Sociedad y Cultura
Resistencia Cultural

PONDO DONACION
Dra. M® Hater Grebe 2007
Univessidad de Chile

CENTRO INTERDiSCIPLINARIO

" OE
UNIVERBEDAD DE CHILE: INVESTIGACION Y DESARROLLO
FACULTAD DE C8. SOCIALES ‘

BIBLIOTECA

SOCIEDAD MAPUCHE LONKO KILAPAN



80

DEBATE: ANSELMOC RAGUILEQ

METODOLOGIA PARA LA ENSENANZA DEL MAPUDUGUN

Dirlgenta mapuche: Don Anseimo decla que le faltaba tener la opinién de
un padagogo en casisllano, "a ric revuelto ganancia de pescadores”, se
podria decir en este caso en ralacion al alfabeto que estd proponiendo don
Anselmo; primera cosa gque me inguieta ¢ sea que me molesia es
divectamente la falla de tiempo, deberia haber méas tiempo, es un tema propio
del pueblo mepuche "qué s fa lengua”, aqul hay algo de vital importancia para
mantener la comunicacidn: "a lengua”, si no aclaramos asa parte dificimente
vamos & peder aciarar los olros problamas qus puedan surgr. ;A qué apunto
yo? -y Io he conversado con Ud.- s que no existe, no se estd haclendo nada
an este momento con el aifabeto qus Ud. propusc- no hay una comunicacion
mansual o anuat con raspecto 4 fa lengua mapuchs, a lo mejor hay pera yo no
la conorzon raspecto a su alfabeto; pero si conozco por ejemplo otras
publicaciones, pero con of alfabelo unificado. También la seiora Catrileo se
dio el gusto de sacar un fibre de acuerdo a ese alfabelo; conozeo a olos que
han publicado algo, antences pienso que aqui en esie seminaric debiera salir
algo ya concreto, pero -;de acuerdo con qué alfabeto?- Slempre de acuerdo
al propio pusblo mapuche, como estd proponiéndose en el caso del affabslo
da Raguileo,

Mi pregunta es Ia siguiente, ai postulada N93, Ud. dice: "No hay un vincuio
natural entre un signo grético y los sonidos que representa, eso es
lotalmente convencional”; eso me preocupa porque creo que hay muchas
personas gue no tienen claro 1z relacidn existente entre una letra, un fonema
0 un grafema, come Ud. lo menciend denante, yo pienso que eso daria para
un debate para la tarde, una aclaracion, porqus pienso que aqui hay muchas
personas que ro tienan clare a qué se eatd refifando,

&. Faguilen: Yo le podria responder de inmediato, hay la nscesida de Uanar
fas librerias con publicaciones, paro primero hay que affabetizar, eso serla
una cosa; en segundo lugar, st yo no publico ningln trabajo no es porque no
lo desea sino que estay trabajando dentro de un proyecio al que todavia no
llegan los fondos, estoy en una situacién muy precatia, asi que ahi me han
publicade algunos articulos que he entregadn, Nada més . Se necesita
madios, medios acondmicos, y no Ios tengo. Yo como mapuchs, -Ud. sabe
gue estamos en fa pobreza exirema- estoy sulriendo ssta necesidad de no

poder publicar por mi situacion scondmica, entonces he reclfide a

organizacionss, e dado charlas a diferentes organizaciones, -yo no hago
distincitn, tados Ins hermanos mapuches son iguales para mi-, antonces he
dato chatlas, he estade en jos congresos cuando he podide v he explicado a
lng hablantes mapuches, son los mismos mapuches Ios que a mf me estén
impulsando do que me mantanga. Soy un poquite pertinaz también, v cuando
no tango argumentos para responder las observaciones que me han hacho,
mantengo e silencio.
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RELIGIOSIDAD MAPUCHE. UN BALANCE.

