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Resumen: Los movimientos mapuches en Chile iniciados en los afios 80 han llegado a ser la continuidad
de una lucha de resistencia frente al Estado Nacional, la que nunca ha cesado Yy que hoy forma parte del
proceso de movilizaciones indigenas de otros paises en contra los procesos de globalizacion y
modernizacion que llevan a la destruccion de los marcos ecolégicos, culturales y linglisticos de los
pueblos originarios. Desde 1830, el Estado Nacional chileno ha llevado a cabo una colonizacion interior.
Esto ha significado, entre otros aspectos, el desconocimiento de la lengua, cultura e identidad mapuches y
la imposicion de la identidad chilena. Como una consecuencia de esta politica la lengua mapuche, el
Mapudungun, esta en peligro de extincion. En el articulo se discutira la violencia cultural a que ha sido
sometido el Pueblo Mapuche con la supresion de su lengua y la imposicion de la cultura chilena en todas

sus dimensiones.

Palabras claves: Pueblo Mapuche, identidad, lengua y cultura, violencia cultural.

Abstract: The Mapuche movement in Chile started in the eighties and it is the continuation of a struggle of
resistance against the Chilean Federal Government which has never ceased. Now it is part of the indigenous
mobilizations of other countries against the globalization and modernization processes which lead to the
destruction of ecological frameworks together with cultural and linguistic rights of indigenous peoples.
Since 1830, the Chilean National Government has exerted internal colonization ignoring the native
language, culture and identity by imposing the Mapuche People the Chilean identity. As a consequence of
this policy the Mapuche language, Mapudungun, is in danger of extinction. This article will discuss the
cultural violence which the Mapuche people has been exposed to with suppression of their language and the

imposition of Chilean culture in all its aspects.
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Introduccioén

Originalmente Chile fue habitado por pueblos indigenas y a partir de la conquista muchos de
ellos fueron colonizados por los espafioles e integrados en la sociedad chilena. Sin embargo,
hubo un pueblo originario, los Mapuches, que nunca fue vencido durante la larga historia de la
colonizacién chilena. Este pueblo estaba localizado en el sur de Chile en las tierras mas
fértiles del pais. Desde entonces ha sido sujeto a colonizacion, invasion y hasta expropiacion
por parte del Estado chileno. La historia de Chile estd marcada por la inmigracion y tuvo su
origen con la llegada de los conquistadores espafioles en 1536. En aquel entonces la poblacion
indigena en Chile ascendia a unos dos millones. Los espafioles concentraron su colonizacion
en el sur ocupando la atractiva tierra de los Mapuches que era una zona ganadera, agricola, y
en aquel tiempo, de mineria de oro. Otros emigrantes europeos llegaron a Chile en los siglos
XIX y XX. Esta oleada inmigratoria ha creado en Chile una poblacion constituida
principalmente por mestizos —es decir una mezcla étnica entre los colonizadores espafioles y
los pueblos indigenas. Estos mestizos se consideran hoy los verdaderos chilenos (Walter,
2008).

Maés tarde se dio el nombre de La Araucania a la region de la tierra ancestral del Pueblo
Mapuche y a los Mapuches se les impuso la denominacion de “Araucanos”. La ocupacion
de La Araucania por el Ejército chileno, la Illamada Pacificacion de La Araucania, se
desarroll6 entre los afios 1861 y 1883. Esta guerra culmind con la cesion del extenso territorio
mapuche a los terratenientes chilenos y a los oficiales del Ejército chileno. Este es un hecho
historico crucial que tiene repercusiones en el Pueblo Mapuche hasta hoy y que ha dejado una
profunda herida en ellos que siempre recordaran la opresion y la violencia ejercida sobre sus
antepasados Yy la invasion del Estado chileno a sus tierras (Richards, 2010:4). Los Mapuches
fueron compulsivamente integrados en la sociedad chilena y tuvieron que confrontarse con un

proceso violento de enajenacion de su territorio (Chihuailaf, 2011).

A lo largo de la historia los Mapuches nunca recuperaron sus tierras ancestrales perdidas
ya gue solamente consiguieron el derecho de las comunidades. Durante el periodo de Allende
existia la conviccion entre los Mapuches de que la Izquierda era capaz de entregar espacios a
la recuperacion de su sociedad. Esta esperanza fue derrotada con el Golpe de Estado y la
Dictadura Militar en 1973 que centrd sus politicas en la division de las comunidades. Las

