provocado cambios en la organizacion socia y politica. En la sociedad igualitaria de
antes, se estan produciendo relaciones de subordinacién; empieza a perfilarse una
separacion entre loncos (caciques), que poseen cierto dominio sobre un territorio, y
trabajadores. Las multiples relaciones fronterizas requieren dirigentes estables con la
capacidad de negociar y parlamentar, y asi ocurre que ciertos loncos adquieren
importancia especial, siendo elegidos con frecuencia como representantes de la
poblacion mapuche. Estos loncos principales —y después de ellos sus hijos —, encabezan
grandes agrupaciones mapuches de distintas familias interrelacionadas, y poseen
alianzas matrimoniales con otras; asi dominan amplios territorios. Al comenzar € siglo
X1X, a 250 afnos de |legados |os esparioles, |a sociedad mapuche tiene una estructura
social complejay el poder politico esta concentrado en las manos de unos 15 a 20
caciques importantes (Bengoa 1996a: 41-68).

Fuera de las alianzas mencionadas, |a lucha por el poder en la sociedad mapuche
[levaa conflictos y guerras entre |os distintos cacicazgos. La divisién interna se hace
clara sobre todo en la época de la Independencia de Chile (1810), cuando las
agrupaciones mapuches todas tienen su propia politica definida, politicas que resultan
conflictivas. Después de haber llegado a unarelativa paz con |os espafioles, l1os
mapuches ven en la constitucion de un gobierno central chileno una nueva amenaza de
ocupacion de su territorio. Con esta perspectiva, ciertas agrupaciones apoyan alos
independentistas con el fin de lograr una futuraintegracién en las condiciones més
favorables posibles. La mayoria de las agrupaciones, sin embargo, participa en las
guerras a lado del bando espafiol, en un intento de mantener el statu quo. La sociedad
mapuche del siglo X1X queda dividida claramente y no forma un blogque contra el
enemigo como en |os tiempos coloniales; esto hace mas débil su resistencia.

Después de las guerras de Independencia y la consolidacion del Estado, |os
chilenos centran su atencion en la Araucania, cuando la expansion de la agricultura
chilena hace necesaria una ampliacion de las tierras de cultivo. En primerainstancia hay
solamente una colonizacion esponténea del territorio mapuche, sin intervencion estatal,
pero la presencia de |os colonos particulares lleva a atas tensiones y a diversos
alzamientos mapuches, |os cuales son motivo directo para que las autoridades se hagan
cargo de todo €l proceso. En laley de 1866 €l Estado se declara Uinico comprador (léase:
propietario) de todas las tierras de la Araucania. El plan de ocupacion consiste en
pacificar primeramente el territorio, estableciendo lineas fortificadas y reduciendo alos
mapuches a reservaciones, para luego repartir las tierras mas fertiles en forma ordenada
entre los colonos. Los mapuches, que ven lainminencia de la ocupacién militar, se
preparan para el enfrentamiento y toman posiciones de nuevo (Bengoa 1996a: 135-203).

Lo que esllamado la ‘pacificacion de la Araucania es en la préctica, al menos
en los primeros afios (1869-70), una guerra de exterminio que abarca a toda la poblacién
mapuche. En un intento de minar la economia ganadera mapuche y de someter al
pueblo, e gército chileno recorre durante esos afios € territorio mapuche quemando
rucas y sementeras, matando y capturando a mujeresy nifios, robando y arreando €l
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ganado. Por la resistencia mapuche la guerra se estabiliza, pero la violencia hatenido su
impacto en la sociedad: muchas familias son expulsadas de sus tierras, se han perdido
muchos ganados, hay hambre y se agudizan las rivalidades internas (Bengoa 1996a:
205-248).

En los afios setenta, la ocupacion militar de la Araucania se realiza lentamente y
sin muchaviolencia. Mientras los chilenos construyen fuertes, fundan pueblosy
empiezan con € reparto de lastierras, la poblacién mapuche esta recobrando las
fuerzas. Se desarrollan nuevamente la ganaderiay la agricultura, y también se reanuda
el comercio en laregion. Al comienzo de la década de los ochenta, sin embargo, €l
gobierno de Chile decide acelarar el proceso y proceder a unarapiday definitiva
conquista de todo € territorio. Han dado motivo a esta decision la presién que existe por
comprar tierras indigenas, la nuevainquietud en el sur a consecuencia de la ausencia
militar durante la guerradel Pacifico (1879-81), y la necesidad de fijar fronteras con
Argentina’

Lo que viene después es la fase decisiva de la guerra de Arauco. En un Ultimo
intento desesperado de expulsar alos chilenos de su territorio y de reconquistar su
independencia, se unen en 1881 por primera vez précticamente todas |las agrupaciones
mapuches en una gran insurreccion. Fracasadas las otras estrategias de neutralidad, de
negociacion y de alianza con los chilenos, les ha quedado sdlo lalucha a vida o muerte.
Es un combate desigual; la superioridad del gjército chileno — profesional, disciplinado
y equipado de armamentos modernos — es evidente desde el principio. Con la
refundacion por los chilenos de la ciudad de Villarrica, destruida en 1598 por Pelantaru
y desde entonces simbolo de |a resistencia mapuche, se abre en 1883 una nueva etapa de
la historia de este pueblo (Bengoa 1996a: 249-325).

Los mapuches en el siglo XX

Laderrota de 1881 pone fin ala autonomia del pueblo mapuche y marca el
comienzo de su insercién en la sociedad chilena. En 1884 esta puesto en marcha el
proceso de radicacion, ya planificado en 1866, que significalarealizacion de reservas
indigenas, |as [lamadas reducciones. En las décadas subsiguientes, grupos mapuches son
radicados en terrenos de una extensién limitada, de los cuales pasan a ser duefios legales
mediante un ‘titulo de merced’; de 1884 a 1919 son concedidos 3.078 titulos, que
corresponden a un niimero igual de reducciones.? El pueblo mapuche pierde los
derechos sobre e resto — 90 por ciento — de su antiguo territorio, destinado ala
colonizacion y la expansion del latifundio (Bengoa 1996a: 336, 356; Cantoni 1978: 230-
234).

En las reducciones asi fundadas no se mantienen los grupos sociaes ni la
estructura de poder existentes en |os tiempos prereduccionales. Las grandes
agrupaciones mapuches son subdivididas en un gran nimero de comunidades
reduccionales, o que tiene como consecuencia que el poder de los caciques principales
se ‘descentraliza, pasando a manos de los caciques locales (jefes de las comunidades),
gue son los poseedores formales de los titulos de merced y 1os responsables del reparto

! Argentinatiene, como Chile, planes parala ocupacion del territorio mapuche (las pampas argentinas).
Existe en | os afios setenta cierta coordinacién entre los dos gjércitos, pero durante la guerradel Pacifico
(guerrade Chile contra Pertiy Bolivia) el gército argentino amenaza avanzar hasta el lado chileno delos
Andes.
2 Bengoa sefiala que una considerable cantidad de personas no han sido radicadas. Se estimaalos
mapuches que asi han quedado sin tierras en unos 40.000, lo que equivaldriaa un tercio de la poblacién
(Bengoa 1996a: 357).
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de las tierras recibidas entre las familias que forman parte de la reduccién (Bengoa
1996a: 330, 341-345).

Por las medidas de radicacion, |a sociedad mapuche sufre cambios profundos
también en otros aspectos, particularmente el econdémico. Encerrados en sus
reducciones y despojados de los amplios territorios de pastoreo, |0s mapuches se ven
obligados a cambiar su modo de viday sistema de produccién. Los ganaderos de antafio
se transforman en campesinos, practicando ahora de manera mucho mas intensiva la
agricultura. Esto sin suficiente preparacion y con falta del conocimiento y de la
tecnologia necesarios para cultivar las tierras limitadas de manera sostenible. En el
periodo posterior ala radicacién, a consecuencia de un proceso de minifundizacion
causado por enajenaciones y usurpaciones de tierras mapuches, y por un rgpido
crecimiento de la poblacion mapuche, continta deteriorandose la relacion hombre-
tierra: el promedio de hectareas por persona, que era de 6,1 durante el periodo de
radicacion, afines de los setenta fluctta entre 0,9 y 1,4 (Cantoni 1978 275). Esta
enorme pérdida en cantidad va acompafiada de una pérdida en calidad; fuertes presiones
sobre latierra han llevado a laintensificacion del uso de los suelosy el deterioro
consecuente de su fertilidad y productividad (Bengoa 1996a: 366, 372-377; Cantoni
1978: 270-277).

Debido alaescasez de tierras aptas para e cultivo o el pastoreo, y de animales
de trabajo, implementos, etc., los niveles de produccién en las comunidades mapuches
son bajos. También en comunidades donde la principal fuente de ingresos no proviene
de actividades agropecuarias sino de otras actividades econdémicas como la recoleccion
o laartesania, la produccién total es sumamente baja. La economia mapuche
postreduccional es una economia de subsistencia, en €l sentido de que no genera un
excedente capaz de producir su desarrollo. Una creciente cantidad de familias se
encuentra en un proceso de desahorro y endeudamiento (Cantoni 1978: 262-266).

El deterioro progresivo durante €l presente siglo de la situacion econémica
mapuche se expresa no sélo en los bajos niveles de vida, sino también en la
proletarizacion. Mediante la venta de mano de obra, el mapuche hace un intento de
aumentar sus ingresos 'y de mejorar las condiciones de vida. El trabajo asalariado fuera
de las comunidades — mayormente en |os | atifundios — se hace en forma permanente o
se alterna con trabajo por cuenta propia (Cantoni 1978: 282-284).

Pese al avance del empobrecimiento del pueblo mapuche, las autoridades
chilenas toman pocas medidas directas para detener este proceso; a los mapuches, por
gjemplo, nunca se les ha concedido un papel significativo en e desarrollo de la
agriculturaen el sur. Es un hecho que se deja explicar por la politica de integracion que
busca una répida asimilacion del mapuche ala sociedad chilena, o que debe realizarse
mediante |a absorcién de la mano de obra mapuche y de sustierras en € sistemade la
gran propiedad latifundista. En la préctica, dice Cantoni, esto significariala
transformacion de los mapuches en chilenos y la desaparicion de la etnia mapuche como
razay cultura diferenciadas (Bengoa 1996a: 329-330; Cantoni 1978: 229, 235-236).

Cantoni cree que en realidad |a segregacion de los mapuches en reducciones fue
s6lo una solucion provisional del ‘problemaindigena . La concesion de los titulos de
merced, que les garantizd alos mapuches € mantenimiento legal de a menos una parte
de su territorio, fue, segiin &, una medida tactica con laintencion de quebrantar la
resistencia del pueblo mapuche ala ocupacion de su territorio (1978: 231, 271). La
preocupacion real del Estado, dice Cantoni, siempre ha sido la extincion de la propiedad
especificamente indigena, 1o que se concretiza en la meta central de la division de las
comunidades (1978: 234). La politica de division se lajustifica con laregresiéon
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econdmica del mapuche, atribuyendo los problemas a la tenencia colectiva de la tierra;®
el estimulo necesario para el desarrollo de la economia mapuche seria la propiedad
particular, que hace posible lalibre circulacion comercia de lastierras (Cantoni 1978:
236; Bengoa 1992: 238).

Cantoni hace observar que la division de las comunidades es una solucién del
problema econdmico mapuche desde el solo punto de vista de los intereses de los
terratenientes, dado que significaria una concentracion de las tierras agricolas
principalmente en manos de ellos (1978: 237). Se ha tratado de efectuar la division de
las comunidades mapuches por medio de diversas leyesy decretos a partir de 1927, pero
el mapuche se resiste firmemente a dividir sus comunidades legal mente constituidas,
puesto que son la Ultima proteccion para sustierrasy su cultura. A pesar de las
presiones persistentes para lograr la division, €l mapuche logra conservar
mayoritariamente sus comunidades indivisas alo largo de medio siglo (Cantoni 1978:
237-253). Una considerable cantidad de comunidades, sin embargo, fueron divididas
compulsivamente durante el gobierno militar: por lo menos 2.000 en €l periodo de 1979
a1990. El decreto ley de 1979 habia establecido que no existian ni tierras indigenas ni
propietarios indigenas, porque solo habia chilenos. Por esaigualdad formal, los
mapuches se vieron privados de toda forma de proteccion legal (Bengoa 1992 242-
243).

Después de la dictadura, la situacion parece ir cambiando positivamente para los
mapuches. En la Nueva Ley Indigena, aprobada en 1993, el Estado dice reconocer no
solo el pueblo mapuche como etnia indigena de Chile, sino también latierra como “él
fundamento principal de su existenciay cultura’. Sobre los deberes del Estado y de la
sociedad chilena para con los indigenas dice Titulo 1, Parrafo 1° de laley: “Es deber de
la sociedad en general y del Estado en particular, através de sus instituciones respetar,
proteger y promover e desarrollo de los indigenas, sus culturas, familiasy
comunidades, adoptando |as medidas adecuadas paratales finesy proteger lastierras
indigenas, velar por su adecuada explotacion, por su equilibrio ecolégico y propender a
su ampliacion”. Son palabras prometedoras que dan la esperanza de que la solucion del
‘problemaindigena no siga consistiendo en la destruccion o la negacion.

Como ya se hadicho, laincapacidad de la agriculturay de latierra mapuche
para sostener una poblacion creciente, ha tenido como consecuencia el
empobrecimiento y la proletarizacion de parte importante del campesinado mapuche. El
deterioro de la situacién econémica del mapuche, sin embargo, ha tenido otro efecto
importante: la migracion hacia las ciudades.

Se registra una constante y sistemética migracion a partir de la década de los 30,
los primeros migrantes siendo 1os que quedaron sin tierra después de la radicacion
(Ancan 1994: 8). Junto a la carencia de tierra en las comunidades mapuches —
obviamente el factor clave en &l proceso migratorio —y las divisiones, han tenido gran
impacto los cambios en la economia regional: las modernizaciones y reconversiones —
del trigo ala ganaderia— en los latifundios, realizadas en las Ultimas décadas, han
significado menos trabajo temporal en laregion y una subsiguiente intensificacion de la
migracion mapuche (Haughney y Marimén 1993: 4).

Son particularmente |las generaciones jovenes las que se dirigen a las ciudades,
en la esperanza de que la nueva situacion les ofrezca mejores oportunidades de

# Aunque en las comunidades indivisas |a tenencialegal de latierra es colectiva (titulo de merced), la
formareal de explotacion y tenencia es familiar. Lafamilia, sin embargo, no tiene derecho a decidir sobre
laventade tierras, o que impide la comerciaizacion de éstas. Asi se mantiene el problema de los
minifundios.
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desarrollo. Pero por €l bajo nivel de escolaridad, €l alto grado de analfabetismo y
ademés una discriminacion racia continua, la gran mayoria de los migrantes, segun
Cantoni, se incorporan alos estratos mas bajos del proletariado urbano, es decir, alos
de menores ingresos, de niveles de vida méas bajos y de menor estabilidad en €l empleo.
Las mujeres casi siempre trabajan como empleadas domésticas; |os hombres trabajan
como panadero, jardinero, obrero industrial, etc. (Cantoni 1978: 258-259; Montecino
1990: 30; Ancan 1994: 9).

Durante mucho tiempo, la migracion mapuche ha sido estable, en el sentido de
gue los migrantes mapuches se establecian permanentemente en la ciudad — muchas
veces en comunas o barrios mapuches —y decidian formar una familia en este nuevo
contexto. Pero investigadores del proceso migratorio mapuche han observado que la
migracion se caracteriza cada vez més por latemporalidad (Montecino 1990; Bengoa
1996b). Indudablemente, la infraestructura moderna, por facilitar € ir y venir, ha
contribuido mucho a esta tendencia. En lo que respecta ala migracion femenina, la
decision de muchas mujeres mapuches de trabajar temporalmente en la ciudad se deja
explicar, segiin Montecino, por la subvaloracion del trabajo doméstico ‘ puertas adentro’
y una creciente conciencia critica en la mujer. Montecino cree que, en generd, la
migracion del campo ala ciudad se ha detenido en los Ultimos afios, debido a una caida
del empleo urbano (1990: 32-33). Bengoa no hace mencion de esto en su articulo de
fecha reciente, pero si sefiala que un nimero creciente de hombres mapuches encuentran
trabajo temporal en las modernas faenas forestales de la region, un hecho que tendra una
influencia moderadora en la migracion masculina (1996b: 19-20).

No obstante, e movimiento migratorio ha tenido como resultado que
actualmente la mayor parte de la poblacién mapuche reside en las ciudades. El Censo
Nacional de 1992 muestra que & 44% de los mapuches de 14 afiosy mas vive en la
Regién Metropolitana (Santiago y sus arededores); si se incluye otras areas urbanas
como Concepcion, Temuco, Valparaiso, Vadiviay Osorno, el porcentaje de los
mapuches residentes en la ciudad acanza el 58,75% (Haughney y Mariméan 1993: 14).*

A base de los datos censales de 1992, Haughney y Mariman estiman la
poblacion mapuche total en 1,28 millon (1993: 13) — la poblacion de Chile es de ca.13
millones de habitantes —, lo que significaria una poblacién mapuche urbana de mas de
750.000. Estimaciones anteriores, de tanto la poblacion mapuche total como la
poblacion mapuche urbana, dan cifras mucho mas bajas. Segiin Haughney y Mariman,
la considerabl e diferencia esta causada por una consecuente subestimacion de la
importancia del sector urbano de los mapuches; anteriormente, los datos de poblacion
mapuche estaban basados casi exclusivamente en estudios o estimaciones sobre la
poblacién en reducciones o comunidades. Esto, creen los investigadores, debido auna
vision estética de la etnia mapuche, que “suele encasillar al pueblo subordinado en un
momento histérico del pasado: |a época de la derrota’ y que, por consecuencia, niega
procesos de desarrollo y de adaptacion (1993: 7-10). Larealidad es que € éxodo rural
yaseinicio hace décadas, y que por la dispersién geografica los mapuches en la
actualidad son una minoria en su propio territorio (1993: 3, 14).

Se puede, sin embargo, cuestionar también el método de trabgjo utilizado en €l
censo que se efectud en 1992. La cuantificacion de la poblacion mapuche se basd por

* El alto porcentaje de mapuches urbanos hay que verlo también alaluz del proceso general de
urbanizacion en Chile y otros paises latinoamericanos. El grado de urbanizacion en Chile superae 80%
(Valdés 1996: 45).
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completo en una pregunta de autoidentificacion étnica,” un hecho que hace reflexionar
sobre la objetividad del estudio y el significado de los resultados (Haughney y Mariman
1993: 10-13; Valdés 1996: 43-44). Es probable que la variabilidad de las estimaciones
sobre la poblacién mapuche se deje explicar parcialmente — por supuesto aparte de
cambios demograficos — por los criterios empleados para constatar 1a pertenencia de una
persona a la etnia mapuche, dado que éstos determinan en gran medida |os resultados de
tal estudio. La definicién étnica es un tema al que volveré més adelante.

Meli fiom

(cuarto lugar) @
Meli _fiom wenu
(4 lugares de arriba)

Kéla fiom

)
Mundo

Sobrenatural Epu fiom )

(segundo lugar)
Wenu mapu
(tierra de arriba)

Kifie fiom

@

Anka wenu

(medio arriba)

o
BIEN

MAL

Mundo
Natural

BIEN + MAL

Minche mapu

(tierra de abajo)

Figura 2 Las siete plataformas del cosmos mapuche (Grebe 1972: 50).

Mundo
Sobrenatural

MAL

La cosmovision mapuche

Cada una de las secciones siguientes tendra como tema un importante aspecto de
la cosmovisién mapuche. La informacion que aqui se da, en su mayor parte esta basada

®“gj usted es chileno, ¢Se considera perteneciente a alguna de las siguientes culturas? 1.Mapuche;
2.Aymara; 3.Rapa Nui; 4.Ninguna de las anteriores’ (Haughney y Mariman 1993: 14).
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en el trabajo de Maria Ester Grebe, antropdloga chilena que ha publicado diversos
articulos al respecto. Al leer estas secciones, hay que tener en cuenta que existen
variaciones regionales, sobre todo en |os detalles.

El cosmos mapuche

El mapuche concibe el cosmos como un conjunto de siete plataformas que estan
superpuestas en el espacio. Dichas plataformas son todas cuadradas y de igual tamario.
Se agrupan en tres regiones cosmicas (véase figura 2):

Wenu mapu (tierrade arriba) o meli fiom wenu (4 lugares de arriba).

Cuatro plataformas del bien, donde residen los dioses, l0s espiritus benéficos
y los antepasados.

Anka wenu (medio arriba) y minche mapu (tierra de abajo).

Las dos plataformas del mal, zonas oscuras habitadas por |os espiritus

mal éficos y los hombres enanos.

Mapu (tierra).

Latierra o mundo natural habitado por |os mapuches, donde coexisten las
potencias del bieny del mal.

Se cree que las siete plataformas fueron creadas en orden descendiente, tomando
como modelo latierramas alta, recinto de |los dioses creadores (Grebe 1972: 49-50;
1994: 60).

Alternativa A Alternativa B

E

(e}

Figura 3 La plataforma terrestre: dos posibles respresentaciones (Grebe 1972: 52).

Cada una de las plataformas tiene su dimension horizontal orientada segiin los
cuatro puntos cardinales. La plataforma terrestre, como las otras, esta dividida en cuatro
partes iguales: los cuatro lugares o regiones. Por esta razon la tierra mapuche se
denominatambién “latierrade los cuatro lugares’ (meli witran mapu). Conforme a
dichadivisién espacial, € pueblo mapuche se divide en cuatro grandes grupos que
residen en las cuatro regiones: los pehuenche (gente del Este), los huilliche (gente del
Sur), los picunche (gente del Norte) y los lafkenche (gente del Oeste). Los mapuches
dicen que los dioses |los mandaron a vivir en estos cuatro lados de latierra (Grebe 1972:
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52).° En lafigura 3 se encuentran dos posibles representaciones esqueméticas de la
plataforma terrestre.

Paralos mapuches, los cuatro puntos cardinales tienen distintos valores
simbdlicos. Grebe observa que la simbologia esta ligada fuertemente a fenébmenos
naturales, climéticos o geogréficosy a sus efectos en la agriculturay e bienestar
general de la poblacion mapuche. Las cuatro direcciones estan asociadas también a
ciertos seres sobrenaturales. El Estey e Sur son regiones con muchas connotaciones
simbdlicas positivas, como por g emplo: buen viento, buen tiempo, buena cosecha,
salud y buena suerte. En cambio, e Oestey &l Norte son las regiones del mal tiempo, de
la enfermedad, la muerte y mala suerte. De los cuatro, el Este es e lugar 6ptimo y de
importancia primordial. Todas las rogativas alos dioses, espiritus y antepasados se
dirigen a este lugar, donde nace €l sol y se extiende laimponente cordillera de los
Andes. El Oeste es €l polo opuesto del Este. Por |os frecuentes maremotos e
inundaciones, y por su asociacion con los espiritus maléficos, el Oeste es calificado
como €l peor de los cuatro puntos cardinales (Grebe 1972: 54-56; 1994: 57-58).

Los dioses y espiritus del wenu mapu

El wenu mapu (cuatro plataformas del bien) es el lugar de residenciade los
dioses, los espiritus benéficos y los antepasados. Es un mundo tranquilo y equilibrado
donde todos conviven en armonia. Un mundo ordenado y jerarquizado también, en €l
cual cada ser sobrenatural tiene su posicion fija, dependiente de status y poder.

Los dioses y espiritus se organizan en diversas familias que generalmente estan
compuestas de cuatro miembros: un padre/esposo, una madre/esposa, un hijo y una hija
(en lalengua mapuche: féta chachai, fiuke papai, weche wentru y tilcha domo
respectivamente). La unidad basica entonces es la tétrada. Los mapuches creen que a
partir de dos seres originales (dioses creadores) se generaron primero dos dioses jovenes
(asi completando la primera familia de dioses), y luego todas las demas familias de
diosesy espiritus y, ademés, los hombres (Grebe 1972: 64-65).

Lafamilia que posee mayor statusy que, por tanto, ocupa la posicién de mayor
aturaen el pantedn es, seguin la clasificacion de Grebe, la familia fiidol (los cuatro
dioses jefes). Serian ellos los que rigen el universo. Siguen alos fiidol, en orden
jerérquico decreciente, los dioses de laluna, del luceroy de las estrellas. Las cuatro
familias juntas constituyen la categoria de |os dioses mayores, todos ubicados en las
plataformas cosmicas superiores.

A su vez, los dioses menores y los espiritus benéficos, todos ‘ empleados de féta
chachai fiidol’ (Grebe 1972: 66), residen en las plataformas inferiores del wenu mapu.
Algunos de ellos pueden llegar hastala tierra.

Lafinalidad general delos diosesy espiritus es “velar por €l ordeny la
preservacion de laviday bienestar de lo creado” (Grebe 1993/94). Los poderesy
capacidades de estos seres sobrenaturales, sin embargo, son mltiples y variados, cada
familia teniendo su funcion especifica. Hay, por € emplo, los dioses de |os cuatro puntos
cardinales (cuatro familias: del Este, Sur, Norte y Oeste), que definen las condiciones
meteorol bgicas, cada familia dirigiendo € viento proveniente de su punto cardinal
respectivo (Grebe 1972: 68-69; 1994 63).

® Estaidea de la existencia de cuatro grupos mapuches coincide sdlo parcialmente con lo que dice Bengoa
sobre | as agrupaciones mapuches en su libro Historia del pueblo mapuche. Este investigador distingue
maés de cuatro grupos, entre ellos los cuatro aqui mencionados. Ademas, la gente del Este, segin €, no
son los pehuenche de la cordillera de los Andes, sino los puelche de las pampas argentinas (1996a: 69-
132).
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L os espiritus benéficos, segun se cree, son los antepasados del mapuche que
vivieron en latierray subieron alatierrade arriba. En el wenu mapu habitan tanto
espiritus de caciques antiguos y de machi (chamanes) antiguos, como de personas
comunes fallecidas (Grebe 1972: 66). Los antepasados protegen y ayudan a su familiay
parientes vivos; desempefian un papel mediador entre los hombres de latierray las
divinidades mayores. La responsabilidad por parte de |os vivos hacia sus antepasados
consiste en respetar y mantener las tradiciones, para que |os antepasados gocen de
“tranquilidad y beatitud eterna” (Foerster 1993: 74).

Ngenechen

La estructura politeista, como esta descrita por Grebe, no esindiscutible. Esto se
manifiesta en la discusion con respecto a la significacion e importancia de Ngenechen
(Foerster 1993: 71-74). Esta deidad (también llamado Chau Ngenechen, Chau Elchen,
Padre Dios, Dios, etc.), segiin la opinidn de muchos — tanto investigadores como
mapuches —, es un dios Unico, |0 que minaria el esquema de Grebe (Nanculef 1990: 12;
Henriquez 1992; Foerster 1993: 71-72).

A Ngenechen se le considera como €l Dios creador y € espiritu director del
mundo. Literalmente su nombre significa “ duefio de los hombres® (Grebe 1992: 1). Es
un Ser Supremo que “es fuerzay poder, quien otorga la sabiduria, es el creador de todo
lo que existe. Mide a las personas. Es justo y cumple con su pueblo, por ello lo cuida,
protege y acompafia. Es tnico [...], esbuenoy es el padre de su pueblo” (Henriquez
1992: 34).

En cuanto alarepresentacion de este ser superior, se puede hacer laimportante
observacion de que muchas veces se lo imagina como més de una persona. Nancul ef
dice lo siguiente: “[L]aforma de concebir a Dios en los mapuches es de dualidad Padre
= Chau — Madre = Nuke; es decir lafuerza creadora se concibe como pareja’ (1990:
12). Pero otros creen que hay cuatro formas a través de las cuales se representa a
Ngenechen (Foerster 1993: 71). Esta Gltima representacion cuadra en cierto modo con
las tétradas de dioses en el modelo de Grebe.

Visto su status y poder, Ngenechen estaria en primera posicion en € pantedn.
Muestra una fuerte semejanza con los cuatro dioses jefes (familia fiidol), que también
encabezan la clasificacion divina, y con los dioses creadores. Uno puede preguntarse:
¢No serian todos iguales?

Queda el problema de la presencia de las demas familias de dioses en € pantedn.
Hay una clara discordancia entre este politeismo y laidea de Ngenechen como un dios
anico (aungue en distintas manifestaciones). Si lainfluencia del cristianismo en la
religiosidad mapuche aqui puede servir de explicacion, es objeto de debate (Henriquez
1992: 34-35; Cerda 1990: 13-14; Foerster 1993: 71-72).

Los wekufe

Laclasificacion jerarquizaday ordenada de los dioses y espiritus benéficos no es
vélida paralos wekufe, los espiritus del mal. Entre ellos reinan €l desorden, la
desorganizacién y € caos. No estén agrupados en familias o tétradas, sino que aparecen
como seres aislados y solitarios.