Rolf Foerster G.
Centro Ecuménico Diego de Mededlin,

8o puedan hacer diversas evaluacionaes y en distintos niveles sobre
la religiosidad mapuche contempordnea: en el plano de las creancias
{"cosmovisién"), de sus rites y de sus instituciones (1),

La evaluacion variard segln la perspectiva religiesa o analitica que
se adopte. Los sacerdotes del siglo pasade consideraban "catélica® -al
faenns an las estadisticas- a una persona cuando era bautizada. Fsa misma
persona, vista por un clero mas celoso en la Fe podia dudar de hacer tal
consideracién, Moy la iglesia no estd lejana a estas dudas (2). Por otro lado,
desde Ia antropologla fa distincidn entre "magia y religién”  -por mencionar
una sola- ha sido utilizada de diversas manera: asi, para algunos lo central
de ia religiosidad radicaria en la machi, para otros, en cambio, ella se moverfa
en la esfera de fa "magia”. Por otro lado, los antropélogos e historiadores
han sido reacios a considerar a los mapuches como cristianos (3).

También influird la "conyuntura histérica” que incide en los ciclos
rituales: por ejemplo, con el terremote de 1980 se produce un revivalismo
ritual. Asi, lo que se crefa perdido en una etapa aparecs o rebrota en otra.

Asimismo, las variaciones regionales son a veces nolables
(huilliches, pshuenches, mapuches y al interior de ellas), fruto, entre otros
procesos, de la evangelizacidn, sea ésta realizada -en el pasado y en el
presenie- por catdlicos o protestantes. (Es absurdo plantearse cdal de las
variaciones es la "verdadera” y clal es ia “falsa”. Todas sllas son legltimas
y "auténticas” expresiones de la fs).

Finalmente, en los dltimos afios, algunos grupos urbanos
{organizaciones como fa Foliiche, por sjemplo) se han dedicado a “leorizar”
y a ‘“formalizar” 1a dimensién religiosa, infroduciende una novedad
fundamental en este "campo” al distinguir enlre expresiones
vardaderas/talsas y hacer de las primeras una plataforma y programa de
“gvangelizacién indigena” { ;es el paso da Una religiosidad rilual a una de la
palabra?).

Vamos a abordar algunos aspectos de esta problematica desde los
ritos.
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Panan}os de lo mas elemantal y obvie {tanto para mapuchas como
para qbservacnoz)es no mapuches). La expresién religiosa més visible
drstgntwa y agl.utmadora os af ritc del nguillatin. Los modos coémo sé
realiza -en el tiempo y en &l espacio- varfan segin las &reas. Frente a las
dliergnclas regionaies y locales los mapuches permanecen indiferentas las
consideran como algo normal. Empero, desda comienzos de sigio hay una
tonstante -gue es muy posible que se mantenga- que sefiala que los " ritos

yano son como antes, que la gente se ha ahuincads i "fg"
oot o , s¢ ha perdido ta "fe", o

_ Tenemos la imprasidn que la realizacién de este rito na ha decrecido
en el tiempo, se mantiene constante a nivel general, Es probable que el
nimero de tifos que se efsctuaban a comienzos de siglo sean los mismos
gue se hacen hoy dia; por otro lado, en 4reas en donde no sa efectlian, a
vecas por décadas, comienzan realizarse por situaciones de "dese uilibric”
natural: terremoto, crisis por sequla, efc, w8

Una segunda instancia religiosa do 4 sociedad manu -
mantiens toda su vigencia- es sl complejo ritual asociadcpa (l:g sma?:?nei
(machitiin, renovacion de poderes, etc.). Nuovamente podemos hacer las
mismas observaciones que en sl case dal ngulliattn:  variabilidad
visibilidad, aglutinamiento, identidad, pérdida-recuperacién. '

Conformémonos -por ahor i i3 i
| ‘ & con estas dos instancia riluales
hacer la svaluacién de Ia religiosidad mapuche. pere

La persistencia del nguillatin )
, y del machitdn ex a
cuestiones fundamentales de la religiosidad y de Ia cultura mapuche.e prese