consecuencias de esta politica fueron muy grandes y provocaron en los afios 80 un aumento
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de las migraciones a Santiago, principalmente por el empobrecimiento de la sociedad
mapuche rural. Sin embargo, la primera consecuencia fue en el terreno politico. Se inaugurd
en esos afos un nuevo discurso indigena marcado por la separacion del mundo mapuche del
mundo de los chilenos. En los afios 90, bajo el Presidente Aylwin, La Reforma Constitucional
fue rechazada en el Parlamento. La mayoria de Derecha sefiald que no podia en Chile haber
dos pueblos, el chileno y el Mapuche. “Un pueblo, una Nacién y un Estado” sefialaron,
destacando el carécter unitarista del Estado (Bengoa, 2009:3-4). En 2006, en una reforma
constitucional se aprob6 una inclusion de la formula “La Nacion chilena es una e indisoluble”
(FIDH, 2006: 9). Otra frase relativa a los derechos de los pueblos indigenas “Especialmente,
la ley garantiza el derecho a conservar, desarrollar y fortalecer la identidad, idiomas,
instituciones y tradiciones espirituales, sociales y culturales de los pueblos indigenas que
forman parte de la Nacion chilena” (FIDH, 2006: 9) fue rechazada. Este intento no fue objeto
de consulta a los pueblos indigenas, y ademéas fue rechazada por las principales
organizaciones indigenas de Chile que consideraron que la formula propuesta no era muy util

para la defensa de los derechos de los pueblos originarios (FIDH, 2006: 9)

Al igual que lo que pasé con La Reforma Constitucional, también el Convenio No. 169
de la Organizacién Internacional del Trabajo, sobre Pueblos Indigenas y Tribales en Paises
Independientes, el primer tratado internacional que favorece a los derechos indigenas, fue
rechazado. Fue votado favorablemente por Chile, pero se requeria su ratificacion por el
Parlamento la que no obtuvo hasta 2009, después de un rechazo en 1991. Estos dos rechazos
por el Parlamento constituian un mensaje hacia la sociedad indigena. No hubo reconocimiento
como colectivo humano con historia, como Pueblo. En 1993 fue aprobada una nueva ley, la
Ley Indigena 19.523, sin Reforma Constitucional, una ley que iba a ser ejecutada por los
propios indigenas (Bengoa, 2009:5). EIl articulo primero de dicha Ley reconoce la
plurietnicidad existente en el territorio chileno cuando se afirma” El Estado reconoce como
principales etnias indigenas de Chile a la Mapuche, Aymara, Rapa Nui y las comunidades
Atacamefias, Quechuas, Collas, Alacalufe y Yamana o Yagan”. Articulo 1°, (Diario Oficial, 5
/10/93) citado en Cuadra (2001:59).

En la ley especial que se dictd sobre los indigenas, se utilizé la palabra Etnia para definir
a los indigenas. Sin embargo, la legislacion internacional los define como Pueblo. En DRAE
se define etnia como “Comunidad natural de hombres que presentan ciertas afinidades

raciales, lingiiisticas, religiosas o culturales”. En etnologia se define cultura como las



81

caracteristicas de pensamientos y comportamientos comunes de un grupo humano especifico
diferente. A cada individuo, su cultura le marca una caracteristica o rasgo personal de
Identidad Colectiva a la que pertenece -0 de la que participa-, que se incorpora en alguna
medida a su identidad personal. El término etnia viene del griego ethnos que significa pueblo
0 nacion o sea una agrupacion natural de individuos de igual idioma y cultura. Durante mucho
tiempo se le utilizé como sindnimo de tribu. Un grupo cuyos miembros proclaman su unidad
sobre la base de la concepcién que ellos hacen de su cultura comun especifica. Pueblo es el
término (socioldgico, paralelo a Nacion) que utilizan los miembros de una etnia para designar
a su comunidad como tales. ElI término tiene connotaciones comunitaristas, y es una
transposicion personalizada de otras ideas abstractas como la Patria, la identidad colectiva
“eterna” y definitoria (DRAE).

Durante los ultimos afios el ‘conflicto mapuche’ de Chile ha sido un tema de mucho
debate y atencion. Este conflicto se refiere a la falta de reconocimiento por parte del Estado
chileno de los derechos del Pueblo Mapuche a sus tierras ancestrales en el sur de Chile, en La
Araucania, tierras que histéricamente pertenecian a los pueblos originarios. Los Mapuches
nunca han logrado el reconocimiento como un Pueblo, un colectivo humano con historia y
con derecho a las tierras perdidas. Tampoco han logrado el reconocimiento de su cultura y
lengua aunque Chile ha firmado tratados internacionales y leyes en que promete respetar
plurietnicidad y los derechos de los pueblos indigenas. En Chile se sigue utilizando el término
etnia para definir a los indigenas, sin embargo, en la legislacion internacional se los define
como Pueblo. La respuesta del Estado chileno a las demandas de derechos negados por
parte de los Mapuches ha sido una fuerte represion, recurriendo al uso de la Ley
Antiterrorista que fue instaurada durante el régimen del general Augusto Pinochet y aunque
ha conservado sus aspectos mas importantes, ha sido modificada en varias ocasiones. Con sus
movilizaciones los Mapuches han conseguido la atencion del mundo entero por su lucha
para obtener su propia regién y un grado de autonomia. Sin embargo, la lucha también se trata
del reconocimiento de la lengua y la cultura mapuche o sea es una lucha contra la exclusién
social y cultural. EIl objetivo de la lucha se puede interpretar como el reconocimiento de la
identidad mapuche. Con las palabras de Loncon (2002) la lucha del Pueblo Mapuche se

29 ¢

sintetiza en tres palabras claves, “tierra”, “cultura” y “autonomia”.