L os wekufe pertenecen alas dos plataformas del mal, el anka wenu y & minche
mapu, pero deambulan por la tierra mapuche también. Alli suelen aparecer tanto en la
tierray en el agua como en € aire, en forma de pgjaros, animales, fendmenos naturales
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(p.gj. cometas) o seres antropomorficos. Con frecuencia solo es posible escucharlos o
sentirlos porgue son, en su mayoria, apariciones nocturnas invisibles.

Latarea de los wekufe o espiritus maléficos consiste en sembrar lamiseria, l1a
enfermedad y la muerte, y en promover el caosy la destruccion en general. Grebe dice
gue son dirigidos por una pareja de jefes superiores y los brujos terrestres (kalku), estos
ultimos siendo los intermediarios entre e hombre que busca hacer dafio aaguieny el
wekufe que gjecuta la accion. Los wekufe y [os brujos se relinen secretamente durante la
noche en el minche mapu paratramar |as acciones destructivas (Grebe 1972: 66, 69-70;
1993/94).

Muchos wekufe hacen de protector maligno, proporcionando ayuda a quien tiene
contacto con ellos. La proteccion, sin embargo, requiere laretribucién (se relatan casos
en gue e protector hatomado la vida de un miembro de lafamilia). Tal pacto desastroso
con & mal siempre es de carécter permanente: no es posible romperlo e incluso después
de lamuerte del protegido, €l protector maligno contintia ligado a su familia
(Kuramochi 1990a: 45-47).

L os mapuches creen que los wekufe y las fuerzas malignas son atraidos
especia mente por personas con un mal comportamiento y/o sentimientos negativos, o
por los que han dgjado de vivir segun la tradicion (Kuramochi 1990a: 42).

Los ngen

Los ngen son los ‘ espiritus duefios de la naturaleza silvestre’ (Grebe 1992: 2).
Para los mapuches, |a naturaleza silvestre tiene espiritu, energiay vida propia. Se cree
gue en cada uno de sus elementos — latierra, e agua, los cerros, lafloray fauna, las
piedras, €l fuego, etc. —reside un ngen. Ejemplos de ngen son: - ngen-ko, € espiritu
duefio de las aguas limpias en movimiento; - ngen-mawida, €l espiritu duefio del bosque
nativo (Grebe 1992: 4-5). Al presentarse al hombre mapuche, los ngen adoptan formas
antropomorficas, zoomoérficas y fitomorficas.

Los ngen reciben 6rdenes de sus dioses creadores; su mision es cuidar, proteger,
controlar y velar por el bienestar y la preservacion de los elementos a los cuales
representan. La presencia de estos guardianes es una necesidad absoluta parala
continuidad de la naturaleza 'y del mundo. Sin ngen, dicen los mapuches, “el agua se
secaria, €l viento no saldria, € bosque se secaria, el fuego se apagaria, € cerro se
bajaria, latierra se empargjaria, la piedra se partiria. Y asi, latierra desapareceria. El
ngen anima estas cosas, da vida a cada cosa. Esa vida lo hace seguir viviendo para
siempre”’ (Grebe 1992: 3).

Asi que los ngen son espiritus con potencias benéficas, residentes en la
plataformaterrestre y activos exclusivamente en la naturaleza silvestre, dominio todavia
no controlado por € hombre. Suelen interactuar con los hombres sdlo cuando éstos
entran su dominio. El mapuche que quiere hacer uso de algiin elemento natural, debe
pedir permiso al ngen respectivo y justificar la cantidad que quiere extraer. Después,
debe expresar su agradecimiento al ngen y, s es posible, entregarle un pequefio
obsequio, segun € principio de reciprocidad. El que no observa estas reglas, corre el
riesgo de ser castigado por €l ngen (Grebe 1992: 2-3).

Indudablemente, la creencia en los ngen como espiritus cuidadores de la
naturaleza contribuye al equilibrio del medio ambiente, fomentando una conducta
respetuosa con respecto ala naturalezay, asi, evitando tanto la explotacion excesiva de
ella como su contaminacion.

L as normas respecto de la forma de relacionarse con la naturaleza son prescritas
por el admapu, que es definido por Nanculef como “la gran declaracion de principios, la
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fundamentacion doctrinaria ideol 6gica que se dio nuestro pueblo mapuche para
relacionarse entre si y con toda la naturaleza’ (1990: 14). Estaley no escrita siempre ha
sido muy respetada, pero es evidente que en la sociedad chilena moderna a mapuche no
le resultara facil seguir viviendo segun estos principios tradicionales.

La machi

En la cultura mapuche, como en muchas otras culturas indigenas, se concede
gran importancia al chamanismo. La machi o chamén mapuche — en la actualidad la
gran mayoria de los machi son mujeres (Bacigalupo 1993/94; 1995: 52) — goza de gran
prestigio, no solo por su calidad de curandera, sino también por su papel de mediadora
entre la comunidad y el mundo sobrenatural.

Por su contacto directo con los dioses y espiritus del wenu mapu, lamachi es
capaz de apelar a ellos, para que hagan sentir su influencia benéfica en latierra. Se
comunica con estos seres sobrenaturales a través de un espiritu (piilli)) que laposeey la
hace entrar en trance; se dice que entonces lamachi se transforma en otro ser, el kilymifi,
gue no es ni chaman ni espiritu. Los mensgjes que recibe desde el wenu mapu, los
transmite cantando a su ayudante, el dungumachife, que sabe traducir e interpretarlos
(Kuramochi 1990b: 243-244, 251).

En la ceremonia de curacion llamada machitdn, el espiritu le proporcionaala
machi poderes curativos; la ayuda a exorcizar el mal y arecuperar el amadel enfermo
de las manos de los wekufe. Como ya se ha dicho, en la cultura mapuche se asocia las
enfermedades fuertemente con estos espiritus malignos.

Ademés de realizar el machitin, lamachi participa con frecuenciaen el
nguillatun, una ceremonia colectiva, en la cua ellasedirige a cielo en nombre de la
comunidad. Se celebra el nguillatun principa mente para pedir, o dar gracias por, la
fertilidad y una buena cosecha. La ceremonia, sin embargo, tiene también una funcion
altamente social, favoreciendo la fraternidad y la solidaridad (Loncomil 1992: 9-10;
Bacigalupo 1995).

La actuacion de la machi en las dos ceremonias tiene muchos parecidos; el
machitin y & nguillatin tienen en comun la mencionada interaccion de lamachi con lo
sobrenatural durante su trance extético, que habitual mente va acompafiado del canto
caracteristico de lamachi y también de su baile frenético. También cabe mencionar aqui
a kultran (tambor ritual) y € rehue (altar),” que son simbolos comunes a todas |as
machi (Loncomil 1992; Kuramochi 1990b).

Tradicionamente, lamachi no oficiaba en el nguillatin, opina Bacigalupo,
antropdloga que ha estudiado la variacion del rol de lamachi. La participacion
chamanica en esta ceremonia, dice ella, es unainnovacion relativamente nuevay post-
reduccional. Es sobre todo en las zonas cercanas a centros urbanos, que son las més
aculturadas, donde la machi ha asumido esta nueva funcién, sustituyendo al orador
tradicional 0 nguenpin, que en esas zonas es menos importante. En las mismas zonas,
estd cambiando también €l rol tradicional curativo de lamachi, ha constatado
Bacigalupo; adaptandose a las nuevas necesidades y expectativas de sus pacientes, la
machi hace uso cada vez més de medicinas modernas. Como € grado de adaptacion de

" Llaman la atencion los dibujos pintados sobre la membrana de los kultrin (ver anexo 2). Segin Grebe
son como ‘un microcosmos simbdlico’, mostrando una clara analogia con la concepcion horizontal del
cosmos. A su vez, laformadel rehue representaria el cosmos en su verticalidad. El atar de la machi
posee cuatro o siete peldafios; |as variedades de cuatro peldafios equivaldrian a wenu mapu; y las de siete
al cosmos completo (Grebe 1972: 51, 53).
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lamachi varia mucho, no es posible generalizar sobre su rol en la actualidad, dice
Bacigalupo (1993/94; 1995).

Entre los mapuches, se conoce alamachi como una persona de gran sabiduria;
es conocedora de muchos remedios y de las hierbas medicinales y ademés, “portadora
de latotalidad de las practicas, creenciasy conocimientos tradicional es relacionados
directa e indirectamente con la cosmovisiéon” (Grebe, en Bacigalupo 1993/94). Por su
conocimiento completo, se puede considerar alamachi como guardiana de la culturay
tradicion mapuches.

Simbologia de los colores

Siguen algunos colores de interés en la cultura mapuche (azul, blanco, negro,
rojo y verde) y su simbologia correspondiente.

El blanco (ayon) y e azul — en sus tres gamas, violeta (kallfii), azul fuerte® y
celeste (lifkan) — representan a los cuatro colores naturales del cielo y de las nubes, dice
Grebe. Ella opina que son los colores éptimos y |os colores rituales por excelencia,
porque estan fuertemente asociados con las cuatro plataformas del bien, el wenu mapu.
El blanco y € azul estan presentes en las banderas de lamachi y del nguillatin, pero se
los ve frecuentemente en la vida cotidiana también, p.gj. en la vestimentay en la pintura
de las habitaciones (Grebe 1972: 59).

Ancan es de laopinion de que e azul destaca en la escala de colores por su
carécter especifico: segun €, € azul es uno de los pocos colores, tal vez el Unico, que es
univocamente positivo. Ancén afirmala asociacion directadel azul con el cieloy la
divinidad. Ademés, dice, € color ssimboliza la fuerza positiva presente en la natural eza,
en especia en el agua, y todo lo bueno en general. Por sus connotaciones puramente
positivas, €l azul ha obtenido un significado muy especial en la cultura mapuche. Es un
color ‘sagrado’ (Ancéan 1993).

Mientras que Grebe parece conferir a blanco el mismo valor simbdlico que al
azul, Ancan observa que €l blanco, a contrario del otro color, también tiene su lado
negativo. El blanco ambivalente connota positividad cuando smbolizala claridad de la
luz y lavida, pero negatividad cuando esté asociado con la luz fosforescente de ciertos
wekufe (espiritus maléficos).

El negro (kurt) y € rojo (kelll) estén asociados alas plataformas cosmicas del
mal. El color negro simbolizala nochey la oscuridad, la brujeria, los espiritus del mal y
lamuerte. El rojo, asu vez, simbolizalaluchay e belicismo, la sangre que fluye.
Ambos colores también poseen connotaciones positivas. Cuando €l rojo significala
sangre de la menstruacion, representalavida; €l rojo también es €l color del copihue
(flor del campo, usada en ceremonias). El negro puede simbolizar el poder,
especialmente de los loncos (jefes de la comunidad), siendo el color privilegiado de su
vestimenta. En combinacion con el blanco, € negro significa equilibrio y estabilidad
(Grebe 1972: 61-62; Ancan 1993).

Verde (karl). El verde, dice Grebe, “simboliza a la naturaleza en todo su
esplendor y exhuberancia (sic)” (1972: 61). Es el color natural de la vegetacion, de la
germinacion de latierray de lafertilidad. Es el color de lamadre tierra, de la propia
tierra. Parece que €l verde para el mapuche tiene connotaciones sobre todo positivas.
Durante mi investigacion no he descubierto evidencia de una posible ambivaenciaen
este color.

8 Falta en las fuentes de informacion |a palabra mapuche por azul fuerte.
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La religion mapuche: algunas observaciones finales

He descrito en lo anterior distintos aspectos importantes de la religion mapuche.
Aungue los he tratado por separado, es preciso tener en cuenta que son elementos de un
complejo sistemade creenciasy précticas, en e cua todo tiene su lugar y todo esta
interrelacionado. Si bien € cosmos mapuche esta dividido en siete plataformas, en las
que los dioses, espiritus y el hombre ocupan todos su propia posicién fija, las distancias
no son obstéculo para una interaccion animada entre ellos.

Grebe sefiala la existencia de un permanente conflicto en e universo mapuche,
suscitado por las funcionesy finalidades contradictorias de los distintos seres
sobrenaturales. Se trata del enfrentamiento de dioses y wekufe que, en e fondo, esla
oposicion de las fuerzas del bien 'y del mal, las que se concentran respectivamente en las
cuatro plataformas del bien (wenu mapu) y las dos del mal (anka wenu y minche mapu).
Dichalucha continua se manifiesta en la plataforma terrestre por la coexistencia de las
dos fuerzas opuestas (1972: 49, 67).

Lacoexistenciadel bieny e mal, y de dos principios opuestos en general, es,
segulin Grebe, propia de la vision cdsmica mapuche: “La estructura de la cosmovision
mapuche es simbdlica, dual y simétrica, basada en parejas de oposicion proyectadas en
unasintesis dialéctica’ (1972: 72). La sintesis de polaridades, dice Grebe, es una
condicién necesaria paralograr e equilibrio en € cosmos.

Ejemplos de este dualismo son los pares antitéticos: lamachi y €l brujo; e Este
y el Oeste; € blanco y €l negro. La antitesis bien/mal también es el concepto basico en
el importante mito mapuche de Trentren y Kaikai (o mito del diluvio). En este mito, que
relatala destruccion y renacimiento del mundo y del hombre, €l mal esta representado
por Kaikai, una culebra enemiga de |os hombres que hace crecer € mar para destruir
todo lo que habita sobre latierra. Trentren, también una culebra, es representante del
bien; ayuda a la gente haciendo subir los cerros para que puedan salvarse (para el mito
completo, véase anexo 3).

Desde el punto de vista occidental, otro ggemplo del dualismo podria ser €l
mundo natural-mundo sobrenatural. Distintos investigadores, sin embargo, llaman la
atencién sobre e hecho de que en la cultura mapuche el mundo sobrenatural es algo tan
real y tangible como el natural. Kuramochi dice lo siguiente sobre |as ideas religiosas
mapuches: “[E]stas no son, como puede pensarse apresuradamente y bajo nuestros
patrones mental es, una entidad abstractay distante; |0 sobrenatural no se ubica tampoco
en un topos separado por su naturaleza. Ellas estan inextricable y existencialmente
unidas alavida, alarealidad ‘sensible’, alas costumbresy a una cierta cotidianeidad”
(1990a: 40).

Desde esta perspectiva, es comprensible que paralos mapuches latierra
verdaderamente posee carécter sagrado. Latierra, e mapu, esla plataforma cosmica
adonde los dioses los mandaron. Ellos son |os hombres destinados a vivir ali, en un
territorio determinado. Son los auténticos mapu-che: gente de latierra. Nancul ef
expresa larelacion con latierra de la siguiente manera: “[N]os autodefinimos ser —
GENTE DE LA TIERRA. El mapuche no puede desprenderse de latierra, paraél lo es
todo, nace de €ella, brota de élla, transita por un tiempo con vida humana sobre ellay
luego vuelve aellamisma. [...] Latierraesel centro” (1990: 10).

El conocimiento de la cosmovision también es ‘sagrado’, en € sentido de que es
de indole secretay esotérica, y reservado sdlo para el pueblo mapuche. Su divulgacion a
los no mapuches es controlada estrictamente, opina Grebe (aunque €l trabajo de esta
misma antropdloga prueba que si hay bastante transmision). Mucho de este
conocimiento, entonces, quedaria fuera del alcance del mundo externo. El mapuche
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medio tampoco tiene un conocimiento profundo de la cosmovison, dice la
investigadora; dependiendo de su grado de aculturacion y participacion activa en
ceremonias rituales, conoce una parte pequefia 0 mas ampliadel total (1972: 71). Los
que disponen del conocimiento mas completo son las autoridades tradicionales — las
machi, los loncos, los dungumachife (ayudantes de la machi), los nguenpin (oradores
tradicionales) —, y los ancianos sabios. Uno puede preguntarse hasta qué grado estas
personas han tenido — y tendrén — éxito en guardar los conocimientosy las creencias
originales. Se piensa haber descubierto ya influencias externas y, en consecuencia,
ciertas contradicciones en la vision cosmica mapuche y, visto € proceso de aculturacion
al cual estd sometida la sociedad mapuche, existe la probabilidad de que el
conocimiento ‘sagrado’ se desvanezca aun més en el futuro.

La lengua

Laincorporacion de la sociedad mapuche a la sociedad nacional chilena haido
acompafiada de grandes cambios en &l campo linguistico. Por una politica prolongada
de integracion y castellanizacion, la lengua nativa mapuche, € mapudungun, ha sido
reemplazada en gran parte por lalengua oficial de Chile. Como resultado, la situacién
lingUistica mapuche de hoy se caracteriza por un bilingtismo de mapudungun y
castellano.

Diversos estudios han demostrado que €l uso de una u otra lengua esta4
condicionado por € entorno social. Asi, el mapudungun resulta estar ligado
estrechamente al ambiente rural de las reducciones'y comunidades; es una lengua usada
entre personas mapuches en relacion atemas de la cultura tradicional. El castellano
prevalece sobre el mapudungun fuera del &rea mapuche, a igual que en conversaciones
sobre temas no especificamente mapuches, sobre todo cuando entre los implicados se

estrato externo — valores compartidos con macro-cultura
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Figura 4 Manifestaciones de los estratos internos y externos de la cultura mapuche
(Croese 1983: 29).
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encuentran no mapuches (Croese 1983; Fernandez de la Regueray Hernandez 1984;
Hernandez y Ramos 1983).

Esta situacién lingiistica del mapudungun esté bien visualizada por Croese (ver
figura4), que divide la cultura mapuchey e correspondiente sistema de valores en dos
partes. e estrato interno que representa los val ores tradicionales de la micro-cultura
mapuche, y el estrato externo que representa el sistema de val ores nuevos compartidos
con lamacro-cultura de la sociedad chilena. El estrato interno, ‘el corazdn de la cultura
mapuche’, con valores bastante resistentes al cambio, es el dominio del mapudungun.
Lalengua suele ser manejada en relacion con las facetas de la cultura autoctona aqui
comentadas, como por ejemplo lareligion. Lalengua nativa mapuche tiene menos
importancia en el estrato externo, fuera del ambiente familiar del mapuche; en estos
puntos de contacto con la cultura globa al mapuche e conviene més hablar €l
castellano (1983: 28-29).

Asi que cada persona usa su lengua materna o la lengua espariola de acuerdo a
sus necesidades. Cuanto més se incorpora el mapuche a la sociedad mayoritaria, mas
ganaterreno €l castellano. Como consecuencia de esta relacion entre lenguaje y
ambiente sociocultural, la vigencia de lalengua mapuche no es la misma en todas las
generaciones (véase figura 5). Los hablantes mas activos son los abuelos y |os nifios de
edad pre-escolar, mientras que las generaciones intermedias, |os adultos y los jovenes
de edad escolar, tienden al uso del espafiol. LIama la atencién que las mujeres tienden a
mantener € uso del mapudungun mas que los hombres (Croese 1983: 24).

No obstante, en las comunidades mapuches se ha observado un alto grado de
bilinglismo. Aungue en casi todas la comunidades hay personas que son monolingiies
en una de las dos lenguas, la mayoria de |os mapuches son bilinglies en mayor o menor
medida (Croese 1983: 26 ). Muchos mapuches hablan un castellano con caracteristicas
gue lo hacen muy distinto del castellano chileno; es unalengua mixta, un castellano
mapuchizado (Salas 1983; Hernandez y Ramos 1983).

100 %

MUJEres  fooomoomoomoeeee ] CAMBIO AL ESPARNOL

hombres

50% | ]
PRESERVACION DEL MAPUDUNGU
0%
Abuelos Adultos Escolares Pre-escolares
Figura 5 Vigencia de la lengua mapuche segun generaciones en el &rea mapuche

(Croese 1983: 24).

Si el sistema educacional debe adaptarse a esta situacion linguistica o no, es
objeto de discusion. A resultas de la politica de asimilacion y castellanizacion, la
educacién formal en todo Chile se imparte en castellano. Una situacion indeseable en
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zonas rurales con alta matricula de escolares indigenas, creen partidarios de la
educacién intercultural bilingtie. Opinan que los escolares mapuches, que generalmente
acuden ala escuela siendo monolingties o manegjando un castellano muy precario, se
beneficiaran de una metodol ogia adaptada a su particular situacion sociolinguistica;
ademas, que la educacion intercultural bilingley el reconocimiento oficial de lalengua
nativa mapuche, contribuiran alaigualdad y ala participacion socia de los mapuchesy
ayudaran a conservar su identidad (Williamson 1995; Brown 1995; Gaete 1995: 54).
Entretanto, el estado ha dado |os primeros pasos en la direccion de un programa de
educacion intercultural bilinglie. El tema esté insertado en la Ley Indigena (Ley
N©19.253, articulo 32) y se hace mencion de la constitucion de un grupo de trabajo para
la elaboracién del programa (Williamson 1995: 113).

Hay otros que son de la opinién de que la ensefianza en castellano no
necesariamente es perjudicia alos mapuches, estando, segun ellos, conforme ala
realidad social caracterizada por unaintegracion avanzaday alos deseos de la
poblacion mapuche (Salas 1983; Hernandez y Ramos 1983). Fundan su opinién en la
actitud de los mapuches frente a la lengua nacional.

Lainvestigacion de esta cuestion ha demostrado que muchos mapuches tienen
una actitud positiva con respecto del castellano. Se dan cuenta de que el aprendizaje de
esta lengua les es indispensable para poder participar en la sociedad mayoritaria. Para
muchos el castellano es lalengua del progreso y saber hablarlo es asociado con una
mejor posicion. La mayoria de los padres manifiesta el deseo de que sus hijos sean
educados en esta lengua, a pesar de las dificultades que puedan tener con el método
usado en la escuela (Herndndez y Ramos 1983: 44; Croese 1983: 27; Ferndndez de la
Regueray Hernandez 1984).

El bilingliismo y &l cambio del lengugje hacia el castellano, han dado lugar a
especulaciones sobre € futuro del mapudungun. Aunque hay optimistas (Croese 1983:
29; Fernandez de la Regueray Hernandez 1984: 44), muchos creen que € mapudungun,
por su nivel muy bajo de prestigio social, es unalengua en peligro (Salas 1987; Brown
1995: 63). Estalengua, que todaviatiene gran vitalidad en la zona rural, en la ciudad
claramente ha sido relegada a un segundo plano. Sin embargo, parecen ser sobre todo
los mapuches residentes en este Ultimo medio socia |os que se preocupan por la
supervivencia de lalengua. Muy conscientes del desmantelamiento, demuestran una
lealtad lingiistica que, seguin Salas, hatomado el carécter de autoafirmacion agresiva
(1983: 61). Salas, que como linguista ha estudiado profundamente el tema de lalengua
mapuche nativa, cree que es realista pensar en una eventual desaparicion del
mapudungun, dado que cada vez mas mapuches optan por la vida moderna occidental.
Esta convencido de la existencia de una dependencia reciproca entre lalengua y cultura
mapuches, |o que expresa de la siguiente manera: “[P]ara poder vivir como mapuche
hay que hablar mapuche,” y para poder hablar mapuche hay que vivir como mapuche”
(1987: 34).

La identidad mapuche

En las secciones anteriores he tratado la historia, la situacion socioeconémicay
diversos aspectos de la cultura mapuche. Pero, ¢qué significa ‘ser mapuche’ ?, ¢como se
sienten los mapuches? y ¢cOmo actlian en la sociedad chilena? Tales importantes
preguntas constituyen el foco de atencidn en la presente seccion.

® Por lo general, el idioma mapuche es denominado con |a palabra mapuche ‘ mapudungun’, pero se usa
también simplemente € sustantivo ‘ mapuche’: el mapuche (cf. € portugués, € holandés).
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“En el marco de una sociedad mayoritaria que incluye sociedades minoritarias, y
donde €l contacto interétnico ha sido conflictivo en alguno o en todos sus planos, cabe
suponer que e contacto interétnico sea estereotipado por ambos lados y las relaciones
interétnicas desiguales’ (Duran 1984: 25).

Delahistoriadel pueblo mapuche descritaa comienzo de este capitulo, se
puede concluir que las relaciones entre la sociedad mapuche y la sociedad nacional
chilena se han caracterizado, y siguen caracterizandose, por conflictos. En base ala
proposicién de Duran, entonces, es de esperar que en el contacto interétnico chileno-
mapuche los prejuicios y estereotipos sean un elemento relevante.

Que una cultura que dominatiende a descalificar ala cultura dominada, queda
ya de manifiesto en los tiempos coloniales, cuando |os esparioles ‘ civilizados expresan
su enorme desprecio por |os indigenas araucanos al denominarlos bérbaros o salvajes.
La oposicién entre civilizacion y barbarie o entre modernidad y culturaindigena, se
mantiene hasta hoy, al igual que las valoraciones negativas del mapuche originadas por
ella, aungue los estereotipos primitivos de barbaro y salvaje han sido reemplazados por
otros. Al mapuche contemporaneo se e adscriben estereotipos y caracteristicas como:
borracho, ladrén, indio sucio, poco inteligente, flojo, lento, cerrado, hurafio, taimado,
etc. (Parker 1995: 101-105; Bengoa 1996a: 22-23, 148; Cantoni 1978: 307; Saiz 1988:
113-114).

Como pueblo dominado, |os mapuches, a su vez, han desarrollado sus propios
prejuicios negativos hacia la cultura dominante. Suelen usar el término huinca paralos
chilenos (o los espafioles en el pasado) y los extranjeros, paratodo lo malo, y todo lo
gue no es mapuche en genera (Cantoni 1978: 307; Bengoa 1996a: 377).

Los prejuicios hacia tanto la minoria como la mayoria interfieren en e contacto
interétnico; mantienen la distancia socia y producen conductas discriminatorias hacia el
mapuche (Saiz 1988: 114). Llamala atencidn, sin embargo, que los limites étnicos entre
mapuches y chilenos son enfatizados o desdibujados seguin |as circunstancias (Briones
de Lanata 1992: 260-261). Esto, a veces, produce extrafias contradicciones. con
frecuencia se menciona €l hecho que a los héroes mapuches, que lucharon contrala
dominacién colonia espafiola del mismo modo que los chilenos o hicieron
posteriormente, se les toma como simbolo del primer chileno y de la nacién, mientras
que a mismo tiempo se desprecia a sus descendientes. Laidealizacion del indémito
araucano se advierte en los nombres dados a calles, fragatas y organizaciones. La
ambivalente actitud chilena la describe Trivifios acertadamente como “esquizofrenia
cultural” (1992: 76).

L as contradicciones en las relaciones con € mapuche se han dgjado ver unay
otravez. Segun lateoria, cree Cantoni, en Chile no existia el problema del mapuche
como minoria nacional, no existia el problema de la participacién del mapuche en la
sociedad chilena, ni el problema de su integracién. Habia una supuesta homogeneidad
racial y todo pasaba como s e mapuche estuviese culturalmente asimilado. Sus
problemas se reducian a problemas econémicos, a los problemas generales de la
marginalidad campesina. La préctica discriminatoria contra el mapuche, dice Cantoni,
oficialmente no existia (1978: 304-307).

Lailusion de la ausencia de discriminacion racial y, por consiguiente, de la
existencia de igualdad de oportunidades para todos, hallevado alaidea de que la bgja
posicion social ocupada por € mapuche no sea fruto de relaciones étnicas desiguales,
sino resultado de las capacidades y esfuerzos limitados del grupo étnico mismo (Briones
de Lanata 1992: 258-259).
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Dicha idea que los mapuches tendrian poca capacidad para desarrollarse, esta
estrechamente relacionada con la imagen estereotipada que durante mucho tiempo ha
existido de la etnia mapuche. Segun ésta, ‘ ser mapuche’ equivadriaavivir en las
reducciones del campo surefio, hablar el mapudungun y celebrar ceremonias como €l
machitin y @ nguillatin. Como ya se ha visto anteriormente, incluso en los censos
oficiales se partia de tales rasgos ‘tipicos’ para definir ala etnia mapuche. Consecuencia
de ello era una sistematica subestimacion de la poblacion mapuche urbana. De lavision
estereoti pada respecto a mapuche ha resultado la opinién que cambios en los rasgos
considerados como propios del mapuche significarian e fin de la etnicidad. Asi que
dejaria de ser mapuche € que vaavivir en la ciudad, aprende a trabajar con ordenador o
se viste de polera, jeans y nikes. Paraddjicamente, en € caso de los chilenos la
modernizacién no afectaria a su continuidad étnica; ellos siguen siendo chilenos, a pesar
de cualquier cambio (Martinez 1995: 30, 35; Briones de Lanata 1992: 259; Haughney y
Mariméan 1993: 7-9).