En primer lugar, y de un modo ici isi
‘ , Y de general, explicitan una visién
sactal def hombre, en el sentido que su fundamento depe?!de de lo sagrado

de Dios, Ei mapuche se vive “ofi i
¢ Dios. ast como “eriaiura precaria® que reaui
divino para su existencia. P e requiere de o

La relacién con lo sagrado se ex j i
o] . presa bajv una relacién
recrpromdqgi. Ariora bien, esta reciprocidad le d}a y le exige ug:
;@ﬁppnsabmdad_ "cbsmica” ya que, junto a fos antepasados y a las
ivinidades, participa en la reproduccion y verificacién del orden del cosmo

S

En un *sentido mas practico” los ritos e i
) stan fuertemante asociados
a i;?ts_ practicas del modo de produccién campesino, a la sobrevivencia o
subsistencia de las familias-comunidad, (de alll que algunos antropdlogos
clasifiquen ai nguillattn como un rito de fertilidad),

En segundo iugar, y ligado al i i
: gar, punio anterior, los ritos trad
una concepcidn! del trabajo (producto) que se legitima por fa via religios;.cg‘c‘r}
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producto es "limitado” y aparece como “don” de Chao Ngenachén (de alli
gue en el nguillatiin tenga expresion un clerto "comensalismo”, fueriemente
criticado por la Iglesia a comienzos de siglo. Toda la teoria de la modernidad
considera aste punio como un sseolio para el progreso.

En torcer lugar, estos ritos traducen una particular vision do fa
identidad (come “don”} y de su relacion con la Herra (fiuke-mapu}. Chao
Ngenechen crea al mapuche, le da la tierra y la cultura. Esto explica
numerosas actitudes de los mapuches -tanto en el pasado coms en al
presente-: la defensa de la fierra, la persistencia de delerminadas
manifestacionss culturales (generaiments las que sirven como simbolo para
ia identidad nominal), la critica al ahuincamiento, ste. Este punto me parace
esencial y distingue a los mapuches de otros grupos indigenas, en la medida
que &l sabe muy bien de donde proviensn parte de sus males y sus
carencias: por ejemplo, la falta de tierras es producio -para fa gran mayoria
de los mapuches- do una relacién asimétrica con el huinca y no de un castigo
de Chao Ngenechen.

En cuarto lugar, asl como los mapuches son hoy calificados de
bilinglies también se puede decir que son "bireligiosos”. Es decir, participan
indislintamente de sus rilos tiadicionales como de los nuevos titos
crigtienos, Esla siiuacién es incomprensible para un putista, pers no causa
problema alguno para sl mapuche comdn: éste practica un “ecumenismo de
base" (incluso esto es valido para los pentecostales mapuches que han
pasado fa primera tase de comptoriso con sus Iglesias).

En guinte lugar, lanto el nguitiatdn como &b machitin
dramatizan una visida dualista; la etema jucha entre ¢ bien y ef mal. Donde
mas se sients v se sufie esto es on los casos de enfermadad y de muarie
{donge Megenachen estd lejano). La sccledad mapuche es una sociedad
obsesionada por la dindmica de los huesufes v de los katkus.

En sexte lugar, o mapuche maneja un conjunto de relatos miticos
que 1o permiten "explicas” y comprender vivencialmente sus ritos, sus
précticas, sus preocupacionos y esparanzas. La persistencia de relatos
como el Kaikai/Trenten es notable (primera versidn conocida: sigio XV
pero también sus miltiples translormaciones en niliram y epev (4). Hay
por tanto tn inseparable vinculo entre ditos y cosmavision (que ni los
pentecostales han transiormado).

En séptimo fugar, la no secularizacion explica -para nosotros-
la sobredeterminacién de las practicas mapuches, incluso en la dinamica
politica {explicitamente en la Federacidn Araucana en los afios 1920-1930,
de un modo més velado en la Corporacién Araucana en 1940-1960, Ad-mapu,
otc.). Pero la sacralizacién es relativa, sobre todo en la estera del poder: la
autoridad de los jonko no se legitimaba por esa via (la excepcion es la
machl), por otro lado tampoco se da el fenémeno con el poder del huinca
{nuevaments aqui hay diferencias notables con los indigenas de otras dreas,
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que sufrieron ef impaclo de la hacienda). En otras palabras, sila naturaleza
es expresion directa de la voluntad divina ,la politica no lo es.