Este articulo esta enfocado en la lucha de los Mapuches por la “cultura” o sea por el

reconocimiento de su cultura y con esto también la lengua mapuche. Nos gustaria discutir el
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concepto de violencia enfocando la situacion actual de la lengua y cultura mapuche y las

posibilidades de revitalizacion y fortalecimiento del Mapundungun.
El marco teorico: La violencia

Segun el Diccionario Maria Moliner: La violencia es una accion injusta con que se ofende o
perjudica a alguien. Pero la violencia tiene muchas facetas y para delimitar su complejidad es
necesario utilizar adjetivos: violencia fisica (p.ej. agresion); violencia psicologica (p.ej.
acoso), violencia estructural (p.ej. pobreza, explotacion); violencia cultural (p.ej. machismo,
racismo); violencia simbolica (p.ej. estigmatizacion). A la hora de explicar la violencia,
existen posturas intermedias entre dos polos: un polo biologicista, que enfatiza el papel de los
instintos, las pulsiones, y otro polo ambientalista, que enfatiza el papel del entorno, lo social-

cultural.

Galtung establece tres tipos de violencia (2003:10). Si se puede reconocer en la situacion
violenta a un emisor o agresor, existe un caso de violencia directa (puede ser fisica o
psicoldgica). Si no existe emisor personal identificable, lo que tenemos es violencia indirecta
o0 estructural y como ejemplo se puede mencionar la explotacion y la opresion. Sin embargo,
existe una tercera forma de violencia que es muy importante en la clasificacion de Galtung.
Se trata de la violencia simbolica o cultural que es la forma de dafio que se expresa en las
mentalidades, las creencias y los valores, los modos de pensar y de dirigir las acciones. Ellos
también invitan a la violencia directa intentando legitimar la violencia estructural. El
racismo, el machismo, la homofobia y el odio religioso son formas de violencia cultural o

simbdlica que producen la muerte y destruyen el tejido social (Gehri, 2009).

En el tridngulo de la violencia establecido por Galtung hay una relacion temporal de los
tres conceptos de violencia. La violencia directa es un acontecimiento; la violencia estructural
es un proceso con sus altos y bajos, y la violencia cultural es un constante, una permanencia
(Galtung, 1999:cap.9 en Galtung, 2003:11) que se mantiene basicamente igual durante largos
periodos, dadas las lentas transformaciones de la cultura basica. Generalmente se puede
identificar un flujo causal de la violencia cultural a la violencia directa pasando por la
estructural. La violencia puede empezar en cualquier angulo de los tres angulos de violencia
directa-estructural-cultural (Galtung, 2003: 13). La violencia, segin Galtung (1998:16), es

como un iceberg, de modo que la parte visible es mucho mas pequefia que la invisible.
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llustracion 1: El triangulo de la violencia (Galtung, 1998:16)

La violencia directa

La violencia directa tiene como principal caracteristica diferenciadora que es una violencia
visible en lo que se refiere a muchos de sus efectos; basicamente los efectos materiales. Sin
embargo, también es cierto que algunos efectos aparecen mas o menos invisibles (odios,
traumas psicologicos, sufrimientos, relaciones internacionales injustas, adiccion a una cultura
violenta, concepciones culturales como la de «enemigo», etc.) y, aunque son igual de graves,
no se suelen considerarse tan importantes como los efectos materiales. De la violencia directa
podemos diferenciar tres tipos, dependiendo contra quien atente: a) Toda aquella accion
agresiva o destructiva contra la naturaleza (dafios contra la biodiversidad, contaminacién de
espacios naturales, etc.); b) Contra las personas (violaciones, asesinatos, robos, violencia de
género, violencia en la familia, violencia verbal y/o psicoldgica, etc.) y la tercera ¢) Contra la
colectividad (dafios materiales contra edificios, infraestructuras, guerras, etc.). Aunque seria
muy comun pensar que la violencia directa es la peor de todas las violencias, puesto que es la
mas conocida, también es la més visible y por tanto es mas facil de identificarla y de actuar
contra ella. También, este tipo de violencia es la manifestacion de algo, y no el origen. Es
precisamente en los origenes donde se deben buscar las causas. La violencia directa no mata

tantas personas como las otras dos violencias, la cultural y la estructural (Galtung, 2003: 13).
Violencia estructural