“Es esencia reconocer el dinamismo cultural de las etnias. Ninguna etnia o
pueblo en el mundo ha quedado petrificado en e tiempo.” Estas palabras de Haughney
y Marimén (1993: 10) reflggan muy bien la vision compartida por muchos, que la
cultura mapuche no es estética, ni ahistérica, sino dinamicay en reelaboracion
permanentemente. El dinamismo se aprecia tanto en lare-creacion y re-interpretacion de
las tradiciones ancestrales, como en la apropiacion de elementos culturales gjenos. La
emergencia de |la poblacion urbana demuestra claramente la vitalidad de la sociedad
mapuchey & poder de esta etnia de reformular y renovar su identidad y cultura, dice
Martinez (1995: 29).

Diversos investigadores han estudiado las transformaciones que, en el tiempo,
han experimentado la identidad y cultura mapuches. El contacto historico interétnico
entre la sociedad mapuche y la chilena constituye el trasfondo para el estudio, porque,
segun dice Durén, “la historia del contacto entre estas dos sociedades es una historia de
diferenciacion énica’ (1986: 698). Duran define y describe las formas de identidad
mapuche de acuerdo a la actitud que los mapuches han adoptado con respecto ala
sociedad global en distintos periodos histéricos. Se trata de un proceso de identificacion
y autoidentificacion, o, usando las palabras de Camara, de un proceso de
concientizacion respecto a qué esy cOmo es uno mismo, y qué son'y como son los
demas (1986: 599).

Las formas o fases de la identidad mapuche delineadas por Duran (1986),
vuelven de forma global en los estudios de Cantoni (1978: 325-331) y Bengoa (1996g;
1996b). Los tres estan de acuerdo en que la segregacion de los mapuches en las
reducciones provoco importantes modificaciones en el comportamiento mapuche. En la
historia de la identidad mapuche, entonces, se pueden distinguir dos periodos
principales: €l prey €l postreduccional.

El primer periodo se caracteriza por laresistencia alos invasores: incas,
espafioles y chilenos sucesivamente. La resistencia bélica es la forma extrema en que se
manifiesta laidentidad indigena mapuche, opina Durén (1986: 700); es una muestra
univoca de que los mapuches se autorreconocen como grupo, un grupo que aspiraa
permanecer independiente. La actitud inicial de rechazo absoluto a invasor va
cambiando cuando, en una situacién de relativa paz con los espafioles, se desarrolla un
comercio activo entre las dos sociedades y aumentan |os contactos fronterizos. Los
numerosos y cotidianos contactos les permiten alos mapuches adoptar elementos
culturales extranjeros. Al mismo tiempo, hay un extenso mestizaje. La flexibilidad ante
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lainfluencia externa es una de las caracteristicas més importantes de la sociedad
mapuche del siglo X1X, cree Bengoa (1996a: 111, 154).

En & siglo XX, después de laderrotay laradicacion, la sociedad mapuche, antes
abiertaa contacto, se transforma rapidamente en una sociedad fuertemente
conservadora y endogamica. “ Cuando existe independencia politicatotal”, explica
Bengoa,” una sociedad puede oponerse abiertamente a cambio cultural. No teme
desaparecer. Cuando, en cambio, una sociedad esta sometida, depende politica,
territorial, econdmicamente de otra que la oprime; se transforma en una sociedad
conservadora, cierrafilas en torno a su culturatradicional y se aferra a ella con todas sus
fuerzas’ (1996a: 155). Surge asi una cultura de resistencia: la cultura como ultimo
mecanismo de defensa; |os mapuches ven en la mantencién de las costumbres, las
tradiciones, lareligion y lalengua, su sobrevivencia como pueblo. Bengoay Cantoni
opinan que el sistema de las reducciones ha facilitado la conservacion de una cultura
mapuche distinta, diferenciada de la cultura dominante. La comunidad reduccional, dice
Bengoa, se hatransformado en el espacio social —y terrritorial — de la cultura, en e
espacio de reproduccién cultural (1996a: 370-371).

Mientras que en las reducciones la identidad mapuche es vivida intensamente,
fuera de éstas empieza a manifestarse claramente, ya en las primeras décadas de este
siglo, una actitud de rechazo de la mismaidentidad. La negacion, total o parcial, de los
origenes esta vinculada a la integracién generalmente poco exitosa del mapuche en la
vida social chilena; muchos de los mapuches que, en busca de trabgjo, emigraron desde
sus reducciones a las distintas ciudades del pais, se vieron enfrentados con una
discriminacion racial persistente. El deseo de integrarse y de mejorar su posicion social
les Ileva alos mapuches que viven en contextos chilenos a ocultar su condicion de
indigena. En el mas extremo de |os casos, se rompe completamente con la vida anterior;
se eliminatodo rasgo del ser mapuche — el apellido incluso — en un intento de
‘blanquearse’, de ser considerado como si fuera chileno. La internalizacion de los
estereoti pos manejados por 10s chilenos es vista como un factor determinante en la
adopcién de esta actitud integracionista, ya que resulta en una autopercepcion negativa
y una menor autoidentificacion como mapuche (Duran 1986: 708-709; Cantoni 1978:
328; Parker 1995: 119).

Hay un proceso de reelaboracion de laidentidad mapuche a partir de la segunda
mitad del presente siglo, dice Durén (1986: 709). Es en el &mbito urbano donde se
manifiesta con mayor claridad esta nueva forma de identidad mapuche, ya que son
especialmente |os mapuches urbanos, ya aculturados, que despliegan el deseo de
recuperar sus raices. Cantoni piensa que aqui se trata de una identificacion por reaccion
con laidentidad mapuche: la percepcion de la discriminacion como fenébmeno que
permanece a pesar de la culturalizacion como chileno, tiende a provocar tal conducta en
el mapuche, dice é. En la opinion de Cantoni, la reetnificacidn es sobre todo una actitud
defensiva. Dice que se ha desarrollado una cultura de resistencia especificamente
urbana; una que, en contra de lo que era de esperar, no se sustenta en la cultura mapuche
originaria todavia presente en el campo, sino en la autoidentificacion con, lo que [lama,
la‘identidad histérico-grupa’ y con los valores que ella presenta (1978: 328-329). En
otras palabras, para reafirmar su ser mapuche, |os mapuches refieren a un pasado lgjano,
un tiempo en que existia todavia una fuerte identidad étnica colectiva. Martinez hace en
este contexto la interesante observacion que “poco importa s las referenciasaun
pasado 0 a una culturaen particular se refieren a‘ verdades medibles o demostrables, o
incluso, si la propia préactica se corresponde con ese pasado y cultura, pues toda
afirmacién se valida en la medida que reafirmala cohesion y singularidad del grupo”
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(1995: 38). A esas ‘verdades histéricas pertenecen, por jemplo, los actos heroicos de
valientes guerreros mapuches como Lautaro y Caupolican. Bengoa dice dudar de la
autenticidad de las historias heroicas — estan en la frontera entre la historiay € mito,
opina él —, pero para los mapuches constituyen una fuerza movilizadora que da
identidad y dignidad (1996a: 11-12).

L as distintas formas de identidad mapuche vividas y expresadas a través de la
historia pueden manifestarse de un modo simultaneo en la sociedad contemporanea,
seguin Duran. Las tendencias historicas se reflgjan en la actitud adoptada por los
mapuches en la actualidad; ésta se encuentra entre dos extremos, a saber laintegracién
absolutay lareetnificacion. Si el mapuche se orienta hacia la sociedad chilena o haciala
propia, depende de factores como conciencia étnica, edad y posicién social, creen Durén
y Cantoni. Briones de Lanata sefidla que, en la practica diaria, el comportamiento de una
persona puede variar de acuerdo con las circunstanciasy e contexto (mapuche o no
mapuche). Asi puede ocurrir que una misma persona despliegue conductas en
apariencia contradictorias (Durén 1986: 716; Cantoni 1978: 313-323; Briones de Lanata
1992: 261).

L as distintas identidades mapuches encuentran su expresién también en las
organizaciones mapuches del presente siglo, las que han asumido una variedad de
estrategias para enfrentar la crisis cultural y social que vive la sociedad mapuche. Tres
organi zaciones 0 movimientos se destacan; sigue una breve descripcion de ellos.

La Sociedad Caupolican (1910-1938) es la primera organi zacién mapuche del
periodo postreduccional. Esta sociedad representa la expresién de un integracionismo
moderado. Sus fundadores, un grupo de mapuches relativamente educados, creian que
era necesaria laintegracion, pero se oponian a unaasimilacion puray simple ala
sociedad chilena; veian la posibilidad de lograr, a través de la educacion, un proceso
equilibrado de integracién, que quiere decir en igualdad de condicionesy con
mantenimiento de o especifico mapuche. La Sociedad recibié mucho apoyo del Partido
Demodcrata, y miembros de ella participaron directamente en la politica nacional,
representando y defendiendo los intereses de los mapuches (Bengoa 1996a: 387-389).

Frente al integracionismo de la Sociedad Caupolican se encuentra, en la misma
€poca, e tradicionalismo del movimiento indigenista de Panguilef. Ese movimiento
tiene sus origenes en 1916 cuando, en protesta contra laformaen que seredizala
radicacién, Panguilef empieza a convocar a los mapuches en reuniones'y congresos,
donde predicala defensa de laraza, de lastierras, de lalengua, y de las tradiciones.
Durante los afios veinte y parte de los treinta, Panguilef sabe movilizar masas de
mapuches en busca de laidentidad propia. En las reuniones juegan un papel importante
latradicion y el misticismo: elementos centrales son los suefios (medio de
comunicacion con e pasado), cantos y oraciones. En 1932, llegado el movimiento a su
punto méximo, Panguilef proclama la ‘Republica Indigena’, pero da a conocer, al
mismo tiempo, que esa aspiracion de la raza sera posible solo con la alianza efectiva de
los indigenas, campesinos y obreros. Panguilef es considerado por Bengoa como
fundador de laresistencia étnicaradical. Los grandes temas de la cultura mapuche
postreduccional — la preservacion de la cultura mapuche, la defensa de latierra, la
representacion directa frente alas autoridades, etc. — surgen de su movimiento, dice
Bengoa (1996a: 390-403).

Una organizacién de fecha més reciente, que trabaja sobre esos mismos temasy
gue tiene una orientacion comparable ala del movimiento de Panguilef, es el Consgjo
detodas las Tierras (Aukifi Wallmapu Ngulam). Inmediatamente después de su
fundacion en 1990, esta organizacion llamala atencion por sus demandas politicas
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radicales, que son: larecuperacion de los territorios ancestrales, y la autonomia
territorial politica del pueblo mapuche. Para enfatizar sus reivindicaciones, el Consgjo
comienza a ‘tomarse’ tierras en conflicto; también elabora una bandera mapuche que
representa la unidad linguistica, religiosa, politicay social del grupo étnico. La
ideologiatradicionalista del Consegjo de todas las Tierras tiene una base de apoyo
bastante amplia en e mundo mapuche actual, aunque muchos discrepan con la
metodologia de accion y la radicalidad de las posiciones planteadas por esta
organizacion. Criticos como Parker y Salas creen que el fundamentalismo, como esta
expresado por el Consgjo de todas las Tierras, no es el medio adecuado para preservar la
sociedad y cultura mapuches, ya que esta actitud solo extremalamarginalidad y el
arrinconamiento de la etnia. La cultura mapuche posee el dinamismo suficiente para
poder confrontarse con larealidad pluri-étnica, dice Salas, y tanto él, como Parker,
[legan ala conclusién que la revalorizacion de la identidad mapuche no puede hacerse
sino en el marco de un proceso de intercambio con la sociedad global. Estiman
necesario €l didogo intercultural (Parker 1995: 128; Salas 1995: 163-165).



Capitulo 2

La literatura mapuche
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El desarrollo de la literatura mapuche: de la oralidad a la escritura

El desarrollo de la literatura mapuche seré esbozado partiendo del texto
“Etnoliteratura mapuche y literatura chilena: relaciones’ (1990) de Ivan Carrasco.

En € articulo referido, € investigador describe |6gicamente la evolucion de la
literatura mapuche sobre € trasfondo de dos sociedades en contacto y en relacion con la
literatura en lengua espafiola. Como resultado de la interaccion cultural, latradicion
etnoliteraria mapuche con sus manifestaciones de carécter oral — el cantoy € relato — ha
experimentado un proceso rapido de literarizacidn, que hallevado a una literatura
mapuche propiamente tal con géneros nuevos. Uno de éstos es el poema escrito, el tema
principal de estatesis.

Carrasco divide su ‘teoriade laevolucién’ en tres etapas bien descritas, a saber
‘laoralidad absoluta’, ‘laoralidad inscrita’ y ‘laescritura propia .

La oralidad absoluta

La primera de las tres etapas en la evolucion de la literatura mapuche definidas
por Ivan Carrasco, se caracteriza por la oralidad absoluta. Esta fase literaria coincide en
su mayor parte con el periodo histérico prehispanico cuando la cultura mapuche, como
otras culturas indigenas, es exclusivamente verbal, debido a su condicion agrafa. En tal
sociedad, sin conocimiento de la escritura, no es asombroso el desarrollo avanzado del
arte verbal.

La palabra ocupa un espacio relevante en lavida social de este periodo y los
textos artisticos tienen una fuerte vinculacién con las actividades diarias. Por
consecuencia, € discurso mapuche es de caracter intracultural, que quiere decir que “se
funda en los criterios, valores, referencias, codigos y géneros propios de su tradicion
cultural” (Carrasco 1990: 20). Esto implica que € hablante asume un publico mapuche;
un observador externo serdincapaz de apreciar el valor estético y de captar € contenido
semantico sin suficiente conocimiento de la lenguay la cultura mapuches (Salas 1984:
206-207).

Carrasco describe otras caracteristicas de la produccion verbal mapuche en un
articulo anterior (1981: 81-86), donde pone objeciones al uso del concepto literatura
para caracterizar latradicion oral. Opina que, aunque la mayor parte de los textos es de
indole artistica, més que ala literatura propiamente tal, pertenecen al folklore literario
(1981: 86).

En grandes rasgos, se puede describir el folklore literario de la siguiente manera:
es |o no registrado que existe en lamemoriay esta expresado en situaciones especificas
de lavida de la comunidad para entretener, educar, recordar, acompariar a trabajo etc.
Esta funcién altamente social trae consigo que es poco innovador €l texto folklérico;
reguiere gue tenga semejanza con textos ya conocidos y que siga las normas de la
tradicién. Un texto, una vez creado, tiene poca seguridad de subsistenciasin la
aprobacién de la comunidad; un juicio favorable de parte del publico es de crucia
importancia para su reproduccion. Sin embargo, la comunidad no sblo actta de critico,
sino también de coautor. La creacion del texto folklorico es de caracter colectivo; en
interaccién con su publico € intérprete reproduce, actualizay modifica su texto, asi
produciendo una nueva version. Cada acto enunciativo generara otra version,
condicionada por la situacion misma. El resultado es que la obra folkl6rica es una
unidad complejay variable con versiones multiples de cada texto.
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Laliteratura, adiferencia del folklore literario, tiene su existencia en la escritura.
Los textos, que generalmente permanecen inalterados, son e producto de un solo autor
gue se esfuerza por escribir textos Unicos, distintos a los demas. Predomina la funcion
estética del lenguaje. Menos importante es la aceptacion de la norma propia de la
tradicion; la produccion literaria obedece a las leyes del mercado, y lapresiéony la
influencia de la comunidad son limitadas, por 1o que el autor tiene tanto la posibilidad
de aceptar las normas — voluntariamente — como de oponerse a ellas o rechazarlas.

Esta claro que €l folklore literario es un hecho distinto alaliteratura e Ivan
Carrasco decide clasificar la produccién verbal mapuche en € folklore literario por las
caracteristicas que tienen en comun. Otra razon para preferir este concepto es la
posicion social del pueblo mapuche: “[L]a cultura mapuche en el contexto de la
sociedad chilena corresponde a la de una minoria étnica marginada y discriminada, que
expresa sus valores tradicionales y no los adquiridos de la sociedad global (chilena),
coincidente con lo que los folklorélogicos norteamericanos consideran comunidades o
grupos folk” (1981: 86). En articulos posteriores Carrasco demuestra una preferencia
por el término etnoliteratura, con € mismo significado que ‘folklore literario’.

Las formas de arte verbal mapuche se pueden dividir en dos clases de textos,
contados y cantados. Entre los primeros ha predominado €l epeu, €l género mas
representativo del folklore literario o etnoliteratura (Carrasco 1988: 710; 1990: 20-21);
otro tipo de texto narrativo de gran importancia es el nitram. No hay criterios uniformes
sobre la clasificacién del relato oral mapuche, 1o que se manifiesta en las diferentes
descripciones del epeu y del nitram.

Hugo Carrasco, basdndose en su trabajo de campo en comunidades indigenas,
cree que de manera intuitiva los narradores mapuches hacen una distincion entre estos
dos tipos de texto seglin su estructuracion: €l epeu es un relato estructurado como tal,
‘algo que se cuenta o ‘lo que relatan los mayores', mientras que €l niitram es una
conversacion sobre un tema especifico, no estructurada como relato, aunque posee
elementos narrativos; es basicamente una descripcidn o explicacion (en |. Carrasco
1988: 711).

Se puede decir que las descripciones de Maria Catrileo, aunque ponen mas
énfasis en laintencionalidad del texto y el contenido temético, globalmente estan
basadas en la misma distincién entre cuento y descripcion/explicacion. Segun ellael
epeu, generalmente contado a orillas del fogdn, es un discurso didactico y de
entretenimiento “acerca de un acontecimiento imaginario perteneciente alatradicion de
las creencias mapuches, o también una narracion en donde |os protagonistas principal es
son los animales que simbolizan vicios y virtudes humanas’ (1992: 67). El niitram, dice
Catrileo, es una narracion principalmente informativa “ acerca de un acontecimiento
historico, un evento ritual, un tema sobre sucesos actuales en la comunidad, o
experiencias de lavida diaria. A través del niitram, los miembros de lafamiliay de la
comunidad se mantienen informados acerca de |os acontecimientos pasados y
presentes’ (1992: 65).

Lucia Golluscio, por ultimo, opina que la variable decisiva para distinguir €l
epeu del niitram es la de los mundos representados; se refiere ala oposicion
fantasia/realidad. Dice, de manera concisa: “[T]odo relato verdadero, que ‘sucedid’, es
ngitram; todo relato de ficcion es epew” (1984: 109).'° No obstante, al mismo tiempo

1% De vez en cuando, en €l trabajo de distintos estudiosos se nota diferencias de ortografia en los términos
mapuches. Esto se debe a hecho de que durante mucho tiempo no existian acuerdos sobre la escritura del
mapudungun. Al lado de esto, hay la posibilidad de variaciones regionales (Golluscio es investigadora
argentina).
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hace observar la dificultad de trabajar con este criterio: de ninguna manera se puede
partir de la suposicion de que la realidad mapuche coincide con larealidad ‘ occidental-
racionalista’. Esta observacion hace pensar sobre la exactitud del uso de la palabra
“imaginario” por Maria Catrileo en su descripcion del epeu.

Como ya se hadicho, € epeu es € tipo de relato oral mapuche més cultivado. La
mayor parte de |os textos que circulan en la sociedad mapuche y son conocidos fuera de
ella son epeu, ha constatado Ivan Carrasco (1988: 711). Aunque existe una gran
variedad, los epeu estén concentrados mayormente en dos campos teméticos: la
mitologiatradicional (epeu mitico) y la antropomorfizacion de animales como
estereoti pos conductuales (epeu de animales o fabula) (Salas 1984: 205). Uno de los
mitos més importantes en la tradicion mapuche es € de Trentren y Kaikai, que relata la
destruccion y renacimiento del mundo y el hombre. El sistema mitico mapuche es un
tema estudiado profundamente por Hugo Carrasco.

La segunda categoria del arte verbal mapuche abarca los textos cantados. La
caracteristica fundamental que, 16gicamente, distingue este segundo tipo de texto
mapuche del texto contado recién descrito, es la presencia de musica. El canto mapuche
evidentemente es un texto complejo, constituido por dos codigos: verbal y musical.

La pertenencia de los cantos a |los dos sistemas de signos, verbales y no verbales,
suscita problemas de clasificacion, opina lvan Carrasco. ¢Se puede considerar literario
este tipo de texto? La cancion, dice, excede los limites de la textualidad verbal y su
forma de transmision es distinta ala literaria. Ademas, las palabras estén subordinadas a
lamusica; no hay norma para la construccion del verso (el nimero de silabas, €l orden
de los acentos, etc.): €l unico requisito indispensable parece ser la cantabilidad. Por eso
Ivan Carrasco prefiere hablar de ‘frases musicales’ en vez de versos. Consideradas las
observaciones anteriores es |6gica la conclusion del investigador: e canto mapuche, por
su caracter especia no pertenece al folklore literario, sino mas bien a folklore social
(1988: 706-710).

Con razén lvan Carrasco sefiala la problemética con respecto a carécter preciso
del canto mapuche, dado el hecho de que se confunden a menudo cancion y poesia.
Esto, por gjemplo, tiene como resultado laidea, no pocas veces expresada, de que no
existe la poesia mapuche moderna, porgque |os poemas no serian otra cosa que las
canciones tradicionales. La confusion, segun Carrasco, es debida a hecho de que tanto
los cantos como |os poemas estén en verso y a que la poesia en sus origenes ha estado
muy ligada alamusica (1988: 706). Sin duda, juega un papel también la coexistencia en
la actualidad de ambos géneros, gracias ala perduracion de la cancién en el tiempo.

Entre las dos clases de canto mapuche distinguidas por Lucia Golluscio, a saber
tayil o canto religioso el (ilkantun) o canto profano (1984: 105-108), €l tayil hatenido
las mejores posibilidades de conservar sus rasgos genuinos hasta hoy dia. Es el canto de
lamachi, que ocurre en estrecha relacion con las ceremonias rituales y depende en gran
medida de ellas. Porque tiene como finalidad la relacion con lo trascendente, son
limitadas laimprovisacion y la creacion personal. Latransmision del tayil es cerrada: se
realiza de machi amachi, de las ancianas alas mas jovenes. Golluscio dice que € canto
religioso se caracteriza por su tono penoso — muchas veces suena como un lamento —y
por su estructura arcaica.

Los ilkantun, por contrario, tienen una funcién sobre todo recreativa, 1o que
permite una gran cuota de improvisacion y creatividad individual. Muchas de estas
canciones, que pueden ser cantadas por cualquier mapuche, son creadas por |os mismos
cantores de manera espontanea para, por jemplo, manifestar sentimientos de
agradecimiento, pena o alegria, 0 smplemente para contar una historia. Porque tienen
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menos restricciones y més flexibilidad, los ilkantun son méas sensibles ainfluencias
externasy a cambio que los tayil (Golluscio 1984: 106, 108).

Las distintas formas de la tradicion oral mapuche hasta aqui tratadas, todas
caracteristicas de la primera etapa de la evolucion literaria mapuche, coexistieron
separadamente durante algun tiempo, después de la llegada de |os esparioles, con las
formas literarias europeas. Hubo una situacién de paralelismo, sin interaccion textual,
explica lvan Carrasco, a causa de la existencia de dos lenguas mutuamente
desconocidas. Cuando més tarde si hay contactos entre la cultura mapuche y espafiola,
gue tienen su influencia en la literatura mapuche, empieza la segunda fase literaria: la
oralidad inscrita (Carrasco 1990: 21).

La oralidad inscrita

L os contactos interétnicos cada vez mas intensivos y €l interés creciente de los
esparioles por latradicion oral mapuche, producen cambios significativos en la
etnoliteratura mapuche, que le dan razén a lvan Carrasco para anunciar una nueva fase
literaria. EI mecanismo basico de esta secunda etapa es, segiin Carrasco, “la
transcripcion de textos en mapudungun y su traduccion al espafiol u otra lengua
moderna’ (1990: 21).

En este primer paso haciala literatura escrita, dice Carrasco, € cambio
fundamental concierne la recepcion, ya que la transcodificacion hace los textos, que
antes tenian como destinatario tnicamente a pueblo mapuche, accesibles a un publico
mixto y mucho mas amplio. Existe una nueva situacion en la que la literatura mapuche
sobrepasa sus limites culturales y esta incorporada a contexto de la literatura chilenay
universal. Sin embargo, hay que darse cuenta de que, en cuanto a su contenido, los
textos siguen siendo intraculturales.

Aparte del cambio en la recepcién, latranscripcion de textos mapuches provoca
cambios de otraindole. Si bien la etnoliteratura mapuche gana en publicidad por su
existencia simultanea en la oralidad y la escritura, en la escritura los textos etnoliterarios
pierden variedad: generalmente solo una de las versiones multiples del texto oral esta
registrada. Al mismo tiempo, se modifica la naturaleza de |os textos cantados; a ponerla
en escrito, se suprime el componente musical de la cancién, por lo que llega a dominar
el componente verba. Ademés, por latranscripcion la creacion del texto y la recepcion
yano coinciden necesariamente. Estos son cambios que hacen la etnoliteratura mas
cercana alaliteratura. “Los textos mapuches han iniciado un proceso de literarizacion”,
opina Carrasco (1990: 22).

En cuanto alos tipos de textos en este periodo: son los mismos que losya
considerados en la etapa de la ‘oralidad absoluta’ (niitram, epeu, tayil, Tlkantun), pero
ahora con més posibilidades comunicativas. Esto acenttia también el término ‘oralidad
inscrita’, que Carrasco da a esta etapa literaria mapuche, “ puesto que se trata de una
textualidad oral que se adeclia a las posibilidades de la escritura’ (1990: 22).

A los géneros tradicionales se agrega un género nuevo, a saber la autobiografia.
La autobiografia se diferencia de |os otros tipos de textos en que no se realiza de manera
espontanea, sino bajo lainfluencia de investigadores cientificos que han motivado al
mapuche a producir determinados textos para ellos. La autobiografia es un medio por
excelencia para obtener informacién de primera mano, a menudo siendo €l relato de la
vida de cierta personay un testimonio etnogréfico alavez. La autobiografia més
conocida es la de Pascual Cofia, un lonco mapuche, puesta por escrito y traducida al
espanol por el P. Ernesto Wilhelm de Moesbach a principios de este siglo.
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Se piensa que Francisco NUfiez de Pineda (1608?-1680) es él queinicio las
actividades de transcribir y traducir textos mapuches — transcribié algunas frases de un
canto de despedida en su obra El cautiverio feliz (ca. 1663)'* —, pero al P. Bernardo de
Havestadt se le considera como el primer recopilador. Este sacerdote transcribié cuatro
cantos de machi en su gramética mapuche de 1777 y los tradujo al latin. Mas de un siglo
después, Rodolfo Lenz recopild una gran cantidad de cantos y narraciones en sus
Estudios araucanos (de 1895 a 1897) e hizo un primer intento de analizar, clasificar e
interpretar |os textos. Sus seguidores son, entre otros, P. Félix de Augusta, con sus
Lecturas araucanas de 1910, Tomas Guevara, el ya mencionado P. Ernesto Wilhelm de
Moesbach, y los investigadores actuales Adalberto Salas y Hugo Carrasco (1. Carrasco
1988: 696-697; 1990: 22-23).

El interés de los huinca por la etnoliteratura mapuche aumenta con € tiempo y
tiene su efecto también en laliteratura en lengua espafiola. Aunque las dos literaturas en
esta segunda etapa de la evolucion literaria mapuche siguen desarrollandose
paralelamente, hay una confluencia en un aspecto, a saber, latemética. Ello tiene lugar
en laliteraturaindigenista, que es de tema indigena pero de autor, lenguay cosmovision
no mapuche (Carrasco 1990: 23-24). Laliteraturaindigenista, dice Ivan Carrasco
citando a Véasguez, “es €l resultado del esfuerzo deliberado de autores modernos
impregnados de tradiciones europeasy literatura hispanoamericana, para presentar en su
propia lengua algunos aspectos de la vida indigena que enriquezcan la vision del mundo
propia de los no indigenas’ (1988: 698). Entre os representantes chilenos de este tipo
de literatura se destaca Lautaro Y ankas, autor de distintas novelas en las que & mapuche
es el protagonista. Fernando Alegria es conocido por su novela de caracter indigenista
Lautaro, joven libertador de Arauco. Gabriela Mistral (1889-1957), Pablo Neruda
(1904-1973) y Jorge Teillier también se han preocupado del tema mapuche; en la obra
de estos poetas aparecen diversos aspectos de la realidad mapuche. Los precursores de
laliteratura indigenista, segun Carrasco, han sido los cronistas y poetas épicos de la
conquista, entre quienes hay que mencionar a Alonso de Ercilla (1533-1594), famoso
por su obra La Araucana de 1569-1589 (Carrasco 1981: 94; 1988: 698-700; 1990: 23).

Queda por sefidar que también ha habido el proceso inverso; por su parte, la
etnoliteratura mapuche haincorporado el tema huinca, tratéandolo de manera directa o
indirecta (Carrasco 1990: 24).