Por otra parte, en relacién al espacio podemos apraciar que ia
divinidad mapuche se manifiesta en {itima instancia en la naturaleza, en el
espacio: los trentren son locales, numerosas manifestaciones de lo .sagradtz
tienen como simbolizantes a “piedra”, "arboles”, elc., v . "mediadores
{Mankean, Abuslito Huenteao, Piedra Santa, etc.)(5).

En sefacidn al tiempo, es de gran imporlancia saber s.i ios
mapuchas -consciente o incoscientemante- historizan st experiencia de
Dios. Hasta el momento el balance es que su rehgmsadad‘pos.ee todos los
signos de una temporalidad ciclica (los ritog son la realizacitn lnmsd}gsa de
los valoras, &3 decir son pura mimesis). No obstante, con fa derrota bélica se
produce una nueva precartadad, no ontoldgica o l:elllglﬁsl? sine sochl:
ia falha de tierra, de recursos, v la explotacion y discriminacion, situasionss
tadas elias atribuidas a los huincas. Esta realidad es vivida v pensada como
un "hecho historico” ({liene fecha), que marca fa temporalidad entre un
"antes” v un “despuds” (6). Asl, la lucha por la tierra {que es una manera de
provectar v recuperar el pasado en &l fuigro). con toda una serie de
acontscimiontos y de figuras (héroes milicos y reales), ha permitido
intraducir un clerto sentido histérice a su fe. Eg interesants al :s:seecio &l
papel que esti adquiriendo la machi: se la considera coma “profeta”, solve
tode porqus transforma el pasada como horizonte para su pueblo(7). Por oto
lado, 1a difusion de la Biblia ha permitido a muchos "re-leer” su pasado como
“exodo” (8) y su religiosidad como "Viejo Testamento” {9).

En relacion a la identidad refigiosa, los mapuches no vacih:an en
definirse a partir de algin credo no-mapuche: catdlico, metodista, an‘gitqa_nc,
pantecostal, ete. La mayorfa de eflos son bautizados por la Eg!eg.la Catdlica,
otros se han vuelto a re-bautizar en alguna nueva iglesia. Esto sin embargo,
no ha implicado que los patrones antes descritos hallan desaparacido. Lo
mas notable es que hoy dfa siguen siendo conavocados por sus propios ritos
como pueblo.

La situacién antes descrita se modifica en of drea urbana. Habrla
que distinguir a los mapuches que mantienen fuertes nexos (cultgra%es} con
las reducciones de origen, de aquellos que han cortado tode vinculo con
effas, En esle Olimo caso la persistencia de los patrones culturaies-
refigiosos se debilita hasta parderse en la segunda generacion. Np obstante
la emergencia de organizaciones urbanas, que revindican 19 religiose como
parte asencial de la cultura, puede transformar -en pequena escala- esta
situacion,

En resumen, nos parsce que lo "religioso” tiene una presencia
central, determinante, en fa vida social, cultural y politica de los mapuches.
St hoy el mapucha es "bireligioso™, lo que lo convoca como pueblo, en ditima
instancia, son sus ritos Iradicionales.
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Nolas:

{1} Unode los problemas mds interesantes san las “extrafas” combinaciones por las cuales un
i tradicional es a veces explicado con Categorias “crigianas” la parmanencia de un nively
¢l desaparecimiento de olro; ele.