La violencia estructural esta originada por todo un conjunto de estructuras, tanto fisicas como

organizativas, que no permiten la satisfaccion de las necesidades. Esta es la peor de las tres
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violencias, porque es el origen, es la que mas mata y como es muy complicado distinguirla es
por lo tanto dificil luchar contra ella. Si en un conflicto, sistematicamente, una parte sale
ganando a costa de la otra, esto no es un conflicto sino que es violencia estructural. El término
violencia estructural es aplicable en aquellas situaciones en las que se produce un dafio en la
satisfaccion de las necesidades humanas basicas (supervivencia, bienestar, identidad o
libertad). Este término remite a la existencia de un conflicto entre dos 0 mas grupos sociales
(normalmente caracterizados en términos de género, etnia, clase nacionalidad, edad u otros)
en el que el reparto, acceso o posibilidad de uso de los recursos es resuelto sistematicamente a
favor de alguna de las partes y en perjuicio de las demas, debido a los mecanismos de

estratificacion social (Galtung, 2003: 14).

La violencia estructural seria un tipo de violencia indirecta, es decir, las acciones que
provocan el hambre en el mundo, por ejemplo, no estan disefiadas y realizadas directamente
con ese fin, sino que son derivaciones indirectas de la politica econémica capitalista y del
injusto reparto de la riqueza. La violencia estructural se subdivide en interna y externa: La
interna emana de la estructura de la personalidad de cada uno. La externa proviene de la
propia estructura social, ya sea entre seres humanos o sociedades. De acuerdo con Galtung, las
dos principales formas de violencia estructural externa, a partir de la politica y la economia,
son: represion y explotacion. Ambas actGan sobre el cuerpo y la mente, y aunque no sea
consuelo para las victimas, no necesariamente son intencionadas. Por otro lado, también se
han descrito dos tipos de violencia estructural, la vertical y la horizontal. La violencia
estructural vertical es la represion politica, la explotacion econémica o la alienacion cultural,
que violan las necesidades de libertad, bienestar e identidad, respectivamente”. La violencia
estructural/ horizontales la violencia que separa a la gente que quiere vivir junta, o junta a la
gente que quiere vivir separada. Se consideran casos de violencia estructural aquellos en los
que el sistema causa hambre, miseria, enfermedad o incluso muerte, a la poblacion (Galtung,
2003: 14). La violencia estructural remita a la existencia de formas de violencia directa, a la
existencia de un conflicto entre dos o méas grupos de una sociedad, normalmente
caracterizados en términos de género, etnia, clase, nacionalidad, edad y otros en el que el
reparto, acceso, o posibilidad de uso de los recursos es el resuelto sistematicamente a favor de

algunos de las partes y en perjuicio de las demas (La Parra & Tortosa, 2003:57).
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Violencia cultural

La violencia cultural se define en el libro de Galtung, “Violencia cultural” editado en 2003,
como cualquier aspecto de una cultura susceptible de ser utilizado para legitimar la violencia
directa o estructural. La violencia simbdlica incorporada a una cultura no mata o mutila como
la violencia directa incorporada a la estructura. Este trabajo de Galtung toma su punto de
partida en el concepto presentado por el autor en 1959, la violencia estructural. La definicidn

de violencia cultural de Galtung (2003:7) es:

Aquellos aspectos de la cultura, el @mbito simbdlico de nuestra existencia (materializado en la religion e la
ideologia, la lengua y el arte, las ciencias empiricas y ciencias formales) que pueden utilizarse para
justificar o legitimar la violencia. Estrellas, cruces y medias lunas; banderas, himnos y desfiles militares; el
omnipresente retrato del lider, discursos y carteles incendiarios. Los rasgos citados son los simbolos de una

cultura, no la cultura en si misma.

La violencia cultural hace referencia a aspectos de la cultura que la legitiman a través del arte,
la religion, la ciencia, el derecho, etc. De los tres tipos de violencia (directa, estructural y
cultural) la directa es clara y visible, por lo que resulta relativamente sencillo detectarla y
combatirla. En cambio, la violencia cultural y la violencia estructural, son menos visibles,
dado que en ellas intervienen més factores. La violencia cultural se utiliza para lograr la
aprobacién de posturas fanaticas en lo religioso, en lo econémico, en las relaciones de género,
en las relaciones con la naturaleza, etc. Se basa en un amplisimo entramado de valores que
asumimos continuamente desde pequefios y que luego se refuerzan con las normas legales.
Con el paso del tiempo se han reconocido las grandes implicaciones que tiene la violencia
cultural, incluso para resituarla al lado, en igualdad de condiciones, con los otros tipos de
violencia. Es diferente ser desocializado mediante el alejamiento de la propia cultura y ser
resocializado en otra cultura —como la prohibicion e imposicion de lenguas-. La una no
presupone la otra. Pero muchas veces se funden en la categoria de ciudadania de segunda
clase, en la cual el grupo sometido (no necesariamente una minoria) se ve forzado a
manifestar la cultura dominante y no la suya propia, al menos no en espacios publico. En la
violencia estructural se encuentran también categorias como la penetracion —la implantacion
de los dominantes en el interior de los dominados-, combinado con la segmentacion. Y la
marginacion donde se deja fuera a la parte inferior- combinado con la fragmentacion donde se