La escritura propia

Como resultado del proceso de literarizacion yainiciado en lafase anterior,
aparece en laterceray ultima fase definida por Ivan Carrasco la literatura mapuche
propiamente tal, es decir, una literatura escrita por autores mapuches. El criterio bésico
paradistinguir laliteratura de la etnoliteratura inscrita es, segun Carrasco, “la
codificacion del texto realizada en forma auténoma con respecto al canto y la narracion
ora” (1990: 24).

Es una literatura con las caracteristicas fundamentales de la escritura artistica
moderna. El autor es consciente de su arte y escribe sus textos de acuerdo a su particular
concepto de literatura. Este, dice Carrasco, puede o no respetar la tradicion. (1988:
713). El autor tiene esta libertad por su nueva posicion de creador individual; ahora
trabaja independientemente de su publico, que es desconocido y ausente, y les presenta
textos terminados y de forma fija a sus lectores, los que asi ya no pueden influir en el
proceso de la creacion literaria.

1 LaobraEl cautiverio feliz quedd inédita hasta 1863.
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El autor mapuche tiene una nueva actitud frente a su texto. Aparte de su papel
familiar de intérprete de la tradicién en su comunidad que le hace repetir o que sele ha
contado, hace ahora €l papel de innovador que escoge sus propios temas, elaborandol os
de su propia maneray desde su propio punto de vista, dando opinionesy tratando de
ganar a su publico para su causa.

L as actividades innovadoras han llevado a la aparicién de géneros nuevos en
mapudungun. Carrasco menciona sin més explicaciones la relacion personal,* el ensayo
de carécter etnogréfico, el epeu didactico™ y el poema escrito. Son todas nuevas formas
derivadas de |os géneros tradicional es mapuches por laincorporacién de caracteristicas
de los géneros de la literatura moderna (Carrasco 1990: 25). En lo que respecta al
poema escrito, se supone que su principal fuente es el ilkantun, € tipo de canto mas
sensible al cambio por su alto grado de improvisacion (H. Carrasco 1993: 75).

Aungue es cierto que |os escritores mapuches modernos tienen muchos intereses
nuevos y han desarrollado su propio estilo, esta claro que sus obras siguen manteniendo
los lazos con latradicion. Ivan Carrasco habla de unarevitalizacion de la tradicion,
“puesto que gran parte de sus obras, sobre todo sus relatos, son reactualizaciones
escritas de antiguas versiones presentes en su memoria o en lade sus amigosy
familiares’ (1988: 714).

Otro aspecto llamativo de esta tercera etapa literaria es que se va manifestando
claramente el efecto de lainteraccion entre las culturas chilenay mapuchey de la
incorporacion de los mapuches en la sociedad global. El planteamiento de la
problematica de la interculturalidad caracterizala literatura mapuche contemporanea,
opina Carrasco. Junto a esta caracteristica se ve una ampliacion de lenguaje; los autores
mapuches ya no se limitan a su lengua propia, e mapudungun, y a menudo producen
textos en lengua espafiola. Del uso mas libre del lenguaje resulta una nueva forma
textual: el texto de doble registro, que es un texto presentado por un autor
simultdneamente en dos versiones equivalentes, en mapudungun y en espafiol. Ademas,
se puede constatar que la comunicacion intensificada entre las dos culturasy la
ampliacion del ambito de recepcion de la literatura mapuche han conducido al discurso
explicativo, en que el autor da muchas explicaciones y habla con todo detalle de asuntos
gue supone menos conocidos por sus lectores, en especia los chilenos y 1os mapuches
algjados de su cultura. Laliteratura mapuche moderna, cree Carrasco, yano es
intracultural, sino intercultural (Carrasco 1989a: 9-22; Carrasco 1992b: 184-188).

De gran importancia para el desarrollo de la literatura mapuche han sido los
talleres organizados para autores mapuche-hablantes con € fin de fomentar la escritura
en mapudungun. Conocidos son los realizados por € Instituto Linguistico de Verano en
convenio con la Universidad de la Frontera, Temuco, que han tenido como resultado la
escrituray la publicacion de diversos textos bilinglies en 1983 y 1984 (Carrasco 1988:
713-714; Catrileo 1992: 68). Un hecho que indudablemente también hatenido sus
efectos positivos, es el acuerdo de 1986 sobre & uso de un alfabeto unificado parala
publicacion de los textos. Este alfabeto facilitala lectura de textos mapuches, antes
dificiles de leer por €l uso de distintos alfabetos, y asi ayuda a aumentar
considerablemente su accesibilidad a publico (Carrasco 1988: 714).

Ahora, después de enterarse de |la ‘teoria de la evolucion’ de Ivan Carrasco, uno
puede preguntarse cud es la situacion actual de la literatura mapuche. ¢Y a esta

12 Es de suponer que Carrasco aqui refiere a otro tipo de texto que la autobiografia mencionada en la etapa
literaria anterior. Esta no pertenece ala literatura propiamente tal por su carécter testimonial, ha declarado
Carrasco en otros articulos (1981: 92; 1988: 706).
13 Observacion: Marfa Catrileo ya considera didacticos |os epeu tradicionales (1992: 67).
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cristalizado el proceso de laliterarizacion?, y, ¢ya haterminado la evolucién? El poeta
Elicura Chihuailaf aduce e término ‘oralitura’, porque es de la opinion de que la
literatura mapuche actualmente se mueve entre la oralidad y la escritura: “[V]aen unay
otra direccién sin contraponerse,” dice € poeta, “la segunda[i.e. la escritura] como
registroy creacion que, a su vez, trata de recrear la oralidad.” (Chihuailaf 1992: 129;
Moens 1997b). Con estas palabras el poeta esboza una situacion de transicién, que no
obstante parece ser bastante estética por el movimiento de la literatura mapuche de un
lado a otro y sus lazos en apariencia permanentes con latradicion. La opinidn del poeta
coincide en este sentido solo parcialmente con todo lo dicho anterior; Carrasco
claramente pone énfasis en el desarrollo de la etnoliteratura mapuche hacia una
literatura moderna, aungue aguélla todavia no completamente ha dejado atras la
tradicién. Sea como sea, la literatura mapuche parece tener potencial para desarrollarse
mas, por lo que tiene final abierto su historia de evolucion.

La poesia mapuche

Su lugar dentro de la poesia chilena actual: la poesia etnocultural

La‘teoriade evolucién’ de laliteratura mapuche descrita por Ivan Carrasco,
muestra claramente que el proceso de literarizacion no hatenido lugar en un vacio. Ha
sido un desarrollo gradual, en tres etapas, de la etnoliteratura (o folklore literario) ala
literatura propiamente tal, bajo influencias externas: en &l contexto de dos sociedades en
contacto y en relacién con la literatura en lengua espafiola. Por tanto que Carrasco cree
necesario enfatizar la vinculacién de la literatura mapuche con su equival ente chileno;
no hay que considerarla un fenémeno aislado (1990: 20).

Los vinculos literarios estén claros. Han aparecido en tiempos pasados y se
mantienen en la actualidad. Carrasco nota la existencia de un nuevo tipo de discurso en
laliteratura chilena, originado en las intersecciones de las dos culturas en contacto. Es
una serie de textos que no cabe en |as caracterizaciones existentes y que llamala
atencion por el uso especia y armonioso del espafiol y €l mapudungun. Esta
caracteristica, junto con unatemaética particular, dan suficientes motivos para conceder a
esta linea su propio espacio: “En € caso de laliteratura chilena, e contacto espafiol-
mapudungun ha alcanzado un alto grado de desarrollo, particularmente en el ambito de
lapoesia. Alli ha aparecido un conjunto novedoso y significativo de intereses teméticos
y textuales, que me ha parecido adecuado llamar provisoriamente poesia etnocultural”
(Carrasco 1992a: 108).

‘Poesia etnocultural’ es un término l6gico para una poesia en la que el mayor
interés temético es lainteraccion de grupos étnicos y culturas distintas. Carrasco dice lo
siguiente: “La poesia etnocultural ha explicitado la problemética del contacto
interétnico e intercultural, mediante €l tratamiento de |los temas de la discriminacién, el
etnocidio, la aculturacién forzada y unilateral, lainjusticia social, educacional y
religiosa, la desigualdad socioétnica, entre otros, poniendo en crisis |as perspectivas
etnocentristas predominantes hasta ahora” (1992a: 108-109). El hecho de que esta
poesia se centra en la problematica étnica se puede comprender con vistas ala historia
turbulenta del paisy ala situacion actual de una sociedad multicultural sin integracion
total. Los grupos étnicos de Chile enfatizados en los textos de natural eza etnocultural
son los mapuches, |os conquistadores espaiioles, los colonos extranjeros y los chilenos
propiamente tales.
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Carrasco ya habia introducido el concepto ‘ poesia etnocultural’ en 1989,
cuando, en un articulo sobre la poesia chilena desde 1977 hasta 1987, caracterizala
poesia etnocultural como una de las cuatro principal es tendencias surgidas en aquella
década, aunque en ese momento la poesia etnocultural sdlo empieza a destacarse:
“[S]obre el telén de fondo de las otras tendencias, se percibe lalenta configuracion de
un nuevo y singular tipo de poesia etnocultural” (1989b: 41). Las otras nuevas
tendencias, yamejor perfiladas, alas que alude aqui, son la poesia neovanguardista, la
poesia religiosa apocalipticay la poesia testimonial de la contingencia.

En su trabajo de 1989 Carrasco distingue dos grupos de poetas en la poesia
etnocultural, a saber poetas de origen mestizo o europeo (Clemente Riedemann, Juan
Pablo Riverosy otros), y poetas del taller Aumen de Chiloé (entre ellos Carlos Trujillo,
Sergio Mansilla), dejando de lado la poesia mapuche porque ésta todavia no constituye
un fendmeno consolidado. Sin embargo, sélo unos afios después colocara también alos
poetas mapuches dentro de la poesia etnocultural (1991a: 114; 1993a: 67-68; 1995: 60-
67).

Para ubicar bien la poesia etnocultural, y por ende la poesia mapuche, en €l
contexto de la poesia chilena actual, es importante saber que los tres grupos
mencionados pertenecen todos a cierto sector geogréfico de la poesia chilena: la poesia
del sur.™ Carrasco dice que la poesia etnocultural es una manifestacion artistica propia
de los escritores de la zona sur, entre Concepcion y Chilog, y que existen sblo textos
aislados de este tipo fuera de la zona indicada (1992a: 108; 1995: 59).

Delo anterior esté claro que Ivan Carrasco clasifica la poesia mapuche dentro de
la poesia etnocultural, una nueva tendencia dentro de la poesia chilena contemporanea
que se manifiesta predominantemente en el sur del pais.™

El investigador esta convencido de que la poesia etnocultural tiene gran valor,
representando de modo més fidedigno |a sociedad postcolombina que otras formas
literarias latinoamericanas, como laindianista o indigenista. Ve la poesia etnocultural
como una derivacion de la literatura indigenista que estd més cercana a lo indigena por
su cosmovisién mapuche — a contrario de la perspectiva externa de los indigenistas —
(1990: 25; 1992a: 108; 1993b: 67). Ademés, esta tendencia etnocultural tiene valor,
seguin él, porgue constituye una expresion de resistencia ante la sociedad consumista de
carécter masificador y homogeneizador, y muestra una forma de vida alternativa, mas
humana, fundada en lainterculturalidad (1992a: 109-110).%

Por o general, el sujeto o hablante en el discurso etnocultural tiene una actitud
concordante con el ambiente general recién descrito: una de denuncia o de lamentacion.

1 E| término * poesia del sur’ se usa para precisar una zona de produccion literaria (las regiones VIII, 1X y
X). No se pretende configurar un sistema literario con sus propias reglasy relaciones creativas (Galindo y
Miralles 1993: 2).
> Aunque Ivan Carrasco es uno de |os pocos estudiosos en € dmbito de la poesia mapuche, esta
clasificacion y su trabajo en general encuentran confirmacion y ratificacion, de manera directa o indirecta,
por diversas partes. Luis Ernesto Carcamo, p.g., distingue en su articulo sobre la poesia chilena
emergente de los ' 80 una tendencia similar ala etnocultural, que sin embargo prefiere llamar ‘la poesia de
identidad histérico-cultural’ (1994: 38-39). En otro trabajo sobre la poesia chilena contemporanea se nota
también e surgimiento de una nueva tendencia en € sur de Chile, en la que ocupan un sitial destacado los
poetas mapuches (Calderén, Calderdon y Harris 1996: 16).
16 Carrasco describe e concepto de lainterculturalidad de la siguiente manera: “Entiendo agui |a
interculturalidad no como una herramienta de asimilacion, aculturacion controlada unilateralmente para
lograr & dominio de una sociedad mas débil o borrar |as diferencias bajo unaintegracion legalizada, sino
COMO una concepcién sincrética, plural, dinamicay abierta de la sociedad; por lo tanto, un tipo de
sociedad consciente de su ethocentrismo, algjado de criterios chauvinistas excluyentes y dominantes, que
valore lareciprocidad y € respeto por € otro en lainteraccion cotidiana e institucional” (1992: 110).
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Es un sujeto plural, con buen conocimiento de la situacion etnocultural, que integra
distintos puntos de vistay que se presenta por ejemplo como investigador, cronista o
participante étnico (Carrasco 1989b: 42; 1993b: 66; 1995: 58).

Carrasco haindicado que la poesia etnocultural se diferencia de otras lineas
poéticas en la literatura chilena actual, no solo por su temética, sino también por su
textualidad particular. En cuanto alatemética es evidente que ésta se centraen o
étnico. Es oportuno tomar en consideracién ahora el aspecto de la textualidad.

Llaman la atencion algunas caracteristicas destacadas: larevitalizacion de
diaectos, la aparicion del codigo escrito del mapudungun, el uso de variados medios
icénicos (como &l mapa, la fotografiay e dibujo) y unas nuevas estrategias textuales.
En sus articulos Carrasco presta mucha atencion a fendmeno de doble codificacion, con
sus variantes ‘ collage etnolinglistico’ y ‘doble registro’ (1992a: 109).

El collage etnolinguistico es una de las estrategias de doble codificacion. En e
sentido estrictamente lingistico € collage es la yuxtaposicion de una serie de
enunciados, en lenguas diferentes, que conforman un texto coherente. Sin embargo, es
preciso darse cuenta de que se trata de lenguas correspondientes a culturas distintas y
propias de sociedades en contacto. El collage etnolinguistico, que se encuentra con
frecuencia en la obra de poetas de origen mestizo o europeo, existe en dos formas, de
las cuales lamés simple es €l texto dual, con un titulo en unalenguay un cuerpo textual
en otra. El texto mixto, la segundaforma, es un collage propiamente tal, siendo una
mezcla de enunciados bilingties colocados en forma alternante en el texto. En la
mayoria de los casos es un texto construido por una lengua predominante, con frases
intercaladas en otralengua (Carrasco 1991b: 11-12).

Una estrategia textual coman en la poesia del pueblo mapuche es el doble
registro, seguin Carrasco ‘el limite extremo’ de los textos escritos en dos codigos
lingUisticos, porque el uso de mas de una lengua en este caso ha conducido ala
duplicacion del texto y a su presentacidn en versiones paralelas bilingles: en
mapudungun y en espafiol. La presencia simultanea de las dos versiones, escritas por un
mismo autor, es el resultado de la doble elaboracion de una solaideay no de lamera
traduccién de un texto, dice Carrasco, y es por eso que se relacionan de otra manera:
“[L]arelacién entre las versiones es de reciprocidad y equivalencia, y no de sucesion o
derivacion en sentido intertextual. Cada variante no lo es de un texto anterior, sino de un
texto paralelo” (1991b: 11). Asi, se puede ver €l texto de doble registro como una
especie de doble sefia: un mensaje enviado en dos codigos.

Examinando asi |os textos de doble codificacion y sus distintas estrategias, surge
autométicamente la siguiente pregunta respecto de la funcion de este fenémeno: ¢Cuéles
seran los motivos para producir un texto en dos cddigos? Los poetas etnoculturales que
emplean esta técnica textual 1o hacen en cierto modo para adaptarse ala situacion
multicultural que les rodea; en tal contexto la produccion de un texto en una solalengua
reducira su significacién y limitard su circulacion. Sobre |0s escritores mapuches en
particular Carrasco dice que han mezclado su propia lengua con e espariol mediante las
dos estrategias de doble codificacidn, con el objetivo de “redescubrir sus tradiciones y
redefinir su identidad personal y social. Y ensefiarnos que ninguna sociedad existe en el
vacio y el aisamiento, sino en interaccion con otras’ (1995: 61). El investigador no se
pronuncia directamente sobre laimportancia relativa de estos dos objetivos, que en
cierto modo estan relacionados, pero en sus estudios fija su atencién sobre todo en la
interculturalidad. En uno de sus articulos quiere mostrar que la existencia de dos
idiomas — correspondientes a dos culturas — en un solo texto es en esenciala expresion
de unaconcepcién intercultural de la literatura y del texto: “[P]roducir o usar un texto
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en doble codigo supone la intencién de sobrepasar 1os limites de la cultura propia para
entrar en contacto con otra, implica superar la concepcion de las lenguas y culturas
como hechos auténomos y aislados, para considerarlos como entidades parciamente
abiertas, que existen en interaccion dinamica con otras’ (1991b: 8). Asi que Carrasco ve
los textos de doble codificacién como el resultado del intento de crear un espacio de
encuentro intercultural. Su constatacion de que la literatura mapuche actual es de
caracter intercultural por laincorporacién de aclaraciones con respecto ala cultura
mapuche, armoniza con esta idea.

A pesar de que en los articulos de Ivan Carrasco los temas de |a poesia
etnocultural y la poesia mapuche son tratados extensamente, quedan unas preguntas sin
respuesta. Es evidente que el investigador es de la opinidn que la poesia mapuche forma
parte de la poesia etnocultural, que es caracterizada por latemética de lainteraccion
étnicay la doble codificacion. Esto, sin embargo, ¢quiere decir que siempre hay que
clasificar poesia del pueblo mapuche en esta tendencia? ¢Que toda la poesia mapuche
tiene las caracteristicas necesarias para la etiqueta ‘ etnocultural’ ? &Y que ninguno de los
poemas mapuches tiene caracteristicas gjenas a esta tendencia? Estudiando €l trabajo de
Carrasco se puede observar que €l no se ha expresado de manera explicita sobre este
asunto. No declara que toda |a poesia mapuche pertenece a la poesia etnocultural, pero
dalaimpresion de que fuera asi, comentando la poesia mapuche frecuentemente en el
contexto de la poesia etnocultural. Ahora, tomando en consideracion que seguramente
no toda la poesia chilena es etnocultural — Carrasco sefida la existencia de tres otras
tendencias en la poesia chilena contemporanea — uno puede preguntarse donde dejar un
poema mapuche que trata simplemente sobre el amor, la muerte, o un par de calcetines.

¢ Qué es exactamente la poesia mapuche?

“La poesia mapuche es la poesia del pueblo mapuche’. Esta es una proposicion
poco sorprendente e incluso casi trivial, puesto que en el mundo de la literatura es
habitual relacionar una poesia equis con la etnia equis. A pesar de esto, es Util detenerse
un momento para reflexionar sobre esta frase antes de empezar un andlisis de la poesia
mapuche. Resultara que lafrase no da la respuesta definitiva ala pregunta qué es la
poesia mapuche, y que aqui en realidad se trata de un desplazamiento del problema
hacia otra pregunta, concerniente laidentidad étnica del poeta: ¢cuando exactamente se
puede hablar de un poeta mapuche?

Partir de laidea de que la poesia mapuche esta escrita por poetas de la etnia
mapuche tiene como consecuencia la exigencia de conocer los origenes de |os poetas
antes de poder clasificar y estudiar bien la poesia en cuestion. La procedencia mapuche
del poeta justifica la denominacion ‘ poema mapuche’. Laimportancia de esta Gltima
constatacién estd mostrada por dos casos problematicos, en los que es mas complicada
laidentificacion del poema:

Caso 1: Setrata de un poema de un chileno, un no mapuche, escrito de tal
manera que no puede ser distinguido facilmente de poemas mapuches.

Caso 2: El casoinverso. Se trata de un poema de un mapuche, escrito de tal
manera que no puede ser distinguido facilmente de poemas chilenos.

En € caso 1, los poemas estén escritos por un poeta chileno que se interesa por
el pueblo mapuchey su situacion problemética. Es un chileno que siente solidaridad con
la gente de este grupo social y trata de mostrarlo mediante su poesia. Sus poemas, de
una tematica étnica, parecen ser indigenas por la perspectiva mapuche, laincorporacion
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del mapudungun y la reproduccién de géneros y formas textual es tipicamente
mapuches. Asi, imitando la escritura de los mapuches, €l poeta chileno dala fuerte
impresion de que se identifica con ellos. Esta claro que por este acto de identificacion se
confundira facilmente atal poeta chileno con un poeta mapuche si no se sabe nada sobre
su procedencia.

Este tipo de poesia, que estd muy cerca de la poesia mapuche, coincide con ‘el
lado chileno’ de la poesia etnocultural. En este contexto, |van Carrasco menciona
frecuentemente a Luis Vulliamy, segin é € iniciador del discurso etnocultural, y aEric
Troncoso."’

El caso 2 muestra una segunda dificultad en la identificacion de un poema. Son
casos problemdticos |os poemas que son de origen mapuche, pero que carecen de
elementos claramente mapuches. Son poemas contrarios alos del caso anterior; escritos
en castellano, desde una perspectiva no indigenay con temas universales, no
manifiestan que de hecho sean textos mapuches. Es un grupo gue sin intencién cae fuera
de la clase de la poesia mapuche. Constatar la procedencia del poeta aqui también
ofrece ayuda; significativos son el apellido del poeta (s no lo ha cambiado por otro
chileno), laregién de residencia, posibles contactos con organizaciones mapuches,
expresiones de parte del poeta en entrevistas, etc.

Aun cuando si se conozca los origenes del poeta, hay casos en que es dificil
clasificar un poema. Esto se puede ilustrar muy bien con el ggemplo de Pedro Alonzo
Retamal. Este poeta es mestizo, descendiente de mapuchey chileno, y por tanto situado
en una posicién intermediaria. Se podria decir que corresponde con los poetas Vulliamy
y Troncoso en cuanto alas caracteristicas de su poesia, pero difiere de ellos en que
experimentay describe lo mapuche de manera mucho mas intensa; representa al mundo
mapuche desde su propia vivenciaindigena. Al principio, Ivan Carrasco se limitaa
decir que este poeta escribe ‘en los limites mismos' de la literatura indigena, asi
eludiendo la cuestion dificil de donde colocar a este poeta (1981: 94; 1988: 703). El
problema fundamental es la ascendencia mixta del poeta. Como resulta en sus articulos
posteriores (1993a; 1995: 62), Carrasco si consideraa Alonzo Retamal como poeta
mapuche — sobre todo en comparacion con Vulliamy y Troncoso, poetas chilenos que se
ubican en lafrontera de la poesiaindigena-; claramente, el investigador ha vacilado en
clasificar a poeta en esta categoria por motivo de su origen no cien por ciento mapuche.

No resulta facil definir qué es exactamente la poesia mapuche. Poemas chilenos
se disfrazan de poemas mapuchesy a revés. Y ha empezado la busgueda del poeta
mapuche de pura sangre. Cien por ciento, ¢es éste € criterio? Después de constatar que
Carrasco prefiere usar este criterio, pero que no le es posible atenerse a é, es interesante
comparar la opinién de este tedrico con la de un hombre de préctica.

Elicura Chihuailaf, poeta mapuche conocido, afirma en una entrevista personal
que es dificil definir a un poeta mapuche. También paraé. A modo de comparacion
hace la pregunta ¢un holandés sabe quién es un holandés? ¢y quién no? El cree que el
verdadero mapuche — u holandés — se distingue no solo por dominar su lengua sino
también por tener € espiritu. El verdadero mapuche conoce sus origenes, tiene su
experienciay su historia mapuches. Lo mapuche esta dentro de €. Esta, segun
Chihuailaf, es la base de la auténtica poesia mapuche, que es “de la gente en relativo
gue tuvo la experiencia que te contaba yo, de oir sus primeras pal abras en mapudungun

" |lama la atencién que Carrasco primero clasificaalos poetas Vulliamy y Troncoso en laliteratura
indigenista (1981: 94; 1988:; 700), para cambiar de opinidn después de distinguir la poesia etnocultural
como nueva tendencia (1994; 1995: 59). De esto resulta que hay muchos puntos de coincidencia entre las
dos orientaciones literarias.
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y también en castellano y viviala gestoria en definitivo. Entonces..., ésta parami seria
la poesia talmente mapuche”’ (Moens 1997b). Y para especificar |o dicho pone otra
condicién, a saber que los el ementos mapuches en la poesia sean bien utilizados; que no
haya un artificio. Un poeta mapuche habla desde un conocimiento; conoce la planta
medicinal ala que alude, conoce € aroma. Esta es una diferencia entre la poesia
indigena en general y la poesia occidental, opina Chihuailaf. Y para complementar
explica que en realidad “lo verdaderamente mapuche o |o auténticamente mapuche no
es el tema, sino que el como, € efecto que hay en esas palabras.” El esta convencido de
gue un chileno mapuche, que primero es chileno y luego mapuche, no puede lograr este
efecto (Moens 1997b).

La conclusion de lo anterior es que no existe una definicidn univoca del poeta
mapuche y, por ende, de la poesia mapuche. Donde exactamente est4 la frontera entre la
poesia chilenay laindigena, es una cosa vaga que cada uno determina siguiendo sus
propios criterios. Resulta que Carrasco da gran importancia a datos concretos como la
ascendencia del poeta. Chihuailaf, a su vez, toma como criterio decisivo que la poesia
dé muestras del espiritu mapuche y que esté escrita desde el mundo de vivencias
mapuche. Aunque parece razonable este Ultimo punto de vista, no ofrece la solucion
definitiva. Definir los limites de la poesia mapuche sigue siendo un acto de alto grado
de intuicion.

La poesia mapuche actual: un breviario de los poetas

En su articulo de 1990 Elicura Chihuailaf da a conocer que quiere iniciar €l
“necesario rescate”’ de la poesia mapuche contemporanea, “para configurar asi la nueva
realidad poética mapuche que redunde — presente y futuro — en larevitalizacion de
nuestra literatura.” Lo siguiente tiene como objetivo contribuir algo en ese gran
proyecto. A los poetas mencionados por Chihuailaf en el articulo en cuestion aqui he
afiadido unos nombres de interés, sobre todo de |os Ultimos afios.

Sobre e comienzo preciso de la poesia mapuche moderna las opiniones estan
divididas. Ivan Carrasco lo sitla en €l afio 1966, fecha en que Sebastidn Queupul
Quintremil editd sus Poemas mapuches en castellano, un pequefio volumen que cuenta
Con cuatro poemas escritos en version bilinglie — mapudungun y castellano — (1988:
723). Elicura Chihuailaf, sin embargo, sitia el comienzo ya en los afios treinta, cuando
aparecieron con frecuencia poemas mapuches en los periédicos La Voz de Arauco
(Temuco), €l Heraldo y € Frente Araucano (ambos de Santiago). El afio 1939 se
destaca por la publicacion del Cancionero Araucano del autor Anselmo Quilaqueo,
seguin Chihuailaf “un hito editoria” y “quiza la primera obra creada y ademés publicada
y difundida por iniciativa de nuestros hermanos’ (1990: 38).

Después de este periodo inicial, |a poesia mapuche recibe un nuevo impulso al
principio de los ochenta. Es en esta década que |os mapuches empiezan a escribir poesia
sistematicamente, tanto en espafiol como en su propia lengua. El aprendizgje de la
escritura del mapudungun y la unificacion del alfabeto mapuche han cumplido un rol
importante en el desarrollo de esa nueva actividad literaria. Los talleres para mapuche-
hablantes, organizados con este fin por €l Instituto Linguistico de Verano y diversos
colaboradores, han estimulado |a publicacién de textos poéticos; conocida es Pu
Mapuche Tafi Kimin de 1984, una publicacién colectiva de |os escritores Pedro
Aguilera, José Ancany Victorio Pranao (Carrasco 1988: 713-714; 1989b: 33).

Elicura Chihuailaf y Leonel Lienlaf son nombres conocidos ya en todas partes.
Son los autores de los poemarios més difundidos en la actualidad: De Suefios Azules y
contrasuefios (1995) y Se ha despertado el ave de mi corazén (1989) respectivamente.

47



Antes de este libro, Elicura Chihuailaf habia escrito tres poemarios reunidos bajo €l
titulo El invierno, su imagen y otros poemas Azules (1991). Lienlaf, por su parte, no
publicé més libros, pero su Unico libro tiene el honor de ser € primer libro mapuche que
recibié un premio (1990). El dltimo libro de Chihuailaf también fue galardonado con un
premio literario. Elicura Chihuailaf es el més conocido de los poetas mapuches actuales;
se dio a conocer no sélo por sus poemas, sino también por muchas otras actividades,
como por gemplo la direccion de unarevistay la participacion en encuentros literarios
tanto nacionales como internacionales.