{2)  Véase Contreras, Sergio (Obispe) “Evangelizacion de mapuches™ en Revista Servicio,
N3, pag.: 12-18, 1987, Belec, . “Calequesis para el puebio mapuche” en Revisty

Servicie, N°86, pdg.: 206-207, 1984;y, “;Puede un mapuche ser caltlico? en Nltram,
Afio ¥, N%3, 1089,

(3} L. Faron es unbuen ejemplo por parie de log antrapdlogos y J. Bengoa de los historadores,
{(4)  Véase alos nimerps Wrabajos de Carrasco, H. y las diversas tesis dirigidas por 6],

(3} También los ritos son de una comounidad niwal sierpre discreta, no global. Asi la sociedad

map_u‘_che vive fragmentariamente sy fe” {esto no implica que hoy dia los rezos y peticiones
se dirffan & todo el pais}

(6} EnFéilx J. da Augusta (Lacturas Araucanas) haty sefatos muy reveladores 2l fespeclo,
donde ! peasamiento religioso codifica esta sfluacion de un mode histérico.

{7)  Véasea Dillehay, T. "La infuencia polftica de los chamanes mapuches”, en CUHS0, Vo, 2,
N2, pdg.: 141-157, 1905,

(8)  Véase ¢ “Segundo encuentro religloso ecuménice Mapuche-Huifiche”, en Niitram, Afo I
N, pag.: 3-34, 1987

(9) E:} esto fa iglesia Caiblica ha side pionera. Véase a Noggler, Atbert Cuatrocientos afios e
misidn entre log araucanas, Editerial San Francisco, Padre de las Casas, 1980,

DEBATE POMNENCIA ROLE FOERSTER

Profesional Mapuche: Tengo conccimiento gue usted ha hecho
estudios, ha hecho recotridos, ha hecho un estudio bien concienzudo al
pueblo mapuche, Yo estuve recorriendo también varias comunidades, me
ncontré en una parte en San Juan de la Costa y usted habia estado tiemnpo
anles, estoy de acuerdo con usted en muchas apreciaciones suyas;
'Ngillatin' as una rogativa, pedir, que fo pueda realizar una machi u olra
persona (ngillatufe), como pasa agui en fa cordiflera, donde no hay machi.
‘Machitin' es otra cosa diferente, ahi tiene gue concurrir forzosamente fa
machi porque se trata de mejorar un enfermo; ahora en o que respecta tengo
una incognita: lo que entendemos por sagrado y qué relacidn tendria -si se
puede aplicar también en algunos aspectos de Ia religiosidad que podria
llamarse sagrada-, respecto a la palabra ‘Chau Ngenechen',

Tengo una confusisn, usted no ha mencionado a otro ser, &l ‘Piflan’
€60 que es anterior a Chau Ngenechen: decia usted que ahi en fsla Huapy,
que es como decir isla-isia, {huapi es isla) decian que los lonkos o personas
entendian por Chau Ngenechen, af creador del mundo, algo asi, o que no me
parece de acuerdo a la etimologia. Chau Ngenechen significa ‘el padre que

3
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maneja & las gentes', no incluye ni siquiera at mundo, ahl me parece que hay
una diterenciacién. No sé si la palabra ‘ngenechen’ es tomada o smpleada con
fa influsncia de la religlén con la llegada de los espafioles; ef concepto que
tienen las machis respecto a lo que es ngenechen -decla usted en una parie-
que muchas veces fe declan las machis que "le pedfan a Dios", {no sé a qué
Dios), 1o qus no podian hacer ya los lonkos, los caciques frante al mal que
nos ha causado la Invasion winka. St fuera el mismo Dios creo que tuvibramos
el concepto iguai a la religion cristiana, estariamos pidiendo al mismo Dios, al
Dios que permitié esto, y serla en realidad un esfuerze indtil, '

Yo quisiera aportar algo més respecto a los kalkus', los * !
ejempla hacen dafio y los dafios que haceg son Enoperanaes,sﬁc!ozctiz’:aa]ﬁirﬁ?;
los winkas y esto es asf incluso entre los mismos mapuches, por e}, si hay un
katku creo que sigue a la familia, es decir si una persona muere entonces &l
kalku astd entre la familia, puede ser por el lado paterno o por ol lado materno
y 650 s6 Vo en [a discusion, el discurse de entierro: cuando est4 frente al
alwe', cuando intervienen en los discursos dos personas, uno hace
representante del fado materno y el otro del lado paterno, entonces s echan
la culpa uno a otro, de causante de la muene del difunto, muchas veces eso

ilega a producir una pelea, y esto se ha ido modificando fslizmente. eso os
odo. ,