mantiene a las personas de esa parte separadas entre si (Galtung, 2003:10).
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Claros ejemplos de la violencia cultural son: La xenofobia, el racismo y desde luego el
patriarcado. “La violencia cultural y estructural causa violencia directa, utilizando como
instrumentos actores violentos que se rebelan contra las estructuras y emplean la cultura para
legitimar su uso de violencia” (Galtung, 1998: 15). Cuando se habla de la violencia cultural
se esta haciendo referencia a aquellos aspectos simbolicos de la cultura (sus formas no
materiales como la lengua y la comunicacion). Por el hecho de no ser material la violencia
cultural no es inocua, todo lo contrario. La violencia cultural cometido por ejemplo por los
medios de comunicacidon es una forma de violencia cultural que es “coherente” con otras
formas e instituciones mas eficaces de legitimar la violencia directa y la estructural

(educacidn, ciencia, ideologia, ejército, empresa, familia, iglesia) (Penalva, 2002).

La realidad indigena contemporanea en Chile a partir de los censos

Por motivo de la divisién de la tierra de los Mapuches y las posibilidades reducidas de
sobrevivir econdmicamente, tuvo lugar una enorme emigracion de Mapuches a Santiago
donde la mayoria se integré a la economia industrial, particularmente en el sector de las
panaderias. Una consecuencia de la instalacion de los Mapuches en las grandes y medianas
ciudades fue la pérdida de espacios culturales donde podian realizar las expresiones propias de
su cultural, como el cultivo de sus tradiciones, lengua y religién en una medio urbano
agresivo, dominante y excluyente. Esto se expresa finalmente en un proceso de aculturacion
en el que se va perdiendo los rasgos de identidad cultural de estas comunidades (Cuadra,
2001: 55).

La denominacion “Mapuche” significa Gente de la tierra y los Mapuches consideran la
tierra como el patrimonio de toda la comunidad y ligada a su identidad cultural. Ademas, la
mayoria son bilingles y tienen su propio idioma, el Mapudungun, que significa lengua de la
tierra (IWGIA, 2001). Los Mapuches son la principal etnia del pais constituyendo el 87% de
la poblacion indigena. Les siguen los Aymara con un 7% Yy los Atacamefios con un 3%. Los
Mapuches constituyen un pueblo muy reducido en Chile concentrandose en La Araucania al
sur del pais, una region que sufre la mayor tasa de desempleo del pais y donde la pobreza
asciende al 22,9%, frente al 14,4% nacional. Hay mucha diferencia entre las variadas fuentes
con respecto al namero de Mapuches que viven en Chile. Actualmente hay un millén y tanto

en La Araucania y unos 500 mil en Santiago, la capital con més de 5 millones de habitantes.
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Otras ciudades con importante concentracion de Mapuches son Temuco, Concepcion y
Osorno (Wittig, 2009:2). Segun el Censo de Poblacion de 2002, que soélo incluye a las
personas que se identifican como Mapuches, viven entre 1 millon y unos 700.000 Mapuches
en Chile de los cuales casi el 63% corresponde a la poblacion urbana (mas de 377 mil
personas). Muchos de los Mapuches han nacido en las areas urbanas y se han criado sin
hablar el Mapundungun y conocen sélo unas pocas frases de su lengua (Walder, 2008). El
censo de 2002 registré una disminucion del 30% en la poblacién indigena con respecto a los
registrados en 1992, del 9,6% de la poblacion total de Chile en 1992 al 4,6% en 2002 aunque
el cambio en las preguntas hace la comparacion un poco problemética. Mientras que el
Mapuche y el Rapa Nui registraron una reduccion significativa, lo sorprendente es que el
namero de personas que se auto-identificaron como Aymara sea casi el mismo en los dos
censos. La pregunta del censo de 2002 fue:";Pertenece Ud. a algunos de los siguientes
pueblos originarios: Alacalufe, Atacamefio, Aymara, Colla, Mapuche, Quechua, Rapa Nui,
Yaman, o ninguna de las anteriores? La pregunta del censo de 1992 se hizo a los de catorce
afios y més: "Si Ud. es chileno, ¢Ud. mismo se considera como perteneciente a una de las
siguientes culturas: Mapuche, Aymara, Rapa Nui, o ninguna de las anteriores”? (Hayghney,
2006:4).