Alguien que ya habia a canzado fama antes que estos poetas, es Emilio Antilef.
A este poeta le dieron mucha publicidad sus primeras publicaciones en edad muy
temprana: entre los 8 y 14 afios Antilef publicé 3 libros de poemas, de los cuaes €l
segundo, Mi mundo de nifio de 1982, es el méas conocido.

Chihuailaf, Lienlaf y Antilef son unos de los pocos que han podido presentar sus
poemas en formade libro. La publicacion de poemarios esta fuera de las posibilidades
de la gran mayoria de |los poetas mapuches, por |o que generalmente los poemas son
editados en revistas 0 en antologias. Editar un libro por cuenta propia es otra aternativa.
Rayen Kvyeh, directora de la Casa de Arte Mapuche de Temuco, que ya habia
publicado diversos libros en Europa, decidié autoeditarlos en Chile después de haber
buscado en vano una editoria interesada. A mediados de 1997 salio de su propia mano
Luna de los primeros brotes, € primer libro de unatrilogia, que en 1995, todavia
inédito, ya habia recibido un premio cubano.

Hay que agregar alos poetas premiados Lorenzo Aillapan, que en 1994 fue
gaardonado en Cuba, en & concurso literario de Casa de las Américas. Aillapan, que se
hace llamar ‘Hombre Pjaro’, es un poeta mapuche conocido, aungue ha escrito sélo
una pequefia cantidad de poemas, editados en revistas.

A los poetas anteriormente mencionados se unen muchos otros durante 1os afios
noventa. Entre ellos esté4 Jaime Huendn, activo en circulos literarios y con una obra
bastante amplia que ha sido publicada en diversas antologias y revistas. Un gran nimero
de los nuevos poetas hasta la fecha solo ha publicado unos pocos poemas, en una 0 mas
revistas. Se destacan Jaqueline Caniguén, Graciela Huinao, Ricardo Loncon Antileo,
Monica Huentemil, Carlos Levi Rafiinao, Erwin Quintupil, Armando Marileo, Maria
Teresa Panchillo y Bernardo Colipan, quienes por su participacion en talleres o
encuentros literarios, han creado una adicional oportunidad para presentar sus poemas.
Llama la atencién que aproximadamente la mitad de |os nuevos poetas sean mujeres.

L os poetas mapuches mas jovenes se encuentran todavia en las escuelas. Un
pequefio librito muestra la creacion de los nifios mapuches de Maquehue, una
comunidad en la | X region, durante un concurso de Poesiay Epew organizado en 1995
(Peukayael 1996). ¢Ellos quiza son los poetas del futuro?

Porque son escasos | os libros mapuches editados, la difusién de la poesia
mapuche de hoy sigue siendo dependiente de revistas y antologias. Revistas de
importancia por e momento son: Pewma de la Universidad de la Frontera (UFRO),
Pentukun del Instituto de Estudios Indigenas de la UFRO, Liwen y Kallfu Pullu del
Centro de Documentacion LIWEN, Mapu Nuke de la Casa de Arte Mapuche, todas de
Temuco, y también Simpson Siete de la SECH, Santiago. Las siguientes antologias
incluyen selecciones de poemas mapuches (el nombre de los autores incluidos aparece
entre paréntesis): Poesia chilena para el siglo XXI. Veinticinco poetas, 25 afios
(Caniguan); Moradores de la lluvia. Poetas de la Frontera (Chihuailaf, Lienlaf,
Huenudn); Veinticinco afios de poesia chilena (1970-1995) (Chihuailaf); Zonas de
emergencia. Poesia-critica. Poetas jovenes de la X2 Region (Huenun, Colipan); Poetas
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actuales del Sur de Chile. Antologia-critica (Chihuailaf) y Desde los Lagos. Antologia
de poesia joven (Colipan).

El presente modo de editar genera una situacion desventajosa para la poesia
mapuche. La publicacion de los poemas en vol imenes tan dispersos, la existencia corta
de muchas revistas, su distribucion local y ademas en tiradas de pocos g emplares, son
todos factores que reducen su accesibilidad al publico. Aunque poemariosy antologias
generamente son mas accesibles que revistas, reunir la obra completa de un poeta
fécilmente implica recorrer las librerias, bibliotecas y las organizaciones mapuches del
pais. En tal situacion, inevitablemente gran parte de la poesia mapuche pasara
desapercibida.

Lafamiliaridad del pablico con la poesia mapuche esté influenciada en gran
parte por la prensa escrita. El estado de la critica literaria en Chile, sin embargo, deja
mucho que desear, parece ser la opinion general (Aguirre, Brito, Marksy Rojas, 1993).
Sobre todo la critica respecto ala poesia es lamentable: “Hay unatotal carenciade
criticos de poesia calificados’ cree Marks (1993: 107). Ivan Carrasco esta convencido
de que en particular la poesia etnocultural, y por ende la poesia mapuche, carece de
atencion, existiendo en la marginalidad por e etnocentrismo de la critica literaria
predominante (1993b: 66). No obstante, unos periddicos de gran circulacién como La
Epoca, El Mercurio y especialmente El Diario Austral, si prestan atencion con
frecuencia ala produccion poética mapuche. Pero, aungue los articulos dan bastante
informacion, por su poca profundidad la mayoria de estos no son resefias propiamente
tales. No van mucho mas alla de relatar la vida de unos pocos escritores conocidos —
datos biogréficos, excursiones internacionales, premios, etc. —y de la mencién de unos
titulos, sin aprovechar la ocasion para discutir extensamente el contenido de la poesia, y
asi entregarle al lector un aporte significativo para el conocimiento y mejor
comprensién del trabajo de los poetas.

Vistas asi |as cosas, se entiende que un mapuche gue recién empieza a escribir
tiene mucho camino por delante. No es para nada que muchos de ellos quedan en el
anonimato, aunque puedan haber escrito una gran cantidad de textos. Lalista de los
poetas mapuches podria ser mucho més larga.
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Capitulo 3

La poesia mapuche: un analisis
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Introduccién

Este tercer capitulo contiene los andlisis de algunas obras poéticas mapuches.
No hasido facil la eleccion de los poetas; por un lado, porque el tiempo disponible para
latesis pone un limite al nimero de los andlisis; y por otro lado, porque la investigacion
del problema central de latesis requiere que los poetas elegidos sean representativos de
la poesia mapuche moderna. Ademas, a elegir alos poetas hay que preguntarse si es
mejor estudiar la amplia obra de los poetas més conocidos, o las primeras publicaciones
de poetas jovenes y menos conocidos.

He decidido investigar la poesia de tres poetas mapuches que han alcanzado
fama en mayor o menor medida. Se trata del poeta Elicura Chihuailaf y de las poetas
Rayen Kvyeh y Jagueline Caniguan.

Elicura Chihuailaf parece encabezar lalista de |os poetas mapuches
contemporaneos, no solo por sus muchas publicaciones — entre las que esté De Suefios
Azules y contrasuefios, que es uno de los poemarios mapuches més difundidos — sino
también porque es una persona muy activa en circulos literarios. EI mencionado
poemario De Suefios Azules y contrasuefios, que aqui sera analizado, contiene poesia
lirica, que es de un alto grado autobiogréfico. Esta presentada en dos versiones, unaen
mapudungun, otra en castellano. Otras caracteristicas son una elaboracion tradicional de
los poemas y una temética bastante universal, con temas como el amor, lamuerte, y la
natural eza.

Rayen Kvyeh que, como Chihuailaf, tiene una obra bastante amplia, todavia no
es muy conocida en Chile. No obstante Kvyeh, que yatiene diversas publicaciones en €l
extranjero y que esta autoeditando su poesia en Chile, parece tener suficientes
cualidades para poder convertirse en unaimportante poeta mapuche. El andlisis
concierne Luna de los primeros brotes, que es € primer libro de unatrilogiay, alavez,
el primer libro de Kvyeh publicado en Chile. Se trata de una poesia bilinglie que,
contrario alade Chihuailaf, no es de carécter lirico, sino historico-social; es una
reescritura de parte de la historia mapuche, desde la perspectiva mapuche. El libro
consta de unos poemas largos que en conjunto forman un gran relato épico, que se
caracteriza por €l uso de estrategias estilisticas modernas.

Jagueline Caniguan hizo su aparicion en e mundo poético mapuche sdlo a
mediados de |os afios noventa. Entretanto, sus poemas han aparecido en diversas
publicaciones, y ellalos ha presentado en diversos encuentros literarios. Estatesis
incluye un primer andlisis de los poemas de esta joven poeta— ocho en total —, porque
es interesante tomar en consideracion también ala nueva generacion de poetas
mapuches. La poesia de Caniguan, que en parte también es bilingle, esta mas cercana a
lade Chihuailaf que ala de Rayen Kvyeh: es poesia lirica, en la que se encuentran
temas comparables alos de Chihuailaf. Los poemas publicados de Caniguan, sin
embargo, todavia no forman un conjunto armonioso como |os de |os otros dos poetas.

Los andlisis en este capitul o tienen como objetivo formarse unaimagen de la
identidad de los poetas y de laimportancia de la cultura mapuche en sus obras. Para eso
seran tratados lalengua, €l publico, €l estilo y latematica de su poesia. Sigue ahora
primero € andlisis de Jagueline Caniguan, luego el de Rayen Kvyeh, y por ultimo el de
Elicura Chihuailaf.
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Jaqueline Caniguén

Suviday obra

Jagueline Caniguan es una poeta mapuche joven y todavia relativamente
desconocida. Nacida en 1974 en Puerto Saavedra (1X Region), cursd ensefianza media
en calidad de alumna interna en un colegio de Temuco. En la misma ciudad sigue
actualmente |a carrera de pedagogia en castellano de la Universidad de |a Frontera.*®
Caniguan ha participado activamente en diversos talleres y congresos literarios, entre
ellosel Taller Literario ‘Ascaride’ (Temuco), los dos ‘ Zugutrawvn, Encuentro en la
Palabra de poetas mapuchesy chilenos (en Temuco y Santiago, 1994), y €l Taller de
Escritores en Lenguas Indigenas de América (Temuco, 15 al 18 de abril 1997). Sus
poemas han aparecido en publicaciones como larevista Pewma y €l libro Poesia chilena
para el siglo XXI. Veinticinco poetas, 25 afios, y los ha presentado en lecturas publicas,
como en la FeriaInternacional del Libro (1995), en la Universidad de Concepcion y
otros sitios.

Su poesia: un analisis

El andlisis concierne los siguientes poemas de Jaqueline Caniguan. De Pewma 1
(1994): “Decision”, “Desde aqui”. De Pewma 2 (1995): “Camino”, “Amanecer”. De
Poesia chilena para el siglo XXI. Veinticinco poetas, 25 afios (1996): “Decision”,
“Amanecer”, “Desde aqui”, “Poesiaami madre’, “Camino”, “Mafiand’. Del Taller de
Escritores en Lenguas Indigenas de América (1997): “Llazkllein ta fii piuke’/*“ Apenado
estAmi corazén”, “Tafii zugun kintuyaweleimi”/“Mis palabras corren para buscarte”.
Son ocho poemas en total.

Uso del castellano y del mapudungun

Lo que llama la atencion primeramente, es que dos de los ocho poemas tienen
doble titulo: uno en mapudungun y otro en castellano. Son los poemas ““Llazkilein ta
fi piuke’/“ Apenado esta mi corazon” y “Tafii zugun kintuyaweleimi”/“Mis palabras
corren para buscarte”, ambos recitados — ¢y escritos? —en €l Taller de Escritores en
Lenguas Indigenas de América. Visto e grupo meta del taller, no es de extrafiar que
justamente estos poemas estén redactados también en la lengua mapuche. En la edicion
delaU.C. de Temuco se da de los dos poemas la version mapuche primero y luego la
castellana; Jaqueline Caniguan puso su firma bajo ambas versiones. No esta claro cud
de las versiones escribid primero y, de hecho, no es muy importante. Se trata aqui de
dos versiones paralelas y equivalentes, un g emplo del [lamado fenémeno de doble
registro.

Interesante de por si es la participacion de Jaqueline Caniguéan en €l taller en
cuestion. Por su participacion activa, muestra su especial interés por las lenguas
indigenasy por €l uso de éstas en la poesia, un interés que encontré su expresion
claramente en los dos poemas antedichos. Sus otros poemas se caracterizan por un uso
menos amplio del idioma mapuche: en ellos, el mapudungun se limita a algunas
palabras. De estos poemas en castellano, por 1o que yo sé, no hay equivalente en
mapuche.

18 |_afuente de informacion agui es de 1996 (Rojas: 55); puede ser que entretanto Jagueline Canigudn
haya terminado la carrera.
53



L as palabras mapuches que aparecen ‘aisladas en los poemas en castellano de
Caniguéan son, por lo general, conocidas. Ello significa que el lector no necesita dominar
el mapudungun para comprenderlas. Basta una familiaridad con el tema mapuche.

Lafamiliaridad de Jagueline Caniguan con la lengua mapuche la comprueban
sus dos poemas en doble registro. ¢Serd el mapudungun su lengua materna? Segun
Rojas, la poeta naci6 en € seno de una familia muy celosa de sus tradiciones mapuches
(1996: 55), pero é no explica s aaquellas tradiciones familiares también pertenece el
uso del mapudungun. Dejando esto, es de suponer que ahora la lengua de preferencia de
Caniguén es € castellano, visto p.gj. su domicilio (desde hace mucho la ciudad de
Temuco), su carrera universitaria de pedagogia en castellano y, por supuesto, su poesia
escrita en su mayor parte en estalengua. En este caso, € uso del mapudungun le ofrece
la oportunidad de dar una extra dimension a su poesia.

Contenido y tematica
Lafquén mio, en mis oidos
resuenatu voz, tu canto.
Ayuyueimi
con tu fuerza,
tu poder.
Nehuén lafquén,
te extrafio
aqui perdida en la ciudad huinca
donde
tu voz no escucho. (Pewma 1: 9)

Con estos versos Jagueline Caniguan comienza su poema“ Desde aqui”, una
elegia (“ayuyueimi”) en que una mujer se dirige d mar (“lafquén”) como s éste fuera
su querido. El mar esta personificado. La mujer se lamenta de la distancia que existe
entre el mar y ellamisma; “mi corazon / suspira/ por lalgjania’ dice mas adelante.
Ahora que vive en |la ciudad — antes debe haber vivido a orillas del mar —, echa de
menos a mar y con melancolia recuerda su voz y su canto.

Laciudad es un lugar donde la hablante no se siente a gusto, y no solo porque €l
ruido del trafico turba su tranquilidad y sus suefios, “las bocinas / me sacan de mi
encanto”, sino sobre todo porgue es una ciudad huinca, que quiere decir: de los no
mapuches. “[T]e extrafio / aqui perdida en la ciudad huinca” dice ella. Aparentemente,
la hablante es una mujer mapuche que mas se identifica con €l mar, la naturalezay el
campo, que con la ciudad. A su parecer, la ciudad no es propia de los mapuches.

Laoposicién asi creada, entre e mundo mapuche por un lado y € mundo huinca
por otro lado, esta reforzada por €l ensalzamiento del mar y por un uso deliberado de
palabras y elementos mapuches. En los versos siguientes la hablante enfatiza la fuerza
del mar y lo retrata como un hombre muy atractivo; aparecen también dos figuras
importantes de la mitologia mapuche, “shumpal” y “Manquién”:

Eres fuerte y poderoso,

con razén shumpal



duerme en tus brazos.

Manquian se fue contigo

y tantas quimei malén

de ti se han enamorado. (Pewma 1: 9)

La popularidad del mar entre las mujeres mapuches (“quimel malén”) contrasta
fuertemente con laimagen negativa que tiene la ciudad huinca.

Visto con relacion a“ Desde aqui”, otro poema de Jaqueline Caniguan, titulado
“Mafiana’, adquiere mas significado. Este poema corto y sencillo muestra algo del
mundo rural mapuche, el mundo en que desea vivir la protagonista del poema anterior.
El poema describe el trabajo en el campo. Las primeras dos estrofas dan unaindicacion
de laestacién del afio en que se desarrolla la escena (otofio o invierno). Latercera
estrofa es un mondlogo en que el/la hablante se dirige a su compafiero de trabgjo:

Vamos, lamgen

apurate Maigo.
Vacia el saco.
VOLVEREMOS MANANA.

Llamala atencién el Ultimo verso. Escrito en mayUsculas, este verso expresa gran
firmeza: s bien el/la hablante estéd impaciente por ir a casa, esta firmemente decidido/a a
reanudar €l trabajo a dia siguiente. Hay cierta continuidad, en € trabgjo y en lavida del
campo. La palabra“lamgen” (lit. hermano), con que el/la hablante se dirige ala otra
persona, daa poema su caracter mapuche. Es una palabra significativa que expresa
fraternidad, comparierismo y solidaridad, y que hace alusion también ala colaboracion
tradicional entre los mapuches. El poema “Mafiand’ se podria ver como una descripcion
de ambiente del campo y del mundo mapuche.

En “Apenado esta mi corazdon” y “Mis palabras corren para buscarte” — los dos
poemas escritos en doble registro —, vuelve el tema del amor, uno de los temas en
“Desde aqui”. En “Mis palabras corren para buscarte” se ve de nuevo como una mujer
se dirige a un querido distante. Este, esta vez, no esta especificado; ellalo denomina
“hombre ajeno, hombre extrafio”. Lamujer relata en el poema cémo su amor por €l
hombre la absorbe por completo: “Desde hace dias/ que vigja mi pensamiento, / vigjaa
encontrarse contigo”. Se halla en una situacion de ensuefio y ya no es ella misma; sufre
por su enamoramiento. Al final lamujer se da cuenta de que seria mejor que volvieraen
si, diciendo: “Mi pensamiento debe regresar”. La palabra“debe’, sin embargo, indica
que quizés ella se degjallevar més por larazon que por e corazon. En e poema
“Apenado estd mi corazdén”, la hablante pierde toda la alegria de vivir cuando su
guerido ya no se presenta en el lugar de encuentro:

Triste vami canto ahora,

triste camina también mi pensamiento.
Yano quiero adornar mi cabello,
yano quiero cantar cuando €l sol
aparezca en la mafiana.

Iré ala montafia a esconderme,
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para que nadie me mire,
para que nadie me mire.

Los poemas “ Apenado estd mi corazén”, “Mis palabras corren para buscarte” y
“Desde aqui” tienen en comin que en cada una de las tres situaciones esta ausente el
querido, el objeto de amor. En los tres poemas, |a hablante/mujer, deseosa de verlo,
sufre por su ausencia; esté desequilibraday se siente triste. Pero, mientras que “Desde
aqui” claramente tiene un significado més profundo, 10s otros poemas parecen ser, en
primera instancia, simplemente dos poemas de amor. Cuando se los sitlia en € contexto
de los demés poemas de Jagqueline Caniguan, sin embargo, parece existir la posibilidad
de que estos poemas si tienen un significado mas complego.

Llama la atencién que, como en “Desde aqui”, también en estos poemas hay una
clararelacion entre el querido y la naturaleza. En “ Apenado estd mi corazén” el lugar
donde é suele presentarse es €l estero de aguas brillantes, mientras que en “Mis
palabras corren para buscarte” es en una montafia donde é reside (“en aquella montafia
bendita, / la de neblina, huallesy canelos. / Alld donde vivo, me dices.”). En la poesia
de Caniguan la montafia tiene connotaci ones positivas, como se ve en la cita anterior
donde aparecen las significativas palabras “bendita’ y “canelos’ (&rbol sagrado paralos
mapuches). En “Apenado estd mi corazén” la montafia sirve de refugio parala mujer
entristecida (“1ré ala montafia a esconderme”). La clave de |o que la montafia
exactamente representa parece darla otro poema, titulado “Decisiéon”. En la segunda
estrofa de este poema el/la hablante dice:

oy camino

ala poblada montafnia

la de espiritus pal pables

gue quiero ver

y no conozco. (Rojas 1996: 57)

La montafia resulta ser lugar de residencia de espiritus. Y que para el/la hablante
aquellos seres sobrenatural es pertenecen alarealidad, es o que se deduce de la palabra
“papables’. EI mundo natural y el sobrenatural se traslapan claramente en este poema.
Teniendo en mente esto, ¢no podria ser que el querido en los dos poemas de amor no es
un ser humano, sino un ser sobrenatural, un espiritu de la naturaleza? En este caso, €l
deseo de las mujeres de verlo se podriainterpretar como un deseo de entrar en contacto
con lo espiritual.

El deseo de conocer los espiritus del mundo sobrenatural se convierte, en el
poema “Amanecer”, en un deseo de vigjar aaguel otro mundo y de formar parte de €.
“¢JCluando vigiaré al mundo / de mis abuelos?’ es lo que pregunta el/la hablante en una
plegaria a Chau Dios (Ngenechen), y con impaciencia espera el momento en que pueda
empezar con |os preparativos para el vigie. Es obvio que aqui se trata del mundo donde
residen los antepasados: €l wenu mapu o latierra de arriba. Segun la religion mapuche,
éste es €l lugar adonde va el alma después de la muerte. Para €l/la hablante, la muerte y
el reencuentro con sus antepasados en latierra de arriba significarian € fin de su
soledad. L os Ultimos dos versos, que en laversion de Pewma 2 constituyen una estrofa
en si, dan laimpresion de que finalmente se ha cumplido su deseo de morir y que su
almaya se ha puesto en camino: “Hacialaluz / camina esta alma que es mid’.

El poema“Camino” podria ser la continuacion de la escenaen €l poema
anterior. Como yadice € titulo, € poematratala muerte y lafase que viene después,
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cuando & amadel difunto camina al otro mundo. La persona fallecida es unamachi,
[lamada Juana. Uno/a de sus nietos habla de |os Ultimos momentos y despedida de su
abuela, de su vigey de los espiritus que la acompafian.

Lamuertey latierra de arriba aparecen de nuevo en “Poesiaa mi madre”, €
ultimo poema de este andlisis. En este poema una muchacha se dirige a su madre para
asegurarle que después de su muerte se mantendra en contacto con ellay que seguira
viviendo segun lareligion y latradicién mapuches. En la segunda estrofa le dice:

No llores Margarita,

seguiré amando a los espiritus
y cortando yuyos en octubre.

Que la cultura mapuche siempre ha sido parte de la vida de la muchacha, se
deduce de los recuerdos que quiere resucitar junto con su madre, en los cuales figuran
dos seres del mundo sobrenatural mapuche, uno de caracter negativo (“wekufe”) y otro
de carécter positivo (“chumpal”):

Recordaremos aquellos dias

en gque e wekufe me asustaba

y chumpal sonreia con nosotras.

Conclusiones y observaciones finales

El amor y la muerte son temas importantes en la poesia de Jagueline Caniguan,
pero hay también otros (sub)temas, como la oposicion entre la ciudad y la naturaleza/el
campo, €l contacto entre los vivos 'y los muertos, latierra de arribay vivir segin la
tradicion mapuche.

Llama la atencién que en muchos poemas se manifiesta‘un deseo de...”: €
deseo de estar en la naturaleza (en “Desde aqui”, “ Apenado estd mi corazén™), € deseo
de ver a un querido ausente, quizas un ser sobrenatural (en “ Apenado estd mi corazén”,
“Mis palabras corren para buscarte”), €l deseo de conocer o espiritual (en “Decision”),
y €l deseo de morir y de vigiar al mundo de los antepasados (en “ Amanecer”). Todos
estos deseos parecen juntarse en un solo gran deseo: formar parte del mundo mapuche.

Esta Gltima idea esta apoyada por |a presencia en la poesia de varios e ementos
de lareligion, cosmovision y mitologia mapuches, y de bastantes pal abras mapuches no
traducidas.

Rayen Kvyeh

Suviday obra

Rayen Kvyeh (Flor de Luna) nacié en Huegquén, Novena Regidn, y se crié en
medio de la cultura mapuche. En 1972y 1973 cursd estudios de teatro en €l Taller
Experimental de Teatro de la Universidad de Concepcion. Durante los afios 1976-1978
se desempefié como directora del Teatro Trigal en Concepcion, donde ademas escribid
y dirigio la obra de teatro infantil EI Suefio de Mariluz. Fue prisionera de la dictadura
militar y salio a exilio en diciembre de 1981, radicandose en Alemania. Alli dirigio e
Teatro Las Hormigas en Freiburg durante los afios 1982-1983. Participé en la redaccion
de larevista Blatter des 1Z3W y publicé en ésta cronicas y poemas, y dirigio y escribid
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cronicas en larevista Huerquén del Comité Exterior Mapuche. Publicé también en
Espaiia, en diferentes librosy en revistas catalanas, vascas y espaiiolas. Fue en Europa,
lgjos de Chiley de latierra, que sufrié un proceso de identificacion con la cultura
mapuche. Decidié cambiar su nombre (originalmente se llamaba Rosa Zurita) y empezé
aescribir la historia del pueblo mapuche. El afio 1989 publico en Alemania Wvne coyvn
fii kvyeh / Mond der ersten Knospen, € primer libro de unatrilogia, en idioma
mapudungun y alemén. Regreso a Chile el mismo afio. En 1993 recibié en el Taller
Internacional de Poesia del Caribe y del Mundo un homenaje de reconocimiento por su
trabajo poético y el afio siguiente se publicaron sus poemas en la antologia poética
editada por la Union Nacional de Escritoresy Artistas Cubanos (UNEAC). En julio de
1995 recibio el premio José Maria Heredia en Santiago de Cubaen € V Taler
Internacional de Poesia del Caribe y del Mundo. Actualmente vive en la ciudad de
Temuco, donde dirige la Casa de Arte-Ciencia-Pensamiento Mapuche (Mapu Nuke-
Kimce Wejifi) y larevista Mapu Nuke. Fuera de esto, trabaja en la publicacion de su
poesia en Chile; a mediados de 1997 autoedité Wvne coyvn fii kvyeh / Luna de los
primeros brotes, en mapudungun y castellano. Los otros tres libros que escribié y que
quiere editar son Luna de las cenizas, Brotes de luna llena, ambos pertenecientes ala
trilogia, y Cometas azules (Kvyeh 1997: 103; El Diario Austral, 31-5-1995, 31-7-1995,
17-2-1997).

Su poesia: un analisis

El andlisis concierne e libro Wvne coyvn fii kvyeh / Luna de los primeros brotes
(1997).

Uso del castellano y del mapudungun

Rayen Kvyeh empezé a publicar sus textos (crénicas y poemas) cuando viviaen
el exilio en Alemania, de ahi que alcanz6 fama en Europa antes que en Chile. La
mayoria de sus textos en aquel periodo fueron publicados en idiomas como el alemén, €l
mapudungun, € catalédn y €l vasco; solo algunos de sus poemas fueron publicados en
castellano. También el libro Luna de los primeros brotes, que aqui sera analizado, salio
en otros idiomas (aleméan y mapudungun), antes de salir en castellano.

Como ya he dicho, recién en mayo de 1997 Rayen Kvyeh consiguio editar este
libro en Chile. Como la edicion alemana, esta edicién es bilinglie por entera: lleva doble
titulo y el texto esta presentado en dos versiones paralelas, una en mapudungun y otra
en castellano. El libro es un buen gemplo del fendmeno de doble registro. El texto en
castellano contiene varias pal abras mapuches no traducidas, pero son palabras corrientes
gue no constituyen un impedimento parala comprension del contenido.

Lalengua en que Rayen Kvyeh escribe la primera version de sus textos poéticos
es unas veces € castellano, otras veces e mapudungun, pese a que ella encuentre més
fécil escribir los textos primero en castellano para luego traducirlos a mapudungun.
Cuando se trata de dar recitales de poesia, la escritora muestra una clara preferencia por
el uso del mapudungun. Porque los sonidos son més suaves y mas musicales que los del
castellano, la poesia en lengua mapuche suena mejor, opina ella.

Escribir poesia es como pintar con palabras, ha dicho Rayen Kvyeh, pero mas
gue una expresion de arte, la poesia es para ella una necesidad. Escribir — sea poesia, sea
cronica, sea articulo — es una necesidad suya para poder vivir. Ellano piensa nunca en
un publico determinado cuando escribe; es de la opinidn que la poesia es universal y no
propiedad privada de nadie. Llama la atencion, sin embargo, que si encuentra
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importante que sean sus hermanos (Iéase: 10s mapuches) los primeros en conocer su
poesia.

Contenido, temética y estilo

Whvne coyvn fii kvyeh o Luna de los primeros brotes (1997) es el primer libro de
latrilogia de Rayen Kvyeh. Los titulos de los otros dos libros, que aln se encuentran
inéditos, son, en castellano, Luna de las cenizas y Brotes de luna llena. En latrilogiala
escritorarelata, através de la poesia, la historia del pueblo mapuche desde la llegada de
los espariol es hasta hoy dia: Luna de los primeros brotes trata el tiempo de la lucha
contralos espafioles; Luna de las cenizas abarcalalucha contralos chilenos asi como la
independencia de Chiley el golpe de Estado de 1973; y Brotes de luna llena, por
ultimo, es un texto del presente 'y del futuro, de las esperanzas del pueblo mapuchey de
como deberia ser la sociedad chilena.