Dirigente Mapuche: Quiero tocar en esta oportunidad dos as :

el pueblo mapuche, Chau Ngenechen signiféca‘:.) como para ¢l cris?t?acrtgséh%??
dios padre, cregdor de todas las cosas, el clelo y la tierra y las gentes etc ,
ase s el sentido que tiene Chau Ngenechen para el mapuche Claro,
comparto la explicaciin def pefii Raguileo en sl sentido que Chau Ngénecher;
fuera limitado, pero para el mapuche en su creancia, en su fe, es Dios, ss

Chau Ngenechen, es todo: en su vi iri ida diari
; , : ida terrenal, espiritual, vida di
qulero aclarar. O ' A elcn %0

Ahora, para el nguiflatin y machiiun, como dilo el pefi
eiemgnto importanglsimo, como las machis en el nguil%im}rﬁ:g;zods;arz?legir:
rogaliva o agradecimiento o peticion, en el mismo sentido que tiene en la vida
cristiana: pedir, agradecer, sentir la presencia de Dios etc.). Para el
mapuche en el machitin acttia principalmente como médico pero mas
importante que el médico de los no mapuches {docter) porqu'e al mismo
tlempo, 1a machi di_agnostica al enfermo, receta al remedio y al mismo tiempo
estd rogando a Dios que la sane, rogando a Dios que ie de ins mejores
remed:q.s, etc. Entonces ¢s muy importante la fachi, en es¢ sentido ss como
quien q:jera ser médico y al mismo tiempo como profetisa o combd sacerdote
en el tiempo de fos judlos; méas importante que el sacerdote actual, que N

pastor svangélico, porque es ef intermediario que recibe . '
Spintual el mansaje
en forma espiritual, g je de Dios

Finalmente diré dos cosas, ef pefii Rolt dij

Final , jo que el pueblo mapuche,
fa organizacién Ad-Mapu especificamente, hizo tomas de tierra, Fc);uiera
aclararle diclendo que of mapuche nunca ha hecho toma de tierra, ni lo va

a7

hacar, hay que aclarar ese concapto, lo que ha hecho y lo va hacer y seguira
haciendo es "recuperacién de tierra”, son dos conceplos diferentes: al
mapuche s& les han tomado las tlerras eso sk, Por lo tanto tenemos que ir
aclarando este concepto. Finalmente, hace mucho tiempo que conozeo al
pefit Rolf, muy buen pefii, yo lo aprecio mucho, he estado en muchos
encueniros con él, hasta he-mos casi peleado un poco, paro en el buen
sentido. Ahora quiero dacir algo diferente, me alegra mucho y tengo que
agradecerle a é1 porque me lo ha dicho y lo ha demostrado, que le tiene un
aprecio muy patticular al pusblo mapuche y ha dedicado su estuerzo, ha
investigado y me doy cuenta cada vez que estd mejor aterrizado; esta bien,
habrla que analizar punto por punto en algunas cosas, pulir un poco, pero a
grosso modo esta blen.

REPRESENTANTE IGLESIA: La iglesia catdlica cuando habla de
religitn, especialmente de religiosidad, la refigiosidad popular, siempre habla
come la apreciacién de algo precario, no compleio, perleccionable,
purificable, y &l titulo de la ponencia es religiosidad mapuche, 4por qué no
religion mapuche? Lo segundo, cuando hablé de machitin dijo que eso fenfa
una dimensién religiosa y ademas otras dimensicnes, asumiendo que la
cosmovisidn del pueblo mapuche es algo integral. ;Cuales son las otras
dimensiones?. Cuando hablé de la machi dijo que era "como una sacerdatisa”,
cuando lambidn se habla "como una religién™: ;porqué no una sacerdotisa en
ol sentido que habla aguf el hermanc Montupll, de una intercesora, una
mediadora?. Lo oiro, cuando se habla de la historia del pueblo mapuche su
patrén es asimilado como el antiguo testamente; me da la impresidn, por o
que yo he escuchado, gue es una reflexién provocada por los agentes
pastorales indigenas, ;¢ no esté también en el sustrato de esa apreciacidn la
necesidad de "planificar"? y me parece mas como una téctica pastoral.