La lengua de los Mapuches en la actualidad

Los Mapuches han iniciado un activo proceso de movilizaciones y de acciones para
recuperar, ademas de sus tierras ancestrales, el reconocimiento constitucional como pueblo, lo
que significa para un pais como Chile, que ha sido construido sobre la idea de una identidad
homogénea, el reconocimiento de su diversidad, tanto étnica, cultural como lingiistica. Las
demandas del Pueblo Mapuche, que apuntan a desatar un apretado nudo de la historia chilena,
también sugieren desarmar una institucionalidad apoyada en una historia de dominacién con
criterios decimondnicos que hoy se estrellan con corrientes politicas internacionales basadas

en la diferencia, en la aceptacion de las minorias y en la multiculturalidad (Walder, 2008).

En 1993 se promulg6 la Ley No. 19.253 sobre Proteccién, Fomento y Desarrollo de los
Indigenas, mas conocida como “La Ley Indigena” (Aylwin, 2000). Como la lengua oficial en
Chile es el espafiol, éste es también la Unica lengua de ensefianza obligatoria, a pesar que la

Ley Indigena reconoce la existencia de ocho grupos étnicos en el pais. A partir de 1993, al
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menos cinco lenguas indigenas se han extinguido, principalmente en los canales australes. “En
Chile existen lenguas vitales y en peligro de extincion”, sefiala Necul Painemal, Encargado
del Programa de Lenguas Indigenas de la Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena
(CONADI) (Cayuqueo, 2009). Entre las primeras figuran las lenguas Mapuche, Aymara y
Rapa Nui. Entre las Gltimas se encuentran las lenguas Quechua, Kaweshga y Yagan. Segun
Painemal existen en Chile un 20% de personas indigenas que “hablan o que entienden” su
lengua. Entre los que entienden las lenguas no todos las hablan. En términos generales, en los
jovenes entre 10 y 18 afios, solo un 10% reconoce hablar o entender la lengua de sus
respectivos pueblos. Las proyecciones son que en una o dos generaciones mas las lenguas
vitales estaran en riesgo inminente y seran consideradas como lenguas en peligro (Cayuqueo,
2009).

Segun la UNESCO, que declaré 2008 como el Afio Internacional de las Lenguas, éstas
son el vehiculo de transmision de los sistemas de valores y de las expresiones culturales, y
constituyen un factor decisivo de los pueblos y de las personas (Cayuqueo, 2009). Sin
embargo, mas de la mitad de las lenguas del mundo se encuentran en grave peligro de
extincion, entre ellas principalmente la de los pueblos originarios. Segun la ONU, cerca del
90% de las lenguas indigenas del mundo desapareceran durante este siglo, y con ellas, la
mayoria de los conocimientos que pertenecen a sus culturas milenarias. La gran mayoria de
estas lenguas se encuentran en pocos paises que son territorios monolingles (Cayuqueo,
2009). Chile es un pais monolinglie y la lengua oficial es el espafiol que se utiliza en los
documentos oficiales, en la Constitucion u otros instrumentos legales de una nacion vy, por
extension, en sus territorios o areas administrativas directas. Es el idioma de uso oficial en
los actos del Gobierno o en los actos y servicios de la administracion, en el Poder Judicial y
en el sector privado. También puede ser, sin que exista obligacion legal, la lengua de
instruccion y ensefianza oficial en el sistema educacional publico e incluso privado
(Cayuqueo, 2009).

La lengua mapuche se ubica en tres regiones del centro sur de Chile, la Region del Bio-
Bio, La Araucania y la Regién de los Lagos. También la lengua se habla en Santiago de Chile
principalmente en los sectores de poblacionales marginales, donde hay una alta presencia de
migrantes mapuches y también en el centro sur de Argentina, principalmente de la provincia
de Neuquen (Loncon, 2002:3). Segun investigaciones recientes, la lengua de los Mapuches,

el Mapudungun se encuentra en una fase de declive (Gundermann, Canihuan, Claveria,
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Fadandez, 2011). Su numero de hablantes disminuye dado que el uso del espafiol se extiende
hasta en los &mbitos tradicionales y la lengua no logra a adaptarse a las nuevas funciones
comunicativas que supone vivir en las ciudades (Wittig, 2009:2). EI éxodo de las
comunidades a las ciudades conlleva una disminucion irreversible del uso del Mapudungun
entre la poblacion migrante. Esta posicion se fundamenta en la estrecha relacion que existe
entre la lengua y las pautas culturales tradicionales, y ha quedado cristalizado en la conocida
formula “hablar en mapuche es vivir en mapuche” (Salas, 1987). Salas opina que los
Mapuches dejaran de ser “socioculturalmente mapuches” ya que en la ciudad se castellanizan
y asumen la manera de vivir que los asimilan al resto de la poblacion chilena (Salas, 1987).
Hubo una chilenizacion cultural muy potente que dur6 hasta el periodo de la Unidad Popular.
Con este proceso iba perdiendo el idioma mapuche y los jovenes comenzaban a cambiar y a
chilenizar sus apellidos. Numerosos dirigentes mapuches se chilenizaron convirtiéndose en

diputados de modo que aparentemente habia una integracion total (Walter, 2008).