Los titulos de los tres libros son simbélicos y guardan relacién con la fertilidad
delatierray con las cosechas. EI nombre del primer libro refiere ala cosecha chica, que
viene antes de la cosecha grande de maiz, de trigo, etc. Los primeros brotes, que en el
sentido literal son los productos de la huerta, simbolizan los més de trescientos afios de
resistencia del pueblo mapuche por la defensa de latierra. Seguiran alos primeros
brotes algun dia los brotes de luna llena que simbolizan la victoria de los mapuches
(cosecha grande). Los brotes de luna llena, dice Rayen Kvyeh, “son los brotes méas
hermosos, més lindos, son nuestros suefios, nuestras esperanzas’. Esta convencida de
gue vaa cambiar la situacion y que vaa ser libre su pueblo. “Y o creo que hay
continuacién en un territorio autbnomao”, dice con firmeza (Moens 19974). Laluna de
las cenizas representa las paginas més negras en la historia mapuche, los periodos sin
mucha esperanza, sin ‘cosechas'. Rayen Kvyeh explica: “[C]uando hay unaluna de las
cenizas todo se quema, nada tiene posibilidades de florecer, y finamente latierra se
hace inservible” (El Diario Austral, 17-2-1997).

Para que se realicen |os suefios de |os mapuches, es necesario seguir latradicion
histéricay continuar la lucha por lalibertad, opina Rayen Kvyeh. Esto, dice élla, es una
gran responsabilidad para todos los mapuches. En la poesia historico-socia la escritora
ha encontrado su propia manera de hacer un aporte a la lucha de su pueblo. Por medio
de la trilogia mencionada quiere fijar la atencidn en la version mapuche de la historia de
la Araucania. La contraportada de Luna de los primeros brotes dice:

La poesia,

rompe el silencio

de la memoria milenaria
del pueblo mapuce

en este relato

de la historia,

grabada

en los espiritus

de nuestro pueblo. (negritay cursivaen e original)*

19| apalabra“mapuce’ aparecesinla‘h’ en d original; no se trata de una errata sino de la ortografia
empleada por Rayen Kvyeh.
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La consecuencia de la posicion que adopta la escritora, es que le resulta dificil editar sus
libros en Chile.

Desde |a perspectiva mapuche, Rayen Kvyeh relata en Luna de los primeros
brotes & primer periodo de la Guerra de Arauco, € delaluchacontra el gército
espariol. Lo que [lamala atencion es que de todo ese periodo, que abarca el lapso de
tiempo comprendido entre la llegada de |os esparioles y |aindependencia de Chile,
describe sblo una pequefia parte, a saber |os primeros afios de la colonizacion. Esla
época de |os grandes guerreros mapuches Lautaro y Caupolican, y del conquistador
Pedro de Valdivia, que fue derrotado en Tucapel.

Rayen Kvyeh halogrado dar una viva representacion de la lucha entre los
mapuches y los espafioles. Esto, entre otras cosas, gracias a su juego con € tipo de letra
y con € estilo. La escritora ha hecho uso de dostipos de letra. Laletra que ha elegido
paralos espafioles, es esténdar, rectay practica. Si se compara con laletra usada para
los mapuches, que es redonda y elegante, este tipo de letra da unaimpresion friay
distante. Particularmente los titulos de las secciones impresos en letra grande y negrita
(p.g. “COLONIZACION” en lapéagina 15) tienen un aspecto amenazante y hostil. En
el libro los dos tipos de letra alternan continuamente, lo que avivalo dicho en €l texto.
Visualmente se crea una gran distancia entre |os combatientes, entre |os mapuchesy los
espanoles, entre nosotros y ellos.

Para acentuar el ansia de poder de los invasores, Rayen Kvyeh usaen el texto
letras mayUscul as para el nombre del conquistador Pedro de Valdivia (pag. 29) y para
las érdenes que él da a sus soldados 0 alos mapuches: “iSOLDADOS DEL REY'! //
iCUMPLID CON VUESTRO DEBER!” (37) y “iREGRESAD!” (43). El grito de
guerra mapuche, en cambio, lo escribe en mindsculas: “jA combatir! // Mari ci weu’
(75). En letra mindscula también estala frase “Valdivia es derrotado” (97). Esta frase
gue describe el hecho més importante del libro, € triunfo de Lautaro sobre Valdivia,
paraddjicamente casi desaparece entre las otras. Pero la escritora ha tenido sus razones
para hacerlo asi: “ ES que nosotros somos humildes en lavictoria. Yo creo que unade las
cualidades méas hermosas que tiene el pueblo mapuche es ser humilde en lavictoria, y
humilde en su dignidad. Entonces, eso es una cosa muy grande, que Lautaro ha
derrotado a Vadivia. En cualquier libro de historia occidental esto estariatipo de letras
[&mina. Y yo, extra, o puse muy pequefiito” (Moens 1997a).

Laironia es otrafigura retérica usada por Rayen Kvyeh para contraponer 10s
esparioles y los mapuches. Con frecuencia el/la narrador(a) habla en tono irénico de
Pedro de Vadivia o de los huinca invasores en general. Un buen gjemplo se encuentra
en la pagina 37, donde dice de Pedro de Valdivia, ‘el gran capitan triunfador de
América’:

MAGNIFICO!

en su armadura

coronado con un yelmo

cuyo penacho sefiala su rango.

Claramente esta burldndose del despliegue de fuerzas de Vadiviay de su apariencia
Indirectamente esta enfatizada aqui la fuerza de los guerreros mapuches. Pese a que los
mapuches no conocen ni rango ni armadura— luchan el uno a lado del otro, los cuerpos
desnudos —, son ellos los que saben conseguir la victoria en la batalla de Tucapel.

La confrontacion final de Valdiviay Lautaro en Tucapel esta bien visualizada
por dos dibujos puestos frente a frente, en las paginas 86 y 87, y por € texto en la
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pagina 89 que de hecho es una representacion esquematica del contenido del libro. La

oposicion entre los espafioles y 10s mapuches estd expresada en algunas palabras claves,

sei's para cada uno de los combatientes:
VALDIVIA « LAUTARO

frente afrente
Europa - Mapu Mapuce
Imperio - pueblo
dominio - libertad
oro - raiz
paacio - rewe
muerte - vida

Las palabras a laizquierda auden claramente al imperialismo y materialismo de los
espanoles. De las palabras a la derecha se deduce que para el pueblo mapuche son
fundamental es no sblo la conservacion del territorio (“Mapu Mapuce’) y de la
independencia, sino también la naturaleza (“raiz”) y lareligion (“rewe”).

El estrecho vinculo de los mapuches con la naturaleza se manifiesta por todo €l
libro. En € texto, y particularmente en |as partes escritas en la ‘ letra mapuche’, se
hallan muchos elementos de la naturaleza, como por gjemplo: lamadre tierra; las
plantas o arboles hualle, pellin, copihue, pewen y canelo; y los animales manke, diuca,
tencay fankue. Todos estos elementos naturales estén involucrados en la lucha de los
mapuches contra |os espariol es.

En “Cascada de Flores’ (19-25) se ve como las plantas son representadas como

“guerrilleras naturales’, producidas por latierra en nombre de lajusticiay lalibertad:
La montafia

cobijaen su vientre
guerrilleras naturales
estrategas de la guerra

de latierramansillada (sic).
[...]

Abre su vientre la montafia
rio de rojos copihues

en negros cabellos abrazados
avalanchaincontenible

en un parto milenario
dejusticiay libertad.
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En & poema, la mujer Guacolda, que también es un persongje en La Araucana de
Alonso de Ercilla, parece estar a la cabeza de la guerrilla,?® cuando “veloz como € rayo
/ embiste contra/ € g ército espafiol” (25). Lo que llama la atencidn en este poema
simbdlico, es que en agunos versos Guacolda misma esta representada como planta:
“Guacolda/ brotaentre lasrocas’ y “ Guacolda/ arrancada de su tallo / por Francisco de
Villagra’ (19).

En la pagina 49 se ve de nuevo alas plantas en su papel de guerrilleras. Al igua
gue los guerreros mapuches, e copihuey el canelo se resisten a doblegarse ante €l
invasor:

El miedo no hace temblar

los rojos pétalos del copihue
El canelo no baja su copa,
para que beba el invasor.

Por la personificacién de las plantas, las plantas y |os mapuches juntos forman
un gran gjército, todos unidos en la defensa de latierra. Rayen Kvyeh explica que para
los mapuches es natural poner 1os elementos naturales en una misma linea con e
hombre mapuche: “Nosotros los mapuches hablamos de la gente de la tierra. Pero gente
de latierra somos todos:. |os animales, las especies, los pdjaros, los arboles, las flores,
Nosotros mismos; somos gente de latierra. Gente de latierra es todo. Todo. Todo lo
Vivo que hay en la naturaleza” (Moens 1997a).

Como ya indicé anteriormente la palabra clave “rewe’, € libro tiene también
mucho de lareligidn y la cosmovision mapuches. En € texto se encuentran, por
giemplo, lamachi y & wekufe, este Ultimo, como representante del mal, apareciendo en
relacion directa con lallegada de |los espafioles y la colonizacién (27). Desempefian un
papel muy importante los antepasados. Con su sabiduriay sus consegjos guian a los toqui
Lautaro y Caupolican y sus columnas guerrilleras. Lautaro les transmite a sus hermanos
el mensgje de sus padres ancestrales:

en mis suefios

mis abuelos me han hablado.
Delacordilleraa mar
desde el norte a sur,
desde lo més profundo
de nuestra madre tierra
SUS VOCeS aconsej an,
gue expulsemos

alos usurpadores

de nuestratierra.

A los usurpadores

de nuestra libertad.

% Obsérvese que en La Araucana (Cantos X111, X1V) Guacolda, como amiga de Lautaro, interpreta un
papel mucho menos heroico.
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Gvnecen
esta junto a nosotros. (69)

De los Ultimos dos versos resulta que también Ngenechen (“Gvnecen™), que es el Ser
Supremo y el director del mundo, respalda lalucha contralos espafioles. El gran apoyo
gue los guerreros mapuches reciben, tanto de la naturaleza como de |os antepasados y
del dios Ngenechen, les da muchafuerzay confianza. El resultado eslavictoriaen
Tucapel. Junto con el pueblo mapuche, las flores, los pgjaros y Ngenechen celebran la
recuperacion de la libertad:

De infinitas melodias

un arco iris de oloresy colores
acaricialatierra.

Gvnecen sonrie

y los pgjaros werkenes

cantan

una nueva melodia libertaria. (97)

Antes de terminar este andlisis del libro Luna de los primeros brotes, es preciso
dedicar atencién adicional ala Ultima paginadel texto (99). Lo que esta escrito en esta
pagina no forma parte de la historia propiamente tal, sino que funciona de epilogo o
breve comentario posterior. En términos claros y directos, Rayen Kvyeh define aqui la
ideologiay los pensamientos de |os huinca, que han formado la base de quinientos afios
de imperialismo. Llama la atencion que las cinco estrofas todas tienen la misma
estructura. Larepeticion de las palabras “Hay que someter” enfatiza que los huinca
consideran una necesidad imperiosa someter a aquel pueblo ‘menos civilizado’, que es
el pueblo mapuche. Paralos mapuches se usa sucesivamente | as palabras negativas.
“ignorantes’, “herejes’, “ociosos’, “analfabetos’ y “bérbados (sic)”.?* Por medio de
esta Ultima pagina, la escritora ha querido mostrarles a sus lectores, que la relacion que
existe en €l libro entre los epafioles y |os mapuches todavia no ha cambiado para bien,
sino que contindia de la misma manera, hasta en la actualidad. “Es una relacion actual”,
dice Rayen Kvyeh, “esto que yo escribi sobre estos primeros afios de la colonizacion, es
lo mismo de ahora. Exactamente lo mismo de ahora. Este libro es la historia del pasado,
pero también la historia del presente, con una proyeccion a futuro” (Moens 1997a).

Conclusiones y observaciones finales

El gran temadel libro Luna de los primeros brotes de la escritora mapuche
Rayen Kvyeh es |alucha de |os mapuches contra | os espaiioles, en defensa de su
territorio. El comienzo de la colonizacion esté descrito desde € punto de vista mapuche,
resaltando e importante hecho de armas mapuche que es la victoria de Lautaro sobre
Valdiviaen Tucapel.

Un aspecto Ilamativo del libro es €l juego con €l estilo. Por medio de diversas
estrategias — como € uso de distintos tipos de letray laironia— se realza el contenido y
se crea un fuerte contraste entre los combati entes.

21 |_a(ltima pal abra deberia ser “ barbaros’.
63



En € libro estén enfatizados €l materialismo y € imperialismo de los espafioles.
Los mapuches, a su vez, estan caracterizados por su fuerzay su humildad en lavictoria,
y especialmente por su estrecho vinculo con latierra, la naturaleza y 1os antepasados.

Que larelacion entre los mapuches y |os espafioles como esta esbozada en €l
libro, no solo es aplicable a periodo descrito, lo indicala Ultima pagina del texto. Esta
quiere mostrar que, después de quinientos afios de imperialismo, no ha cambiado nada
el pensamiento huinca. Por eso, se podria ver € libro también como una acusacion
contrala sociedad contemporanea.

Elicura Chihuailaf

Suvida y obra

Nacido en 1952, el destacado poeta mapuche Elicura Chihuailaf Nahuel pan,®
nieto de caciques, crecio en una comunidad mapuche llamada Quechurewe, en un sector
precordillerano a setentay cinco kildmetros de Temuco. Titulado de Obstetriciaen la
Universidad de Concepcidn, se dedico ala creacion poéticay aladifusion y defensa de
la cultura de su pueblo. Ha desarrollado una vasta labor literariay cultural,
fundamentalmente en la ciudad de Temuco, donde reside. Junto a poeta Guido Eytel
publicé durante varios afios la revista Poesia Diaria y en calidad de encargado del area
cultural del Centro de Estudios y Documentacién Mapuche LIWEN edité larevista de
artey literatura mapuche Kallfvpvllv (Espiritu Azul). Fue organizador de importantes
acontecimientos literarios como las dos ‘ Zugutrawvn’ o ‘Reuniones en la Palabra’ entre
poetas mapuches y no mapuches (Temuco y Santiago, 1994) y €l Taller de Escritores en
Lenguas Indigenas de América (Temuco, 1997). A peticién de la editorial Pehuén
tradujo a mapudungun una seleccién de poemas de Pablo Neruda, titulada Pablo
Neruda, Todos los cantos / Ti kom ul (1996). Hasta la fecha ha publicado |os poemarios
El invierno y su imagen (1977), En el pais de la memoria (1988) y A orillas de un
Suefio Azul (1991), — reorganizados y publicados bajo €l titulo de El invierno, su imagen
y otros poemas Azules (1991) —, y De Suefios Azules y contrasuefios (1995). El trabajo
de Elicura Chihuailaf es muy valorado dentro y fuera de Chile. De Suefios Azules y
contrasuefios, volumen escrito gracias a una beca de la Fundacién Andes, fue premiado
en 1994 en la categoria ‘ Mejores obras literarias inéditas de poesia por €l Consgjo
Nacional del Libroy laLectura. El poeta ha participado en numerosos encuentros y
jornadas literarias, tanto nacionales como internacionales, y ha sido invitado aleer su
poesia en México, Suecia, Holanda, Italia, Franciay Alemania. Parte de su poesia ha
sido traducida al italiano, inglésy aleman. Actua mente esté escribiendo |os poemas de
su proximo libro Suefios de luna Azul. (Galindo y Miralles 1993: 65-66; Chihuailaf
1996: 7-12; Ifiguez 1992: 35; El Mercurio, 21-9-1996a; La Epoca, 30-5-1994, 13-4-
1997; El Diario Austral, 30-5-1993, 10-9-1993, 15-11-1994).

Su poesia: un analisis

El andlisis concierne € libro De Suefios Azules y contrasuefios y los
siguientes poemas de Elicura Chihuailaf. “ Suefio de agua turbia’ y “ Antes
desaparecieron (@) nuestros hermanos Onas. M apuche hermanos, para nosotros quieren

22 Elicura significa ‘ piedra transparente’ ; Chihuailaf, ‘ neblina extendida sobre un lago’; y Nahuel pan,
‘tigre puma’ .



lo mismo” de Veinticinco afios de poesia chilena (1996). “En €l pais de la memoria” y
“Traslas oveas perdidas’ de Nitram 4,3 (1988).

Uso del castellano y del mapudungun

No obstante e hecho que lleva silo un titulo — en castellano —, €l libro De
Suefios Azules y contrasuefios de Elicura Chihuailaf es bilingtie en su totalidad. Cada
uno de los poemas aparece primero en mapudungun, lalengua mapuche, y luego en
castellano. El texto del libro, entonces, esta presentado en dos versiones, las cuales son
equivalentesy paralelas. La doble codificacion, o el doble registro para decirlo més
especificamente, es caracteristica de la obra de Chihuailaf. Cabe sefialar que €l fue uno
de los primeros en escribir poesia bilinglie mapudungun-castellano; antes de salir sus
primeras publicaciones, la doble codificacion era un fendmeno précticamente
desconocido en Chile (El Mercurio, 21-9-1996b; El Diario de Aysén, 30-12-1996).

El carécter bilinglie de su escritura es, en parte, e resultado |6gico del entorno
linguistico en que se crid y vivié e poeta. Desde pequefio, estaba acostumbrado a
escuchar y hablar tanto el mapudungun como el castellano: “Mis padres evitaron
hablarme en mapudungun, como también a mis hermanos, aungue ellos generalmente lo
hablaban entre si y con los abuelos. Eso como consecuencia de las grandes dificultades
gue tuvieron que vivir cuando llegaron ala ciudad sin saber hablar absolutamente nada
de castellano, exiliados en su propio territorio. Pero mi abuela, con la cual yo pasabala
mayor parte del tiempo, y que me ensefid muchas de las cosas que hoy nutren mi
memoria, nunca aprendié a hablar castellano, no quiso hacerlo” (El Mercurio, 21-9-
19964a). Al sdlir de lacomunidad Chihuailaf comienza a escribir en castellano, |o que
sigue haciendo hasta en la universidad. Pero més tarde retoma el lenguaje que tenia
cuando nifio. El poeta explica: “Durante mucho tiempo tuve que comer mi pan
fundamental mente en castellano, por razones del sistema de educacion y el consiguiente
algjamiento de la casa de mis abuelos. Sin embargo, después de titularme inicié el
retorno, en todos los sentidos. En un primer momento escribi mas en castellano que en
mapudungun. Pero luego retomé el uso de ambas escrituras. Creo que hoy las vivo
equilibradamente” (EI Mercurio, 21-9-1996a).

Sobre sus motivos para escribir poesia Elicura Chihuailaf se pronuncia
claramente. Al principio, dice él, la poesia que escribié fue una conversacion consigo
mismo: “Parece que la poesia escrita se inicid en mi como una manera de conversacion
conmigo mismo, porque al estar lejos de mi lugar de origen pensaba que no podia
hablar con otras personas de las experiencias que a mi, en esa lejania, me sonaban
todavia més fuertes: las voces de mi infancia. [...] Y0 necesitaba expresarlo, por eso
comencé a escribir” (El Mercurio, 21-9-1996a). Aunque en primera instancia su poesia
no fue dirigida a un pablico, a cabo de un tiempo el poeta se dio cuenta de que
conversaba también con otros. Actualmente su mayor interés es conversar con € ‘yo
futuro’, es decir con sus descendientes. “Escribo”, dice Chihuailaf, “paralas hijasy los
hijos de mis hijas que — en & campo y en la ciudad — leerén quizas mis poemas en
mapudungun y en castellano, y reconoceran €l lenguaje, el gesto que media entre ambas
versiones’ (El Diario de Aysén, 30-12-1996). Lo que por medio de la poesia quiere
decirles alos que vienen, es lo que sus mayores le dijeron a é; eslavision del mundo
de éstos la que desea dejar como herencia a sus hijos (Moens 1997b).

Una consecuencia de su escritura bilinglie y de la publicacién de sus poemas es
gue no solo sus descendientes, sino también otra gente, mapuche y no mapuche, lee los
textos de Elicura Chihuailaf. Esto, que su poesia ha suscitado €l interés de un publico
tan amplio, es algo que el poeta no tenia contemplado. Dice que € libro paraél fue una
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casualidad, porque comenzo a escribir sin tener laintencion de publicar sus poemas o de
hacer unallamada ‘ carreraliteraria’ . Contrariamente alo que algunos piensan, su poesia
no tiene como objetivo directo buscar el didogo con los chilenos. Aunque emprende
actividades que van encaminadas en este sentido, dice que su primera idea sigue siendo
gue permanezcan la culturay los valores de su pueblo (Moens 1997b).

Contenido, temética y estilo

En & prélogo del libro Pablo Neruda, Todos los cantos / Ti kom ul Elicura
Chihuailaf dice sobre su propia poesia: “Mi poesia|...] se ha nutrido — esencialmente —
de la memoria de mis antepasados. Con su canto, con su manera de ver e mundo”
(Chihuailaf 1996: 8). De sus palabras se desprende que, a escribir su poesia, Chihuailaf
se hainspirado en gran medida en la tradicién ancestral. Esta tradicién, sin embargo,
claramente ha sido para €l més que solo una fuente de inspiracion; que le ha servido de
gjemplo también se deduce del hecho que €l poetaintenta dar un carécter oral asu
escritura: “Nosotros buscamos la cercania a la oralidad. Algunos incluso hablan de
‘oraitura . De hecho, mis textos nunca estan terminados, cambian de un libro a otro. Lo
anico gque se mantiene es la musicalidad que aproxima nuestros textos a canto” (El
Mercurio, 26-4-1997). Con & mismo fin de situarse a orillas de la oralidad Chihuailaf
también recoge, y adapta, textos que pertenecen a la etnoliteratura o tradicion oral
mapuche (Fierro 1992: 205). Un buen g emplo es el poema “Ruego en las paredes
rocosas del cielo” que, amodo de explicacion, lleva el subtitulo “ Poema a la manera del
canto de las machi”. El poema se refiere a una ceremonia de curacion y comienza asi:

Estas son las palabras rituales, dicen las machi

Si, ustedes ya las conocen: Jefes, Ancianos
Y JovenesdelaTierrade Arriba

Ustedes, habitantes del volcan amaneciendo
y machis antiguos que oyen nuestros ruegos
Aqui estéd el hombre enfermo; respira

No lo dejen solo ahora que le hemos traido
hierbas medicinales. (105)

En De Suefios Azules y contrasuefios el poema arriba se destaca porque parece
haber otro tipo de hablante que € usual. En el poema en cuestion el hablante repite las
palabras rituales de las machi, lo que resulta en una voz lirica en la primera persona del
plural, mientras en |os otros poemas se trata Siempre de una voz en primera persona
singular.

En algunos poemas del libro este yo lirico y €l poeta Elicura Chihuailaf son
claramente una misma persona. De sus poemas en general se puede decir que —
autobiogréficos 0 no — en todo caso expresan |os propios sentimientos del poeta (Moens
1997b). Un poema obviamente autobiogréfico es “ Suefio Azul” (23-33). En este poema
el poeta describe su mundo, sus afios de infanciay aprendizaje, las personas a quienes
ama, sus vigjes a extranjero, etc. Sigue agui un fragmento de este poema largo:

Por las noches oimos |os cantos, cuentos 'y

adivinanzas a orillas del fogon

respirando el aroma del pan horneado por mi
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abuela, mi madre, o latia Maria

mientras mi padre y mi abuelo — Lonko de la

comunidad — observaban con atencién y respeto

Hablo de la memoria de mi nifiez y no de una

sociedad idilica

Alli, me parece, aprendi lo que erala poesia

las grandezas de |la vida cotidiana, pero sobre todo

sus detalles

el destello del fuego, de los ojos, de las manos. (23, 25)

Como se ve, en estos versos Chihuailaf refiere directamente a su poesiay sus
fuentes. También en otros poemas hace alusion a texto poético o al acto de escribir
poesia, o que en algunos casos causa una impresion fuertemente autobiogréfica (p.gj.
“Iniciacién”, “Para sanarte vine, me habl6 el canelo”, “Es otro € invierno que en mis
ojosllora’).

Se podria decir que “ Suefio Azul”, arriba citado en parte, es un poema que da
nombre al libro De Suefios Azules y contrasuefios. En €l libro, los * Suefios Azules' y
también los ‘ contrasuefios — la otra palabra del titulo — son conceptos muy importantes,
que por eso requieren cierta aclaracion. Chihuailaf dice acerca de los dos tipos de
suefios: “Los primeros son agquellos que surgen de la sabiduria contenida en la memoria
de mis antepasados, en |os pensamientos de mis mayores. Los ‘ contrasuefios son los
elementos negativos que, en la ciudad actual, acechan para contradecir €l espiritu
mapuche que me habita; son las energias negativas que ‘trabgjan’ para destruir mis
suefios’ (El Mercurio, 21-9-1996a). Los ‘ Suefios Azules', se desprende de estas
palabras, son los suefios de los que comparten con los mayores la visién del mundo
mapuche, de los que todavia no han perdido el espiritu. Que & poeta los denomine
‘Suefios Azules’ tiene que ver con las connotaciones positivas que el color azul tiene en
el mundo mapuche. Como expliqué en el primer capitulo de estatesis, entre los
mapuches € azul es el color sagrado y simbolo de o positivo, de ladivinidad y
espiritualidad; como color natural del cielo, el azul esta asociado particularmente con el
mundo de arriba, el wenu mapu. El poeta mismo dice lo siguiente sobre el azul y €l
porqué de este color en su poesia: “Lo Azul eslo que sostiene ami poesia, es el color
‘sagrado’ de mi gente[...]. Porque del Azul del oriente venimosy eslo que estden e
corazén 'y en el espiritu de cada mapuche. Y haciael Azul del poniente nosiremos, a
encontrarnos con |os espiritus de nuestros antepasados, nos dicen” (EI Mercurio, 21-9-
19964).

En € libro se ve una constante reiteracion de la palabra ‘azul’ -*kallfv’ en
mapudungun —, la que esta escrita con mayuscula siempre cuando esta usada en €l
sentido simbdlico. La palabravuelve en € titulo de cada uno de los cinco capitul os del
libro. Los titulos son, en castellano: “Suefio Azul”, “Qué desengario, podré decir al cielo
azul”, “A orillas del fogdn, levanto mi espiritu Azul”, “Desde tus suefios Padre Azul” y
“Azul, Azul —me digo”. Los capitul os todos tienen su propio tema, que el poeta
introduce tomando una meditacion o una conversacion cortade lavidareal.

2 E| texto en castellano aparece en las paginas impares; el texto en mapudungun, en |as paginas pares.
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El primer capitulo, con € titulo “ Suefio Azul”, empieza con un mondlogo que
reza asi:
Lejos anduve: Perdido, llorando

Un alma en todo caso alumbrado de ti

Riscos y barrancos me persiguieron

pero he velto y me alegran tus flores

Madre ¢addnde irdn mis nuevos suefios? (17, cursivaen e original)

Laesenciade capitulo se puede encontrar en estos cinco versos. Tenemos las
palabras claves “lgjos’ y “vuelto”, que apuntan hacia un ‘algiamiento de’ y un
‘acercamiento a respectivamente. La base, desde donde parte el hablantey ala que
(desea) retorna(r) después, es el hogar, tanto en este mondélogo — donde se dirige asu
madre — como en |os poemas que siguen. Cabe sefidar, sin embargo, que no siempre
hay que interpretar el hogar literalmente; en e sentido mas amplio la palabrarefiere ala
vida espiritua mapuche.

El ge del capitulo parece ser el ya mencionado poema autobiografico “ Suefio
Azul”. El fogdn, que en este poema aparece como € centro de lavida familiar y como
lugar donde se escucha la sabia voz de los mayores, ssmboliza el mundo cotidiano y
espiritual de los mapuches. En los poemas “ Suefio en el valle de laluna” y “Gran tigre
Nahuelbuta’ el hablante literalmente se encuentra lejos de este lugar, mientras que en
los poemas “El rio que suena, que suefia’ y “Cuando en mis suefios cantan las aguas del
Este” se trata claramente de un aejamiento en sentido figurado, que causa un vacio
espiritual (“corazon sediento”, “espiritu perdido”, “ marchito pasto soy”).