Hepresentante Mapuche: Dos preguntas: primero, ;exisia algln tipo de
estudio o alguna aproximacién comparativa en ol sentido de que el mapuche
no tiene mayor problema en el acceso a la religidén pentecostal, porque de
alguna manera fa religion pentecostal es més ritual que doctrinaria y le es facit
practicar las dos al mismo tiempo ¢ unitlas, (no s8, sincretismo, o qué hay ahf}
en qué medida esto puesto que es facil en la parte religiosa, entre comillas
tacil, en ofros aspecios de la vida mapuche es més diflcil, por ejemplo en el
santido econdmico, ;cbmo afecta la religidn pentecostal u otras religiones en
la percepcién de la economia mapuche, no sé si hay una aproximacion?.

RESPUESTA

ROLF FOERSTER: Bueno se me han hecho una cantidad de preguntas,
diticites de responer todas, porque muchas de ellas pueden ser respuestas
parciales, implicaria un trabajo de investigacién, de retlexién del que yo atn
carezeo, sobre todo respacio a andlisis de términos como Chau Ngenechen,
Pillan etc. Yo creo gue es un campo que estamos recién empezando paro
creo que se va a avanzar en fa medida que los mismos mapuches puedan
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ejorcer un paco el papel que yo estoy haciendo ahora, es dscir, que haya una
reflexion por parle de los mismo mapuches, de los mismos intelectuales
mapuches. En ese sentido, creo de gran interds nuestra lectura de la obra de
Martin Alonqueo, crec que hay un punto importante en la reflexién yenla
sistematizacién de lo que es esta problematica, Lo interesante también de
este problema es por lo menos que o que me interes no es lanto a veces lo
que fus la religién del pasado sino fo que es hoy dfa la religiosidad maptiche y
que es llavada y encamada por fos mapuches; y ahi hay que obviamente
tener en claro que la influencia hispénica o fa influencia de los winkas es
importanta y creo que hasta el momento las investigaciones sobre esta
tematica han privilegiado el aporte que ha hecho Ia iglesia ¥ sus agentes mas
visibles, como son los sacerdotes.

Creo que para poder avanzar en esta linea seria muy importante
poder destacar la influencia que tienen los faicos y sobre todo lo que se
conoce coma la religiosidad popular. Mi experiencia en Afto Bio-Blo, al menos
un lugar que yo conozco relativamente bien, es que anl las transformaciones
de fa religiosidad mapuche, o las modificaciones, es mas que nada la
intluencia en el campesinado; en ese contaclo, en esa convivancia se han
compenetrade y el mapuche ha tomado numerosos elementos de la
religiosidad, consciente @ inconscientemente, de la religiosidad campasina
chilena; entorices ese es un punto que seria importante de analizar, creo que
con eso uno podrla tratar de o doy parte de respuesta a Jas abservaciones
tanto de don Anselmo como don Domingo, con 1especto al problema de toda la
discusion sobre la figura de Chau Nganechen.

Con respacto a la observacién. del Padre, creo gue es cierto,
nosotros seguimos teniendo de alguna manera, los winkas, una visién un
poquito o bastante prejuiciada de lo que es la refigiosidad del pueblo
mapuche. Se expresa esto justamente como 4l sefialaba, considerdndolo
como formando parte de Jo que es la religiosidad poputar, creo que debemos
avanzar un poco y pegar un safto, posiblementa grande, pero lo importanis es
que no [o paguemos nosotros, sino que lo puedan pegar instituciones como la
Iglesia, y poder considerar que ia vida religiosa del pueblo mapuche tiens
todas las caracteristicas de una religién y que pot tanto la relacion de las
iglesias con el pueblo mapuche fuese una relacién scumérnica, eso es un

punto importante, pero que va a implicar o implica muchisimo proceso entre
aflos,