La lengua mapuche sufre actualmente de los mismos problemas con que viven las demas
lenguas indigenas en Latinoamérica. Estos son por ejemplo los problemas de diglosia que
significa un desequilibrio entre las funciones sociales que realiza el Mapudungun en relacion
con el castellano (Gundermann, Canihuan, Claveria, Faundez, 2011). EI Mapudungun es
hablado en espacios familiares y solo en algunos hogares y comunidades mapuches, en
cambio el castellano esta presente en todos los lugares y cumple todas las funcionas
(domésticas, publicas, académicas, religiosas, etc.). La lengua mapuche no goza del estatus y
prestigio social que tiene el castellano. Ademas, la lengua mapuche es lengua oral mientras
que la mayoria de los Mapuches estan alfabetizados en castellano y para escribir se recurre al
castellano, la lengua dominante. También esta teniendo lugar una aculturalizacion ya que el
castellano penetra en la estructura interna del Mapundungun dando lugar a muchos préstamos
linglisticos innecesarios. Esta aculturalizacién puede provocar la fragmentacion dialectal e

ininteligibilidad linguistica (Loncén, 2002).

Otro peligro con que se enfrenta la lengua mapuche esta en el desplazamiento de la
lengua y la sustitucién al Mapudungun por el castellano (Loncon, 2002). La situacion se
observa a nivel generacional. En las distintas generaciones de Mapuches hay entre los abuelos
personas bilinglies Mapudungun-castellano. Los padres son bilinglies pasivos de Mapudungun
lo que significa que entienden la lengua pero no la producen y los nifios son monolinglies de

castellano. En las nuevas generaciones se observa un acelerado desplazamiento y sustitucion
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linguistica del Mapudungun por el castellano, la mayoria de los nifios que nacen hoy se
socializan y reciben el castellano como lengua materna. Hay una pérdida de lealtad lingtistica
de los hablantes de su lengua materna. También hay hablantes que abandonan el uso de su
lengua materna por considerarla poco util, porque es lengua del pasado. Otros la abandonan
porque sienten vergienza étnica ya que hablar Mapudungun en la sociedad chilena actual es
sinénimo de ser objeto de discriminacion debido a la falta de reconocimiento de las lenguas y
culturas indigenas y por la policia linglistica de monolingliismo de Chile. No obstante esta
situacion, y por ser la expresion de la identidad del Pueblo Mapuche, el vehiculo de la cultura
tradicional, se demanda su uso en la educacién y en la sociedad mapuche. La lengua vive en
las familias mas tradicionales y sus hablantes cohesionados en nuevos espacios culturales

demandan su uso como lengua moderna y funcional (Loncon, 2002:3-5).

En 2011, un estudio “Incluir, sumar y escuchar: Infancia y adolescencia indigena” fue
publicada por la UNICEF y el Ministerio de Desarrollo Social de Chile. Los datos presentados
en la publicacion dan cuenta de las condiciones de vida de la infancia y adolescencia
indigena en Chile entre 1996 y 2009. Segun el informe los nifios y adolescentes indigenas son
méas pobres que los no indigenas. Ademas, se constata que hay una clara tendencia a la
urbanizacion de las familias pertenecientes a pueblos indigenas. Con respecto a su lengua, los
nifios casi no conocen ni hablan la lengua de sus pueblos y tienen pocas posibilidades de
acceder a la educacion superior. La poblacion infantil indigena esta perdiendo el uso de su
lengua: Un 89,4% de los menores de 18 afios declaran no hablar ni entender la lengua de sus
pueblos (UNICEF, 2011). Segun el Centro de Politicas Publicas esta situacién es el resultado
de la negacion de derechos linguisticos de los indigenas que se expresa entre otros aspectos en
la precariedad de las politicas de educacion intercultural bilinglie (EIB) en Chile. El
Ministerio de Educacion, MINEDUC, destina s6lo el 0, 027% de su presupuesto a programas
de EIB. Con respecto a los establecimientos educacionales a nivel preescolar y basico existe
una cobertura similar entre la poblacién indigena y no indigena. Sin embargo, se aprecian
brechas en las zonas rurales y urbanas, en la cobertura de la educacién media con el 66% para
los indigenas y el 71% para los no indigenas. Esta desigualdad se aumenta en la educacion

superior con el 18,6% para los indigenas y el 30% para los no indigenas (EIB, 2012).