L as divagaciones de espiritu que sufre el hablante son consecuencia de dos
fuerzas contrapuestas que continuamente gjercen su influencia sobre é. Cuando dice
“Dormido va el mar en mi / y despiertala montafia’ (37) refiere directamente a mito de
Trentren y Kaikai, que segin €l poeta Chihuailaf expresa “la pelea cotidiana— en cada
uno de nosotros — de Trentren (la serpiente que salva a nuestra gente) y de Kaikai (la
serpiente que nos pierde)” (Gomez 1995: 4). La montafia que esta despiertaindicala
superioridad de Trentren y de las fuerzas positivas.

Dan continuidad al espiritu mapuche las energias positivas de lamemoriay de
los ‘ Suefios Azules'. “Mi suefio se ha convertido / en laenergia que vive y abre/ las
puertas de mi ailma’ (19), dice en “Iniciacion” € hablante. Para é, el suefio es como un
vigje de retorno a sus raices mapuches.

Mientras que antes fueron los ‘ Suefios Azules' 1os que prevalecian, en €l
segundo capitulo del libro o son los ‘ contrasuefios’ claramente: “ Qué desengafio” dice
el titulo del capitulo (47), y para el poeta/lhablante 1o que se dice en el primer verso del
primer poema, (“La poesia no sirve para nada, me dicen” [51]), representa
indudablemente una amarga desilusion. El motivo central de este capitulo, sin embargo,
no esté en el &mbito de la escritura, sino en el del amor. En los poemas € hablante sufre
diversos desengafios amorosos. Se le esta terminando un suefio, un ‘ Suefio Azul’:

En las orillas de un suefio vigo

tan solo para encontrarme contigo
Pero s tU yano me amas
Por debgjo de latierra seguiré

Hasta alcanzar las flores que me esperan
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Qué desengario, podré decir al cielo azul
Qué desengario, me diran todas las aguas. (53)

Después del amor, el factor mas decepcionante parece ser la ciudad. En “Parece
un contrasuefio la ciudad” el hablante la representa como un lugar nebul oso, donde no
encuentra nada de consuelo cuando siente tristeza de amor:

En e humo veo irse los susurros

de las calles vecinas

confundidas en €l misterio de la neblina

Me parece un contrasuefio la ciudad

mas, nada hay esta mafiana

gue pueda hacerme olvidar tus palabras. (61)

Llama la atencién que el temade la ciudad como un ‘mal suefio’ o un lugar
desagradable vuelve en “ Suefio de agua turbia’ y “ Antes desaparecieron (a) nuestros
hermanos Onas. Mapuche hermanos, para nosotros quieren o mismo”, dos poemas de
Chihuailaf que no pertenecen al libro analizado. En el primer poema el énfasis esta de
nuevo en e carécter frio e impersonal de la ciudad y en la soledad del hablante. El
segundo poema afiade otro aspecto de la ciudad, a saber la discriminacion alos
mapuches.

En € tercer capitulo del libro se encuentran dos grandes temas interrel acionados,
laviday lamuerte. Se ve en los poemas un gran interés en el més all§; 1os suefios van
dirigidos hacia el mundo de arribay se piensa mucho sobre la muerte y su significado.
“¢Es éste e morir, €l Suefio Azul?’ (71), pregunta el hablante en “ Algunos suefios”’,
mientras que en otro poema vigja sofiando al cielo para conversar con los muertos:

Galopo, galopo, sofiando voy

por los caminos del cielo

De todos lados vienen a saludarme

las estrellas

Oo!, Anciana, Anciano

Doncellay Joven delaTierra

de Arriba

en vuestro Azul seregocijami sangre. (69)

Aunque posee atraccion laotravida en e Azul, hay mucho apego alavida
terrenal también. Esto lo muestran los poemas “Mi alma solitariadice adios’ y “En e
suefio del sol”, los que claramente llevan e mensgje de que, antes de morir, hay que
disfrutar de lo lindo de lavida. Los versos siguientes vienen del primero de los dos
poemas:

Lavida es breve, me dicen. Bebamos

y comamos los frutos de latierra
bailemos, ahora que nos hemos vuelto

livianos como pdjaros. (73)
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El cuarto capitulo del libro es, como el segundo, un capitulo de ‘ contrasuefios'.
Aqui de nuevo € poeta hace resaltar |as energias negativas que trabajan para destruir los
‘Suefios Azules'. Se trata en estos poemas de laidentidad cultural mapuche; constituye
una amenaza para ella la sociedad huinca, ala que se refiere directamente con la palabra
“enemigos’ (85y 91).

Para describir la amenaza del predominio completo de lo huinca y del olvido de
los valores culturales mapuches € poeta hace uso de metéforas que guardan relacion
con lanaturalezay las estaciones del afio. En “El silencio de los bosques™ escribe:

¢Alguien puede evitar € otofio del oeste?

me dice

los rios van perdiendo su profundidad
el caudal de la sabiduria

y comienzan a afiorar €l silencio

de sus bosgues. (83)

El “otofio del oeste” en este poemay el “invierno” del poema“Es otro € invierno que
en misojos llora’ (89) representan los tiempos dificiles que viven los mapuches. El
poeta ademés establece una comparacion entre el abandono de la tradicion mapuche —
bajo las influencias negativas externas — y una enfermedad grave. En &l poema“Para
sanarte vine, me habl6 € canelo” dice el hablante:

Mas yo quise olvidar el consgjo de las Ancianas

y de los Ancianos
por eso estoy enfermo ahora. (87)

La suerte que les espera alos mapuches si no se producen cambios la describe el
poeta en “En el pais de lamemorid’ y “ Antes desaparecieron (a) nuestros hermanos
Onas. Mapuche hermanos, para nosotros quieren lo mismo”, dos poemas anteriormente
publicados que tratan del deterioro del habitat mapuche y de la desaparicion de los
pueblos indigenas de Chile respectivamente.

Dicha situacién de crisis por la que pasa e pueblo mapuche puede ser superada
por medio del ‘caballo Azul de lapalabra . Esto lo sugiere, por ggemplo, € mondlogo a
comienzo del capitulo, en e gque un anciano incita al hablante lirico a que, como sus
mayores, vaya a conversar y parlamentar en vez de darse por vencido:

Ponte de pie, parlamentaen tu tierra

aunque sientas tristeza, parlamenta
como |lo hacian tus antepasados
como hablaban ellos. (81)

También en “ Asi transcurren mis suefios, mis visiones’ (91) y en “Para sanarte
vine, me habl6 el canelo” (85) estd acentuada la fuerza de la palabra. Parece que en
estos poemas las palabras, que “son como e sonido del kultran” (91), hay que
interpretarlas como la poesia de Chihuailaf,* |a que en la lucha por la mantencién de la
identidad mapuche puede servir de ‘arma’ (* confundiendo al mensajero de sus

24 |_as palabras “ Piedra Transparente” en e poema“ Para sanarte vine, me habl6 € canelo” remiten
directamente a nombre del poeta Elicura Chihuailaf.
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enemigos’ [85]) o de medio de comunicacion (“con tu lengugje florido conversaras /
con los amigos/ e iras a parlamentar con los winka’ [91]).

La accion de parlamentar, dice €l poeta en diversas entrevistas (El Diario
Austral, 3-12-1989, 1-11-1991), tiene como objetivo llegar a una situacion de respeto
mutuo entre mapuches y chilenos, en que alos mapuches se les acepte la diferencia:
“Somos una nacién diferente, con elementos positivos y negativos|[...] pero que tiene
derecho aexistir y ser aceptada en su diversidad” (El Diario Austral, 1-11-1991). El
poeta denuncia la representacion de la cultura mapuche como una cultura de museo, lo
gue se puede deducir del poema* Tras las ovejas perdidas’ (publicado en Niitram 4,3),
donde la madre del hablante aparece en la portada de un folleto que es material de
propaganda de una agencia de vigjes. La aceptacion, opina él, requiere que se considere
la cultura mapuche como una culturatan validay viva como cuaquier otra.

El capitulo cuatro termina con una vision que indica un cambio de espiritu hacia
el Azul. Después de los dias oscuros del invierno ha llegado la primavera con una P
mayuscula:

me llego, Padre Azul, lamiel de tu ternura

Silba, canta, mi corazdn, pasa volando
en los ojos ya vacios del invierno
Canto y silbo yo también como un ave

[...]
Mi espiritu sofiandose en la casa de tu
Primavera. (93)

El quinto y ultimo capitulo del libro, titulado “Azul, Azul — me digo”, tiene una
tematica comparable ala del capitulo tres. Los pensamientos del hablante se centran en
lamuertey en el Azul: “aencontrarme iré con mis abuelos/ Azul es €l lugar adonde
vamos’ (103). Pero también en estos poemas es consciente de o que tiene que dejar
atras a morir. En “El canto triste de la separacion” (101) el hablante, que esta
muriéndose, se despide con mucha tristeza de sus parientes y en “Nada de mi quedara
en estatierra’ se da cuenta del caracter efimero de lavida. ¢Su recuerdo permanecera
vivo en lamemoria?

Nada de mi quedara en esta Tierra, me digo

En su aire, sdlo mis conversaciones con la Luna
En sus aguas unaflor: Lalevedad de la memoria. (99)

El libro De Suefios Azules y contrasuefios, asi como este andlisis, termina con
“Caminata en € bosque”’, un poema que salta a la vista no sélo porque esta en letra
cursiva, sino también porgue consta de solo tres versos. Reza asi:

Ebrio de Azul voy

entre el follaje
de la taberna sagrada. (109, cursivaen € original)

En este poema, se podria decir, se descarga latension que en €l libro existe entre
los ‘ Suefios Azules y los ‘ contrasuefios . Aqui a hablante/poeta se encuentra en una
situacion de ensuefio; es obvio que ha podido resistir alos el ementos negativos que
contradicen su espiritu mapuche y que definitivamente ha elegido seguir el camino de la
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vida que anteriormente siguieron sus antepasados. En relacion con este poema Elicura
Chihuailaf dice: “[S]iempre, yo digo, voy a estar ebrio. Ebrio, eso es el camino en que
voy aestar siempre. Ebrio de Azul. Caminando por lataberna sagrada’ (Moens 1997b).

Conclusiones y observaciones finales

El libro De Suefios Azules y contrasuefios de Elicura Chihuailaf es, como dice el
titulo, un libro de ‘suefios' y ‘ contrasuefios’, deilusion y desilusion. El “ Suefio Azul’,
sobre el que escribe el poeta partiendo de temas como lavida, la muerte, el amor y la
identidad mapuche, representa los ideales del pueblo mapuche y una situacion en que e
espiritu mapuche tendra posibilidad de pervivir libremente, es decir, sin la amenaza
constante que constituyen los ‘ contrasuefios : los huinca, la ciudad, etc.

“El universo es una dualidad / o bueno no existe sin lo malo” (29) dice el poeta
en “Suefio Azul”. Son palabras que parecen aplicables atodo el libro. Como simbolo de
lo positivo y 1o negativo, de las fuerzas protectoras y destructivas que acttian sobre el
espiritu mapuche, aparecen en € libro las serpientes Trentren y Kaikai, que son
protagonistas del mito homénimo.

Aparte de lareferencia a este importante mito mapuche, la poesia de Chihuailaf,
gue es de un alto grado autobiogréfico, se caracteriza por € uso frecuente de metéforas
gue generalmente tienen relacion con la naturaleza, y de elementos de la cosmovision
mapuche. El poeta mismo da como caracteristica especifica que escribe ‘aorillas de la
oralidad’, la que trae consigo otras caracteristicas como lamusicalidad y la
modificacién continua de poemas existentes.

Lo que Chihuailaf pretende alcanzar con sus ‘ poemas Azules' es que en las
nuevas generaciones de su pueblo perdure € espiritu mapuche. LIama la atencién que,
aungue dice que € didlogo con la sociedad chilena no es su objetivo, €l poeta si
reconoce laimportancia de la poesia como medio en lalucha por la mantencién de la
identidad mapuche.
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Capitulo 4

Sintesis y comentario
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Introduccién

El objetivo de este cuarto capitulo es hacer una sintesis de los tres andlisis del
capitulo anterior, dentro del marco tedrico presentado en los capitulos 1y 2. Los
resultados obtenidos ayudaran a contestar la pregunta principal de estatesis, que ha sido
formulada en laintroduccién y que concierne laidentidad expresada en la poesia
mapuche.

La lenguay el publico

De la pregunta central de estatesis se pueden derivar otras preguntas que
especificamente guardan relacion con el lenguaje de la poesia mapuche. Estas son, entre
otras. ¢Cudl eslalengua materna del poetay en qué lengua(s) se expresa? ¢De qué
manera usa esta(s) lengua(s)? Y, mas interesante aln, ¢con qué fin? ¢A qué publico se
dirige?

Al echar una primera mirada a la obra poética de Jaqueline Caniguan, Rayen
Kvyeh y Elicura Chihuailaf, o que llama la atencion inmediatamente es que estos
poetas mapuches no se han limitado a uso de una sola lengua. En la poesia de cada uno
de los tres poetas se presenta &l fendmeno de la doble codificacion, que quiere decir que
en un solo texto han sido usados dos codigos lingtiisticos distintos, en este caso la
lengua mapuche — el mapudungun —y lalengua espafiola. La forma especifica de la
doble codificacién en la que estan escritos la mayoria de | os textos poéticos analizados
—i.e. loslibros enteros de Chihuailaf y Kvyeh y dos de los ocho poemas de Caniguan —
la ha designado Ivéan Carrasco con el término doble registro.?” En e caso del doble
registro, € uso de més de unalengua hallevado ala duplicacién del texto y su
presentacion en dos versiones paralelas y equivalentes, una en mapudungun y otra en
castellano. A consecuencia de esto, la mayor parte de los textos tienen dobl e titulo. Una
excepcion la congtituye € libro de Chihuailaf, que solamente tiene un titulo, mientras
gue los capitulos y los poemas que contiene son titulados doblemente. Sataalavista
gue muchos de | os textos en castellano, sobre todo los de Kvyeh y de Caniguan, no son
‘puros’, en el sentido de que contienen diversas pal abras mapuches. Por |o general se
trata de palabras de uso corriente, por o que no constituiran un impedimento para
lectores familiarizados con el tema mapuche.

Es preciso en este lugar hacer una observacion sobre |os poemas de Jaqueline
Caniguén, seis en total, que no han aparecido en doble registro, sino en castellano
solamente. El hecho de que estos textos son publicados sin equivalente en mapudungun,
no implica que las versiones mapuches no existen. Siempre hay que tener en cuentala
posible influencia del editor sobre el modo de publicar. Unicamente en el caso del
collage etnolingiifstico, otra estrategia de la doble codificacion,?® existe bastante
seguridad acerca del lenguaje elegido por e poeta, ya que en este caso ladoble
codificacion esinterna, es decir dentro de los margenes del propio poema.

% Ver lapégina 44 de esta tesis.
% Ver lapégina 44 de esta tesis.
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Dado el uso de las dos lenguas en |a poesia mapuche, es interesante saber hasta
qué grado este lenguaje ha sido una eleccién bien meditaday hasta qué grado han
influido eventualmente los origenes y lalengua materna del poeta. Visto la escasa
informacion biografica sobre Jaqueline Caniguan, solo con prudencia se puede decir
algo sobre los motivos de ella con respecto a lenguaje de su poesia. Aunque € andlisis
no ha dado la respuesta definitiva acerca de su lengua maternay la situacion linglistica
en su familia, si han revelado los poemas escritos en doble version bilingte su
familiaridad con la lengua mapuche. También la participacion activa de la poetaen e
Taller de Escritores en Lenguas Indigenas ha mostrado su especial interés por el uso del
mapudungun en su poesia. Partiendo de la suposicion de que por e momento lalengua
de preferencia de Caniguan es el castellano — lo que parece ser [6gico visto, por
gjemplo, su carrera universitaria— cabe suponer que ella conscientemente ha elegido
escribir en mapudungun. Probablemente, ha tenido laintencion de dar una extra
dimension a su poesia o, o que tampoco hay que descartar completamente, de volver a
un pasado en que posiblemente hablé el mapudungun.?’

De la poeta Rayen Kvyeh se sabe que se crié en el ambiente mapuche. Aungue
durante sus estudios y su trabajo en Concepciédn € castellano debe haber sido lalengua
oficial, ha quedado claro que para ella el mapudungun siempre ha sido una lengua
importante. Después de concienciarse de sus lazos con la cultura mapuche durante su
exilio en Alemania, decide adoptar un nombre mapuche, y su primer libro publicado alli
aparece en version bilinglie mapudungun-aleman. De vuelta en Chile, la poeta autoedita
el mismo libro en las lenguas mapudungun y castellano. El mapudungun queda como
elemento fijo en la obra de Rayen Kvyeh, 1o que enfatiza su identificacion con la cultura
mapuche. El uso de lalengua mapuche armoniza ademés con el hecho de que escribe
desde la perspectiva mapuche y por la causa de |os mapuches. Pese a que dice escribir
principalmente para si mismay no para un publico determinado, Kvyeh ha hecho saber
gue encuentra importante que sean sus hermanos mapuches |os primeros en conocer su
poesia. Considerando que la mayor parte de la poblacion mapuche es bilingle (en
mayor o menor medida), la edicién bilinglie de su obra es una opcién l6gica. Ademés, al
publicar de este modo la poeta tiene la posibilidad de alcanzar eventual mente otro
publico, es decir los no mapuches.

En lo concerniente a Elicura Chihuailaf, el andlisis ha comprobado que el
caracter bilingle de su escritura es en parte el resultado [6gico del entorno linguistico en
gue se crio este poeta. En parte, también, se trata de una el eccién deliberada del propio
poeta, 1o que se deduce del hecho de que después de un periodo en que se vio obligado a
limitarse a uso del castellano, retoma el uso de ambas lenguas. Chihuailaf mismo ha
explicado que €l retorno a uso del mapudungun ha formado parte de la vuelta a sus
raices, las cuales se encuentran entre los mapuches. Ademas su publico destinatario, i.e.
sus descendientes, exige la publicacién de su poesia en doble versién bilingle. De este
modo pueden leer su poesia 0 en castellano 0 en mapudungun, o, segin el poeta espera,
en ambas lenguas, para asi mejor poder abstraer el mensagje. Como ya se havisto,
Chihuailaf expresa en su poesia la esperanza de que en € futuro perdure el espiritu
mapuche.

Si se compara esta informacién, obtenida de los andlisis, con las ideas de Ivan
Carrasco acerca de la doble codificacion y los motivos para usar esta estrategia textual,
se presentan a gunos interesantes puntos de consideracion. En e trabajo de [van
Carrasco, como se desprende del capitulo 2, €l énfasis est4 particularmente en el

%" Desgraciadamente no he logrado ponerme en contacto con Jagueline Caniguén para asi poder verificar
la tltima cosa.
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carécter intercultural de la poesia etnocultural y de los textos de doble codificacion.
Aunque con respecto alos poetas mapuches ha mencionado maoviles que tienen que ver
con la afirmacion de laidentidad, € investigador examina los textos de doble registro
sobre todo alaluz de la comunicacion intercultural. Porque se trata de textos escritos en
dos lenguas distintas pertenecientes a dos culturas distintas, |a escritura— o lectura— de
ese tipo de textos implica, segun €, laintencién de traspasar los limites de la propia
cultura para ponerse en contacto con la otra. En el caso de un poeta mapuche, esto
significaria que tanto €l uso del mapudungun como del castellano hay que interpretarlo
como un intento de comunicarse no solo con la propia sociedad, sino sobre todo con la
de los huinca.

Con respecto a este asunto, es importante tener en cuenta que €l punto de partida
de Ivan Carrasco parece ser que hasta ahora los mapuches, al escribir sus textos, han
tenido como lengua base e mapudungun y que han afiadido a ésta el castellano como
lengua segunda. Esto se deduce varias veces de su trabajo, como por ejemplo del
articulo “Textos poéticos chilenos de doble registro”, donde describe a los poetas
mapuches como “escritores de origen mapuche, que usan su propialengua en
interaccién con € espafiol de Chile” (1991a: 114).

Cuando, sin embargo, se contempla la situacion linglistica contemporanea, es
mucho més realista partir de lo contrario, a saber que para el poeta mapuche medio es
I6gico — si no inevitable — el uso del castellano, y que al lado de esta lengua elige usar €l
mapudungun, lalengua nativa mapuche. Los andlisis confirman estaidea. Es un hecho
gue para muchos mapuches, sobre todo los urbanos, en lavida cotidiana el castellano es
lalengua oficial; y paralos escritores entre ellos, la publicacién de sus obras
indudablemente es més sencilla en castellano que en mapudungun. Ademés, la escritura
(o lapublicacion) en esta tltima lengua durante mucho tiempo fue dificultada por la
ausencia de un alfabeto unificado. Visto que la sociedad mapuche es inconcebible sin €l
castellano, no se puede decir que lalengua espafiola guarda relacion solamente con ‘lo
no mapuche’. Hay que tener cuidado entonces con una constatacion general como la de
Ivan Carrasco, que la escritura bilingtie indica autométicamente el esfuerzo por un
didogo intercultural. Al manegjar €l castellano, un poeta mapuche no necesariamente
traspasa los limites de su propia cultura.

Si bien los textos pueden tener una apariencia bicultural por la doble
codificacion, mucho mas importante que la blsqueda del contacto intercultural parece
ser lareafirmacion del ser mapuche. Los andlisis no dan muestras de que |os poetas
conscientemente hayan elegido escribir en castellano; dicha lengua yaformaba parte de
lavidadiariade ellos. Lo que si resulta evidente, sobre todo en € caso de Rayen Kvyeh
y Elicura Chihuailaf, es que € uso del mapudungun en su poesia esta relacionado
fuertemente con el deseo de retornar alo mapuche. Estos mismos poetas han dejado ver
gue en primera instancia escriben para su propio pueblo, por 1o que no es de suponer
gue e contacto intercultural sea un motivo importante para el uso de ladoble
codificacion.

Diversos estudios sostienen la hipétesis de que la doble codificacion —y
especialmente el uso del mapudungun en ésta— nace principalmente de la necesidad de
los escritores de afirmar y enfatizar su identidad mapuche. Oscar Galindo, por jemplo,
describe en Poetas actuales del sur de Chile ladoble codificacion como un mecanismo
enunciativo que tiene el objetivo de manifestar una diferenciacion lingtisticay cultural.
La escritura bilingle, opina Galindo, les da alos poetas |a oportunidad de “ situarse a si
mismos como parte, pero a mismo tiempo como expresién especifica, dentro del
complejo y multiple componente cultural de nuestro pais’ (1993: 226; la cursiva es
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mia). También en €l articulo de Briones de Lanata se presenta la lengua como recurso
para expresar ladiferencia o la distintividad étnica (1992: 270-272). Justamente en el
caso de una lengua como & mapudungun, que tantas veces ha debido sucumbir ante el
castellano como lengua nacional, es muy imaginable que se convierta en un importante
medio distintivo. Fernandez de la Regueray Hernandez han |legado a una conclusién
semejante e incluso consideran al mapudungun como “la fuerza mas cohesionante e
identificatoria de la sociedad mapuche” (1984: 44). No solo ellos, sino también Salas
(1983: 61) hacen mencion de una lealtad muy fuerte hacia lalengua mapuche; en este
mismo contexto hablan de una autoafirmacién agresiva o defensivo-agresiva.

L a hip6tesis mencionada anteriormente esté apoyada también por € hecho de
que € llamado discurso explicativo — un tipo de discurso relacionado por Ivan Carrasco
directamente con la comunicacion intercultural-?® no esté presente en la poesia mapuche
analizada. A pesar de que en la poesia se encuentran bastantes pal abras mapuches no
traducidas, y hay poemas de tal grado de dificultad que, para unainterpretacion justa,
exigen un profundo conocimiento de la cultura mapuche, |os poetas en cuestion no han
estimado necesario entrar en detalles o dar muchas explicaciones. Aparentemente, han
dado por supuesto ciertos asuntos, de lo cual se deduce que es mas probable que €l
publico destinatario sea mapuche. En cuanto al carécter de la poesia analizada, éste
resulta ser mucho mas intra que intercultural.

El estilo

Ademés de la doble codificacion, hay otros aspectos textuales que son de
importancia parala respuesta a las preguntas formuladas en estatesis. Como €l
lenguaje, la forma en que esta presentada la poesiay las figuras retéricas utilizadas
pueden indicar laidentidad asumida por |os poetas mapuches.

Es preciso prestar aqui aguna atencién a una observacion de lvéan Carrasco
mencionada anteriormente, a saber que |os textos mapuches en su desarrollo hacia una
literatura moderna escrita han mantenido sus lazos con latradicion oral. En este
contexto el investigador habla de una revitalizacion de la tradicion.?

En €l trabajo del poeta Elicura Chihuailaf se confirma ampliamente esta
observacion, ya que alli estan presentes claramente |os puntos de contacto con la
tradicion etnoliteraria. Significativo es el término ‘orditura (i.e. una confluencia de
oralidad y escritura) que el poeta mismo suele usar con respecto a su obra propiay la
literatura mapuche en general. Hadicho que, a escribir su poesia, busca
conscientemente la cercania ala oralidad, lo que, segin é, se manifiestaen la
modificacién continua de poemas existentes y en un relativamente alto grado de
musicalidad. Ademés de esto, € poeta hace uso de textos que pertenecen ala
etnoliteratura mapuche (p.g. en el poema “Ruego en las paredes rocosas del cielo”) o
hace referencias alos mismos (p.g. a mito de Trentren y Kaikai). Referencias ala
mitol ogia mapuche se encuentran también en la obra de Jaqueline Caniguén.

En cuanto ala obra de Rayen Kvyeh, se puede decir que estilisticamente esta
mucho més cercana a la literatura moderna. En esta poesia, |os lazos con la tradicion
oral alos que Carrasco alude no parecen estar presentes. Al contrario, la poeta con
frecuencia utiliza figuras retéricas modernas y universales que deliberadamente emplea
para conseguir cierto efecto, a saber un fuerte contraste entre los mapuchesy los
esparioles. Ejemplos Ilamativos son e uso de dibujosy de distintos tipos de letra. Saltaa

% \er lapéagina4l de estatesis.
2 Ver lapégina4l de esta tesis.
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lavistatambién el epilogo, en e que esté definida la esencia del libro. Resulta obvio
gue Rayen Kvyeh, al contrario de Chihuailaf, no intenta presentar su poesia bajo una
formatradicional, pero que a pesar de ello sabe expresar con la misma efectividad sus
lazos con el pueblo y la cultura mapuches.

Entre los factores determinantes de laimpresion que una obra poética causa en
los lectores, se encuentra ademas de la forma (sea moderna, sea tradicional) también la
persona del hablante. Llamala atencion que, por 1o que respecta a este aspecto
edtilistico, hay importantes puntos de coincidencia en las obras de los tres poetas. Entre
estos esta el hecho de que practicamente todos |os poemas estan escritos desde la
perspectiva mapuche. Hay un hablante que se presenta como mapuche (Chihuailaf y
Caniguan) o como cronista presentando |a historia desde |a perspectiva de |os mapuches
e identificandose con ellos (Rayen Kvyeh). El uso de tal tipo de hablante e produce al
lector un sentimiento de contacto directo con € mundo mapuche, y también de distancia
del delos huinca.

La tematica

La historia o el pasado

Uno de los grandes temas que aparecen en la poesia mapuche analizada es el de
lahistoriao € pasado. El tema constituye el foco de atencién en latrilogia histérica de
Rayen Kvyeh, donde se relata desde |a perspectiva mapuche la historia del pueblo
mapuche desde la llegada de los espafioles hasta hoy dia.

Lo que hallamado la atencion, es que en Luna de los primeros brotes, € libro
que trata la lucha contra | os espafiol es, |a poeta destaca uno de |os momentos mas
gloriosos tanto de este periodo como de toda la historia mapuche, a saber €l triunfo de
Lautaro sobre Valdivia. Segun la poesia de Rayen Kvyeh, lo que caracteriza alos
mapuches en este ‘tiempo de los héroes' es una enorme confianza en si mismosy un
sentimiento de invencibilidad, basados sobre todo en la unidad de los mapuches como
pueblo y en el hecho de que se sienten apoyados por |a naturaleza, |os antepasadosy €l
dios Ngenechen.

El énfasis en estas glorias pasadas hace pensar fuertemente en la précticade “la
historizacion del mito del ‘ paraiso perdido’”, frecuente en la poesia del sur (Mansilla
1994: 91-92). Lo caracteristico de ésta es laidealizacion del pasado en tal medida que
empieza atomar forma paradisiacay a convertirse en el reverso de un ahora dislocado.
Generalmente, dice Mansilla, sdlo se trata de un pasado ficticio e imaginario a
consecuencia del desvanecimiento de ladistincion entre el mito y la historia. Con
respecto a esto quiero remitir ala pagina 33 de esta tesis, donde he hecho mencion de
las dudas de Bengoa acerca de la autenticidad de las historias heroicas.