Yo ¢reo por sjemplo en que se pueda, de una vez pot todas, valorar
a los, por decirlo asi, a los agentes mas licidos de ia religiosidad mapuche,
llarmese eso nguillatufe, machi, elc. Y es cierto también que en asta relacidn
de valoracién de la refigiosidad mapuche ha habido procesos complejos, digo
complejo porque implica valoracién de la desvaloracién; obviaments
considerar que la religiosiad mapuche por ejemplo es de alguna manera e!
antiguo testamento, y es superado de alguna manera por el nuevo
testamento, entonces son situacionss que aportan una valoracién pets que a
la vaz introducen una desvaloracién, ertonces habria gue buscar, yo diria por
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parte de [a iglesia, una manera ds encarar o enfrentar esta situacisn,

1.0 mismao creo que, y en esto apunto a o que sefialaba tn poco don
Dominge, mucha gente sefiala que hay un proceso casi de identidad, que la
religiosidad mapuche es semejante a la religiosidad cristiana y que las
diferencias son més que nada de 1a ritualidad que uno y otro grupo tiene. Yo
¢reo que nuevamente hay una valoracidn si ambos pueblos tienen una misma
eXpresion refigiosa, si en esa identidad nuevamente pueda producirse una
identidad en las diferencias, pero hay expresiones rituales mucho méas
complejas, mucho més ricas y hay que acercarse a las ricas, entonces yo
insisto que en esta valoracidn hay que seguir vias y caminos, los més
variados posibles, persiguiendo esa gran meta que es llegar a aceptar por
parte de la iglasia que el pueblo mapuche tiene su propia expresion refigiosa,
"su propia refigién” y que es complsta, no es precaria; y lo que haya que
purificat, toda religién debe purificarse pero también debe purificarse la
propia religién cristiana,

Y por Gltimo, las observaciones de un pefi gue no sé el nombre, si
existe estudio comparativa enire nguillatin-machittn y fa religiosidad popular,
yo desconozeo ese tipe de estudio; y por Gltime y con respecto al
pantacostalisma v "qué sfacto tiens para la percepcion de la economia®, Yo
tongn fa impresitn de que el pentecostalisme, en relacién al problema
scondmico lo deja casl incdlume, es dack, sin tocar tedo ef concepto del
frabaje, £ concepto del trabajo sigue siendo lamo para pentecosiales coms
para ne mepuches ur bien, de alguna mansra el producta que se genera con
¢l trabajo; de ahi que puedan ambos compartir una misma dimension, en esa
frente.

Y la dimension ritual esta ligada también a este punto. Generalmente
puede ser tanto o mayor que el misme nguillatin; una sola experiencia
nuavamente: para isla Huapl si uno hiciera un anglisls econémico, la cantidad
de bienes que se utilizan, como animales, por ejemplo para sus ceremonias,
pueden ser tantos, inclusive mayor que el nimero de "sacrificios*, entre
comillas, que realizan los pentecastales, basicamente a través de las vigilias
0 de comidas comunitarias, efc. Uno podila decir cusntos animales se
sacrifican por la via de nguillatGn, cudntos animales se sacrifican por la via
del pentecosialismo, suma y puede lfegar a la conclusién, por lo menos en
esa zona, de que al nivel de sacrificio es mucho mayor por ia via pemeoosial,
entonces no es que el pentecostalismo estuviera introduclendo una éiica
econdmica distinta, por lo menos en Iz dimension del campo, no Iz introduce
para nada; el trabajo sigue siendo un bien limitado y come blen limilade sujeto
a todas las caraclerfsticas que tiens lo que es limitado: que si alguien
aumenta fa riqueza es simplamente fruto de brujeria o de contrata con sl
demonio, efc., y no def esfuerzo personal, entonces ahi hay obviamente una
identidad o una semejanza bastante notable,