Partiendo de las ideas de Mansilla, en Luna de los primeros brotes se distingue
claramente e ‘paraiso perdido’ creado por Rayen Kvyeh, que tiene como fundamento
basico & mencionado fuerte sentimiento de colectividad existente entre los mapuches.
Este ‘paraiso’ contrasta con un ahora en que ya no se experimenta dicha unidad, pero en
que —ajuzgar por € epilogo del libro — si persiste la problemética relacién interétnica
huinca-mapuche.

A diferencia de Rayen Kvyeh, Elicura Chihuailaf y Jaqueline Caniguan no
tienen a la historia mapuche como tema central en su poesia. En € poemario de
Chihuailaf si se encuentran algunas alusiones a las guerras pasadas de la Araucaniay
también a periodo mas reciente de la dictadura (sobre todo en € capitulo 4). Como en
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la obra de Rayen Kvyeh, se ve agui la amenaza constante del predominio completo de
lo huinca. Con més claridad que Rayen Kvyeh, Elicura Chihuailaf expresala necesidad
de no darse por vencido, sino de seguir las huellas de |os ancestros para continuar la
lucha que ellos realizaron (“como lo hacian tus antepasados’, [81]).

Laideade ‘paraiso perdido’, comentada en relacion a la poesia de Rayen
Kvyeh, se vuelve a encontrar en la poesia de Chihuailaf, si bien de forma algo diferente.
Lo paradisiaco agui no tiene que ver con un determinado periodo en la historia mapuche
colectiva, sino con lahistoriay las experiencias personaes del poeta mismo, como son
descritas en el poema autobiogréfico “ Suefio Azul”. Cuando en este poema recuerda la
vida armoniosa ‘aorillas del fogdn’, establece una comparacion entre el mundo
mapuche de su juventud y una sociedad idilica. De hecho, este mundo, en el que todavia
esta presente el espiritu mapuche, constituye el ‘paraiso perdido’ del poeta, y por lo
general los ‘ Suefios Azules' de su libro pueden ser relacionados con €.

La naturaleza y la ciudad

Aunque casi nunca es un temade por si, en la poesia de cada uno de los tres
poetas la naturaleza ocupa un lugar importante; en la de Rayen Kvyeh y de Elicura
Chihuailaf, por jemplo, forma una parte esencia del ‘ paraiso perdido’. Algunas
referencias ala ciudad se encuentran en la poesia de Elicura Chihuailaf y de Jagueline
Caniguéan.

Por todo € libro de Rayen Kvyeh se manifiesta e estrecho vinculo de los
mapuches con la naturaleza. En la lucha contra la dominacién espafiola los mapuches y
las plantas, representadas como guerrilleras naturales, forman un gran gjército, todos
unidos en ladefensade latierray del territorio. Resulta obvio que el fuerte sentimiento
de colectividad en este libro tiene que ver no sblo con las relaciones internas de los
mapuches mismos, sino también con la que existe entre e pueblo mapuchey la
naturaleza que los rodea. Recuérdese que, cuando la poeta habla de ‘hijos’ o ‘gente de la
tierra’, no alude a los mapuches solamente, sino a ‘todo 1o vivo que hay en la
naturaleza’ . %

Como ya he dicho, en la poesia de Elicura Chihuailaf también esimportante la
naturaleza. En la descripcién de su juventud o, dicho de otra manera, de su ‘ paraiso
perdido’ en “Suefio Azul”, e poeta muestra claramente laimportancia que tiene la
naturaleza para él y paralos mapuches en general; y sus otros poemas tampoco carecen
de referencias ala naturaleza. Generamente enfatiza la belleza, la fertilidad y otros
aspectos positivos de la naturaleza (la primavera, las flores, los aromas, las lluvias
reconfortantes, etc.). Aunque normamente la natural eza funciona como fuente de
energias positivas y esta relacionada fuertemente con el espiritu mapuche, aparece
también en relacion con lo negativo, cuando, por € emplo, en una metéforala amenaza
de la dominacion completa por los huinca esta representada por €l retroceso de la
natural eza en otofio.

Cuando, sin embargo, Chihuailaf hace aparecer la ciudad en su poesia, siempre
lo hace en el sentido negativo. La ciudad, no para nada especificada con la palabra
‘contrasuefio’, esta asociada con la tristeza de amor, la soledad y la discriminacion.

En la obra de Jagueline Caniguan la naturalezay la ciudad estan contrapuestas
directamente. Como Kvyeh y Chihuailaf, Caniguan considera a la naturaleza como algo
familiar y propio del mundo mapuche; siempre concede ala naturaleza un significado
positivo. Caniguan dibuja la naturaleza como lugar de encuentro tanto con seres

% Ver lapégina 62 de esta tesis.
79



gueridos como con espiritus sobrenaturales, y como lugar de refugio en caso de tristeza,
pero también la hace aparecer para mostrar € distanciamiento de los mapuches de sus
entornos originales. Esto, por medio de la oposicion entre €l mar, en su papel de
guerido, y la ciudad huinca, con su ambiente desagradable.

En resumidas cuentas, se manifiestan en la poesia un sentimiento positivo
respecto de la naturaleza 'y un sentimiento de la misma intensidad pero negativo
respecto de la ciudad. Resulta evidente que |os mapuches consideran a la naturaleza
como una necesidad vital, pero que, a mismo tiempo, son conscientes de que yano es
factible una vida en armonia con esta misma natural eza.

El amor

Mientras que en € libro de Rayen Kvyeh no aparece el amor como tema,
diversos poemas de Elicura Chihuailaf y de Jaqueline Caniguan si lo tienen como tema
principal. Los poemas de amor de estos dos poetas muestran diversos puntos de
coincidencia.

Primeramente, los poemas en cuestion casi siempre estan escritos en forma de
un canto a querido o alaamada, en que el hablante se dirige directamente ala persona
amada. En los poemas de Chihuailaf, el hablante y la persona a quien él se dirige son un
hombre y una mujer respectivamente; en los de Caniguan se da el caso contrario.

Un segundo, y méas importante, punto de coincidencia entre los poemas de amor
de Chihuailaf y de Caniguan es el estado emotivo del hablante. En casi todos los
poemas predominan la desilusion, la soledad y la tristeza, sentimientos causados por la
distancia de |a persona amada, sea en sentido literal, sea en sentido figurado, por un
amor no correspondido, una relacion rota, etcétera. El hablante sufre mucho por la
situacion en que se encuentra, y en méas de un poema ocurre que decide retirarse de la
vida cotidianay refugiarse en la naturaleza.

Un Ultimo punto que llama la atencidn es que parte de |os poemas de amor no
guarda relacion directa con la cultura mapuche y no contiene ninguin elemento mapuche
en cuanto al contenido. Al contrario de la mayoria de los poemas analizados, se trata
aqui de poemas con un tema genera y con una elaboracién que no es especificamente
indigena.

La muerte

El dltimo tema importante que aqui sera tratado es la muerte. (Sub)temas
relacionados con ésta son la vida, los ancestros o |os antepasados, y €l més ala

La muerte aparece en Luna de los primeros brotes de Rayen Kvyeh en fuerte
relacion con los espafioles. ‘Muerte' es una de las palabras claves que, en la pagina 89
del libro, caracterizan alos esparioles, mientras que en el mismo sitio los mapuches
estén asociados directamente con lavida. LIamala atencidon, también, que en todo el
libro se presta mucha atencion ala muerte violenta causada por |os espafioles (p.g. en
las pags. 15, 17, 19y 41). Sélo se menciona brevemente la muerte que los mapuches, a
su vez, causan a Valdiviay los suyos (65).

Larelacion entre la muerte y los espafioles o la lucha mapuche, casi no se ve en
las obras de Jaqueline Caniguan y de Elicura Chihuailaf. En su poesia, € temadela
muerte es individual y se encuentra principalmente en relacion con lavidao € mas ala
Aungue, sobre todo en el poemario de Chihuailaf, hay mucho apego alavidaterrena y
resulta dificil 1a despedida, la muerte en absoluto aparece como algo puramente
negativo o atemorizante. Al contrario, hay varias manifestaciones de un deseo de
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muerte, visto que ésta hara posible €l vigje alatierrade arribay € encuentro con los
espiritus de los antepasados alli.

La gran importancia de estos antepasados se manifiesta en la poesia de cada uno
de los tres poetas. Y a he sefidlado el gran apoyo moral que, en Luna de los primeros
brotes, los mapuches encuentran en |os antepasados durante su lucha contra el gjército
espariol. Lafuncion directiva que Rayen Kvyeh les concede a los antepasados, se ve
también en la poesia de Elicura Chihuailaf, donde, en la pagina 91, |os antepasados
incitan al hablante a usar su “lengugje florido” parala buena causa (i.e. combatir contra
los huinca). Que los antepasados ademas sirven de € emplo, se deduce directamente de
las construcciones “como |o hacian tus antepasados’ y “como lo hicieron mis
antepasados’ en las paginas 81 y 73 del poemario de Chihuailaf. También el poema
“Poesiaami madre” de Jaqueline Caniguan revela laimportancia de conservar las
costumbres y las tradiciones. Asi que seguir € consgioy € gemplo de los antepasados
—y delos mayores — no es opcional sino mas bien imperativo, 1o que también se
constata de uno de los poemas de Chihuailaf, en e que no hacer caso del consgjo de
ellos lleva a una enfermedad grave, a saber la‘enfermedad’ de la aculturacion (85-87).
Mantener buenas relaciones con |os antepasados, en cambio, asegura la conservacion
del espiritu mapuche. Como haindicado e poeta mismo, la sabiduria que estaen la
memoria de los antepasados, y en |os pensamientos de |os mayores, constituye la base
no solo para su poesia, sino también para la perduracion del espiritu.®

En este mismo contexto, es interesante observar que en € libro de Rayen Kvyeh,
de hecho, pueden distinguirse dos clases de antepasados. Fuera de |os antepasados de
guienes se hablaen €l libro, hay que tener en cuenta a los guerrilleros mapuches — entre
ellos el Lautaro heroico — que, a su vez, son los antepasados de la poblacion mapuche
actual. Es posible que la poeta, por medio de este libro, también ha querido poner a esta
ultima clase de antepasados de gjemplo para los mapuches de hoy.

L os antepasados, se puede concluir de los dos parrafos anteriores, son
significativos paralaidentidad colectiva. Esto |o sefialatambién el investigador Hugo
Carrasco, que ha constatado que en la poesia mapuche contemporanea la ausion alos
ancestros es un elemento comun y relativamente frecuente. El investigador incluso
opina que “en un pueblo como e mapuche, que valora primordialmente el origen, los
ancestros constituyen una de las fuentes primeras de laidentidad” (H. Carrasco, “La
recuperacion de los ancestros en la poesia mapuche contemporanea’, articulo inédito; la
cursivaes mia).

Volviendo sobre el tema de la muerte, y teniendo en mente las consideraciones
anteriores en cuanto a los antepasados, se comprende mejor € deseo de muerte que
aparece en la poesia analizada. La muerte, que ofrece la oportunidad del encuentro con
los antepasados, ahora se podria interpretar como un posible retorno a origen, alas
raices, etcétera; lallegada en latierra de arriba es como el buen regreso a hogar,
después de las aberraciones en latierra. Latierra de arriba, a mismo tiempo, se podria
Ver como un paraiso, que contrarresta el ‘ paraiso perdido’ en latierra.

Habiendo concluido este comentario sobre la tematica de la obra poética de
Jagueline Caniguan, Rayen Kvyeh y Elicura Chihuailaf, quiero volver brevemente sobre
las ideas de Ivan Carrasco a respecto.

Los articulos de la mano de Ivan Carrasco han demostrado que, en cuanto ala
temética de la literatura mapuche contemporanea, este investigador es de la opinién de
gue ésta en su generalidad tiene que ver con la problematica interétnica. A su parecer, €
mayor interés temético es la interaccion de grupos étnicos y culturas distintas, la cual se

3 Ver las paginas 66 y 67 de esta tesis.
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manifiesta mediante temas como la discriminacién, el etnocidio, la aculturacion forzada
y unilateral, lainjusticia social, educacional y religiosa, y la desigualdad socioétnica.®
En lineas generales, e andlisis temético desarrollado en estatesis hallevado a
resultados comparables, aunque es posible alguna matizacién. Llama la atencion, por
giemplo, que en la poesia analizada, y particularmente en la de Chihuailaf y de
Caniguan, se ha puesto mucho més énfasis en cuestiones de identidad que en problemas
directamente sociales, como la discriminacion y la explotacion. En € libro de Rayen,
sin embargo, €l conflicto interétnico aparece en su forma més pronunciada posible: la de
laguerra.

%2 Ver las paginas 41 y 42 de esta tesis.
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El problema

En este tltimo capitulo utilizo |as observaciones anteriores con respecto al
lenguaje, € estilo y latematica en la poesia mapuche para llegar a una respuesta ala
pregunta principal de latesis. Esta pregunta, surgida en relacion alatransformacion
histérica de los mapuches de pueblo indigena autbnomo en minoria étnicaen la
sociedad chilena global, incide en la actitud de los poetas mapuches con respecto a
dicha sociedad y especialmente a tipo de identidad expresada en su poesia. ¢En los
poemas mapuches todavia se nota la identidad mapuche?, o, al contrario, ¢se percibe
una actitud de rechazo de la misma identidad?

En la seccion que trata de la identidad mapuche, en las paginas 29-34 de esta
tesis, ya se ha visto que, seguin la opinién de Durén, las distintas formas de identidad
mapuche vividas y expresadas en la actualidad se encontraran entre los dos extremos de
laintegracién absolutay la reetnificacion (véase la pagina 33). En la poesia mapuche,
que se puede considerar como una expresion — directa o indirecta— de los sentimientos
y las experiencias de los poetas, esto, |6gicamente, podriallevar a una misma diversidad
de actitudes con respecto a la propia identidad. Seguin es de esperar, el mencionado
extremo de integracion absoluta, que ira acompafiado del rechazo de los origenes
mapuches, resultard en poemas de indole universal o chilena, que carecen de
caracteristicas especificamente mapuches. El otro extremo, de la reetnificacion, en
cambio, encontrara su expresion en poemeas tefiidos de |0 mapuche, en los que tanto la
tematica como €l estilo y €l lenguaje revelan una fuerte identificacion con la propia
culturay unaresistenciaigualmente fuerte ala chilena. El objetivo de estatesis, en
efecto, hasido, y es, determinar la posicion (relativa) de los tres poetas mapuches
elegidos, y de sus obras, entre estos dos pol os opuestos de identidad.

La identidad de los poetas

Jagueline Caniguan es una poeta mapuche que, relativamente hablando, tiene
pocas publicaciones. No obstante, es posible llegar a algunas conclusiones a base de
estos poemas. Una importante constatacion ha sido €l claro interés de Caniguan por €l
uso del mapudungun en su poesia, un interés que ha resultado en algunos poemas en
doble registro (mapudungun-castellano) y en la presencia de bastantes pal abras
mapuches no traducidas en sus otros poemas. El uso de lalengua mapuche concuerda
con & hecho de que préacticamente todos |os poemas estan escritos desde |a perspectiva
mapuche, con un(a) hablante que se presenta claramente como mapuche. En cuanto al
contenido de los poemas, Ilama la atencién que a menudo €el/la hablante se manifiesta
descontento/a con la situacion en que se encuentray que esta esperando con ansias la
Ilegada de tiempos y circunstancias mejores. Los temas o0 asuntos tratados de este modo,
siendo los mas importantes el amor, la muerte y la naturaleza, son universales. Sin
embargo, éstos obtienen una dimensién particular gracias a la presencia de elementos
mapuches. Se percibe un sentimiento general de desarraigo y de soledad — el cual
notablemente en un poema esta relacionado directamente con la vida en una ciudad
huinca —, y, alavez, un deseo de formar parte del mundo mapuche. Es concebible que
aqui se ve laexpresion del deseo de Jagueline Caniguan misma de estrechar 1os lazos
con el mundo mapuche, que conoce de su juventud pero del que vive agada ahora.

En comparacién con la obra de Jagueline Caniguan, la de Elicura Chihuailaf
abarca muchos més poemas. La poesia de éste ademas tiene ciertas caracteristicas muy

84



pronunciadas, por lo cual es mas sencillo descubrir las ideas bésicas y laidentidad del
poeta. Al igual que Caniguan, Chihuailaf ha elegido usar |a perspectiva mapuchey la
estrategia del doble registro. En la poesiade é, sin embargo, la doble codificacion es
consecuente y encima justificada: fuera del hecho de que su publico destinatario —i.e.
sus descendientes — exige la edicién bilingle, la escritura en € mapudungun, junto a
castellano, es para Chihuailaf una expresién de la necesidad de volver a sus raices
mapuches. La fuerte identificacion del poeta con lalenguay la cultura mapuches se
deduce también de otros aspectos de su poesia: estilisticamente hay una blsqueda
constante de la cercania ala oralidad, y en cuanto al contenido se nota una
omnipresencia de elementos e imégenes de la cosmovision mapuche, como por ejemplo
el importante concepto del Azul. Partiendo de temas como el amor, laviday la muerte —
temas en parte idénticos a los de Caniguan — Chihuailaf muestra las fuerzas positivas y
negativas que obran sobre el espiritu mapuche del hablante (entiéndase bien: en ciertos
casos €l hablante indudablemente representa a Chihuailaf mismo). Mientras que para €l
los antepasados son una fuerza positiva e identificatoria, la sociedad huinca se presenta
como hostil y amenazante. Por todo €l libro se manifiesta claramente la preocupacion
del poeta por la creciente aculturacion y la pérdida de laidentidad mapuche, pero en vez
de oponerse directamente a la sociedad global, se muestra dispuesto a parlamentar y a
buscar una solucion para los problemas interétnicos existentes.

Rayen Kvyeh, por tltimo, ha escrito una obra poética que se distingue de la de
los otros dos poetas en el sentido de que no es poesia lirica, sino historico-social, poesia
en que los sentimientos reciben una expresion indirecta. No obstante, del temaelegido y
del modo de elaboracion se puede deducir relativamente fécil la identidad asumida por
Rayen Kvyeh, asi como su actitud con respecto ala sociedad chilena. Revelan su fuerte
autoidentifacién como mapuche el uso deliberado del mapudungun junto al castellano,
el uso de la perspectiva mapuche, y sobre todo la descripcion épica de precisamente la
época de los héroes: aguel ‘paraiso perdido’ en que entre los mapuches existia todavia
una fuerte identidad étnica colectiva. Al contrario de Chihuailaf, Kvyeh no haintentado
aproximar su trabajo alatradicién oral, pero por medio del uso frecuente de figuras
retoricas y otras estrategias modernas ha sabido expresar acertadamente sus lazos con la
cultura mapuche. Fuerte es en Luna de los primeros brotes el contraste entre los
mapuches y los espafioles, entre nosotros y ellos, e incisiva la critica sobre el
etnocentrismo y el imperialismo de los espafioles y de los huinca en general. En €l libro,
la poeta claramente da muestras de una actitud defensiva 'y ante todo de una actitud de
resistencia con respecto a la sociedad dominante.

La reetnificacion

Volviendo ahora a los dos extremos de identidad mapuche — la integracién
absoluta por un lado y la reetnificacidn por otro lado — se puede concluir de todo lo
anterior que laidentidad asumida por los poetas Jagueline Caniguan, Rayen Kvyeh y
Elicura Chihuailaf tiende fuertemente a la reetnificacién. En su poesia claramente se
orientan hacia la propia sociedad mapuche; tanto latematica, como € estiloy €
lenguaje revelan la fuerte autoi dentificacion como mapuchesy el deseo de recuperar sus
raices. No hay ninguna muestra de un rechazo de laidentidad mapuche o de un deseo de
integrarse (completamente) en la sociedad chilena.

No obstante este importante punto de coincidencia, una comparacion méas
detallada de | as tres obras poéticas ensefia que es bastante variable la actitud de los
poetas con respecto ala sociedad dominante. Mientras que Jaqueline Caniguan solo

85



alguna vez explicitamente muestra su aversion a la sociedad chilena, los otros dos
poetas, y sobre todo Rayen Kvyeh, dan mucha prueba de su resistencia. Elicura
Chihuailaf considerala sociedad chilena como amenazante para €l espiritu mapuche,
pero a mismo tiempo cree que es inevitable laintegracion. Teniendo en mente esto, se
esfuerza por la mantencién de laidentidad y cultura mapuchesy por la aceptacion de su
pueblo por parte de los chilenos. Rayen Kvyeh muestra en su poesia una actitud tan
negativa con respecto alos huinca y sus valores y normas, que parece estar poco
dispuesta al acercamiento. En el caso de esta poeta mapuche se podria hablar de una
‘autoafirmacion agresiva o ‘defensivo-agresiva’ . ®

Lareafirmacion del ser mapuche en la poesia de |os tres poetas, concuerda muy
bien con laimagen esbozada por Duran y Cantoni, que después de latendencia
integracionista urbana en la primera mitad de este siglo, hay un proceso de
reelaboracion de la identidad mapuche en € mismo &mbito urbano.®

Cantoni habla en este contexto de ‘ una cultura de resistencia especificamente
urbana , y da como importante caracteristica la autoidentificacion con la ‘identidad
histérico-grupal’ y con los valores que ella representa.® Corresponde bien con esta
ultima idea la poesia de Rayen Kvyeh, con sus referencias al pasado heroicoy ala
colectividad hist6rica mapuche.

Epilogo

Llegando a final de estatesis, esimportante preguntarse hasta qué grado son
representativos | os resultados de este estudio para la poesia mapuche en su totalidad. Un
primer punto de consideracién es que el tiempo disponible para €l estudio ha puesto un
l[imite a nimero de los andlisis, lo que influye en la representatividad. Hay que
considerar también, que para la seleccién de los poetas he tenido que basarme en gran
medida en la opinion general sobre los poetas mapuches. Como he comentado en las
paginas 45-47 de estatesis, es dificil definir en base a criterios objetivos puros cuando
exactamente se habla de un poeta mapuche. He sefialado la posible existencia de un
grupo de poetas mapuches que no son reconocidos como tales, porgue su poesia carece
de caracteristicas especificamente mapuches. Este grupo, sin embargo, también deberia
entrar en consideracion, para evitar unaidea reductiva de laidentidad asumida en la
poesia mapuche. Un poeta mapuche bien puede escribir poesia sin elementos
explicitamente mapuches, sin que ello signifique que pierda su identidad mapuche. No
se soluciona fécilmente el Ultimo problema. No obstante, concluido este estudio de las
obras de Jaqueline Caniguéan, Rayen Kvyeh y Elicura Chihuailaf, seria interesante
someter aun andlisis critico también la obra de otros poetas mapuches, para asi poder
formar a unaimagen mas ampliay mas representativa de las expresiones de identidad
en la poesia mapuche moderna.

%3 Estos son términos introducidos por Salas (1983) y Fernéndez de la Regueray Herndndez (1984) en
relacion con lalealtad linglistica mapuche. Ver las paginas 29 y 77 de esta tesis.
% Ver las paginas 32 y 32 de esta tesis.
®Ver lapégina 32 de estatesis.
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Anexo 1 — Glosario

Admapu.

Anka wenu.

Ayon.
Dungumachife.
Epeu.
Huilliche.
Huinca.

11 (ilkantun).
Kalku.
Kallfi.
Kara.

Kelu.
Kultrdn.
Kurd.
Lafkenche.
Lifkan.
Lonco.
Machi.
Machitdn.
Mapu.

Mapuche.

Mapudungun.
Meli fiom wenu.

Meli witran mapu.

Minche mapu.

Ngen.
Nguenpin..

Laley mapuche no escrita: reglamentos o pautas de
comportamiento del mapuche.

(=medio arriba). La superior de las dos plataformas cosmicas
del mal.

Color: blanco.

Ayudante de lamachi que la apoya durante su actuacion.
Tipo de relato mapuche.

(=gente del Sur). Subgrupo de los mapuches.

Persona no mapuche; todo Io que no es mapuche.
Canto profano.

Brujo.

Color: azul-violeta.

Color: verde.

Color: rojo.

Tambor ritual de la machi.

Color: negro.

(=gente del Oeste). Subgrupo de los mapuches.

Color: celeste.

(=cabeza). Cacigue mapuche, jefe de la comunidad.
Chaman o curandera mapuche.

Ceremonia de curacién de la machi.

(=tierra). La plataforma cdésmica o € mundo natural donde
viven los mapuches.

(che =gente, mapu =tierra: gente de latierra). El pueblo
mapuche.

La lengua mapuche.

(=cuatro lugares de arriba). JWenu mapu.
(=latierrade los cuatro lugares). Latierra mapuche.
(=tierra de abgjo). La més baja de |as dos plataformas
césmicas del mal.

Espiritu duefio de la naturaleza silvestre.

Orador tradiciona en la ceremoniadel nguillatin.
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Nguillatan.
NUtram.
Pehuenche.
Picunche.
PallG.
Rehue.
Ruca.
Tayil.
Toqui.
Wekufe.
Wenu mapu.

Ceremonia col ectiva de rogacion o gracias.

Tipo de relato mapuche.

(=gente del Este). Subgrupo de los mapuches en la cordillera.
(=gente del Norte). Subgrupo de los mapuches.

Espiritu en general; e ama, espiritu que davida al cuerpo.
Altar chaménico.

Casatradicional mapuche.

Canto religioso.

Jefe de paz o de alianzas militares.

Espiritu del mal.

(=tierrade arriba). Las cuatro plataformas del bien donde
residen los dioses, |os espiritus benéficos y |os antepasados.
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Anexo 2 — Dibujos del kultrdn

Dibujos pintados sobre la membrana del kultrin
(Aldunate del Solar 1992: 92)
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Anexo 3 — El mito de Trentren y Kaikai

(Marileo 1989: 44-45)

Hace mucho, mucho tiempo atras hubo una gran inundacién, una salida de mar
gue aneg6 totalmente latierra.

En ese entonces, existian unos cerros grandes conocidos como Treng-Treng y en
uno de ellos habitaba una culebra del mismo nombre. Esta eradel Bien, un buen espiritu
gue ayudaba ala gente. Por |o que el cerro donde ella vivia era considerado sagrado.

En lugares bajos de latierray en las profundidades del mar vivia Kai-Kai, una
culebra enemiga de los hombres, y contrario a Treng-Treng, eraun mal espiritu con
apariencia de un caballo con aasy cabeza de serpiente llamado también Ka Kai Filu.

Un diaKai-Kai decidi6 destruir todo lo que habitaba sobre la tierra, haciendo
crecer el mar hasta que ésta fuerainundada por completo. Sin embargo, Treng-Treng
puso en sobreaviso ala gente sobre las intenciones de Kai-Kai de querer hacer subir €l
agua.

Al iniciarse lainundacion Treng-Treng llamo ala gente para que subieran alos
cerros y éstos para poder salvarse empezaron a subir en ellos, subieron hombres con sus
muijeres, nifios, alimentos y algunos animales de variadas especies.

Luego €l cerro Treng-Treng comenzé alevantarse diciendo: Treng-Treng-Treng-
Treng, y también los otros cerros lograron despegarse de la tierra ayudados por la
culebra Treng-Treng.

Pero no todas las personas lograron trepar a las cumbres, siendo al canzados por
las aguas transformandose en peces, conocidos como Shumpall. También aquellos que
tuvieron miedo de los animales (de variadas especies) gritaron, y cayeron a mar
convirtiéndose en peces.

Al acercarse lanoche Kai-Kai dijo: Kai-Kai-Kai-Kai entonces €l mar subi6 hasta
casi cubrir por completo los cerros: Treng-Treng en su desesperada lucha también hizo
subir aun més los cerros repitiendo: Treng-Treng-Treng-Treng. Las aguas crecieron
tanto que e cerro Treng-Treng llego cerca del sol, muchas personas murieron quemados
por €l calor y otros quedaron pegados en e cielo, por o que tuvieron gque colocarse
sobre la cabeza una especie de sombrero de greda y cantaros quebrados conocidos como
Trlef.

LIegd un momento en que ni e agua, ni € cerro pudieron subir mas. A todo esto
pasd mucho tiempo, no se sabe cuanto, pero fueron muchas lunas.

L os sobrevivientes del cerro Treng-Treng estando tan alto, sin esperanzas de
sobrevivir comenzaron a hacer nguillatunes en conjunto (ofreciendo todo tipo de
sacrificios a Chau Nguienechen para que intercedieray ayudara a Treng-Treng a vencer
al malvado Kai-Kai).

Al ser vencido Kai-Kai comienza a descender lentamente el aguay también el
cerro Treng-Treng hasta volver todo en normalidad.

En esta gran inundacién hubo solamente cuatro sobrevivientes, dos hombresy
dos mujeres, mas tarde solo los dos jovenes (hombre y mujer) fueron permitidos parala
continuidad de la especie y se les conocié como Llituche (principio de la gente).

Mientras tanto |os hombres que treparon en [os otros cerros no regresaron nunca
mas ni se tuvo noticias de ellos.
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