Durante la dictadura de Pinochet y por razones desconocidos surgio, sin embargo, un
proceso que hizo rememorar lo que fue la conquista espafiola o la ocupacion militar de La

Araucania. Con este proceso se produjo una recuperacion de la cultura mapuche en la
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juventud en general e incluso en la juventud que estaba estudiando en Santiago. Hubo una
reconversion a la identidad mapuche con una recuperacion del idioma mapuche y de los
apellidos mapuches que fue muy notable y ocurrié en los afios 80 y 90. Culturalmente, los
Mapuches tienen una estructura de poder en que figuran varias personas importantes: Existe el
cacique que es el jefe de la comunidad; la machi que es el enlace medio religioso entre la
comunidad y la tierra. Existe el werken que es el relacionador pablico entre las comunidades
con el Estado y el pueblo chileno. Pero en esta época aparecio otro personaje importante: el
historiador mapuche. Una de las caracteristicas de él es que tiene toda la memoria en su
cabeza. No es una memoria escrita, es una memoria que reproduce la historia oralmente. El
historiador la reproduce de tal manera que también la dramatiza, en realidad es un actor.
Cuenta la historia, canta, baila, llora, transmitiendo asi el sentimiento. Es una memoria oral
que hace que el pasado esté constantemente interpretdndose de acuerdo a la realidad del
presente. Por este motivo el historiador mapuche juega un rol muy importante y él contribuye

a que la memoria no se pierde sino revive (Walther, 2008).

Al reidentificarse los jovenes con el Pueblo Mapuche ellos comienzan a dirigir en la
practica el movimiento mapuche. Son ellos los que estan reaccionando, o dirigiendo la
reaccion, en contra de la ocupacion antigua de La Araucania, pero en su expresion actual los
enemigos son las empresas forestales y la industria de la celulosa. Se ha producido un cambio
en la estructura de poder ya que quienes hoy mandan son los jovenes, particularmente a través
del vocero publico que es el werken, respaldado por el historiador, que actualiza la memoria
del pueblo y la historia, acomodéandola a las necesidades del momento lo que explica la
supervivencia (Matus, 2009). Son muchos los factores que han contribuido a que el
movimiento mapuche haya rejuvenecido, pero un factor importante es que la vanguardia

mapuche sea juvenil (Walter, 2008).

Durante los ultimos afios, en muchos otros paises en Latinoamérica las lenguas
originarias han sido reconocidas como idiomas oficiales. En Bolivia, por ejemplo, el Aymara,
Quechua y Guarani han sido reconocidas como lenguas oficiales junto con el espafiol.
Ademas, mas de 35 lenguas originarias han sido reconocidas. Bolivia reconoce ser un pais
multicultural, multiétnico y plurilinglistico y la politica linguistica ha sido utilizada por el
Presidente Evo Morales como instrumento en la construccion del nuevo Estado boliviano
(Cancino, 2009). En Chile no existe hasta ahora un reconocimiento de sus pueblos originarios

aunque Chile ha firmado la Declaracion Universal de la Unesco sobre la Diversidad Cultural,
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la cual promueve los derechos linguisticos de las minorias instando a los Estados a trabajar en
favor de ello. Por este motivo, el Gobierno chileno ha sido objeto de fuerte critica por parte
de la ONU en particular por su discriminacion frente a los Mapuches (Liberona, 2009).
Rodolfo Stavenhagen, el Relator de Naciones Unidas para los Derechos Humanos y
Libertades Fundamentales de los indigenas, pablico en 2004 un informe después de un viaje
que hizo por Chile. Este informe concluyé que, a pesar de que la Ley Indigena habia entrado

en vigor, todavia existia discriminacion hacia los indigenas en Chile (Garcia-Lozano, 2005).

El 21 de febrero de 2012 se celebr6 el Dia Internacional de la Lengua, dia anual
proclamado por la UNESCO y los 188 estados miembros de las Naciones Unidas, entre ellas
Chile. Unida a la Declaracion Universal de Unesco sobre la diversidad cultural, esta iniciativa
es un instrumento de promocion de los derechos linguisticos culturales de las minorias y de
los pueblos indigenas. Chile como Estado miembro de las Naciones Unidas ha firmado
ambas declaraciones. Esto implica que Chile deberia facilitar los mecanismos para que éstas
se conviertan en acciones concretas (Loncon, 2012). En 2012 los Mapuches se aprovecharon
del dia para pedir la oficializacion de su lengua en La Araucania chilena y su integracion
plena en la administracion publica educacional y a los medios de difusion. El pedido se hizo
en carta dirigida a las autoridades de la region de La Araucania y a través de reclamo directo a
la municipalidad de Temuco, capital del territorio Arauco, donde también tuvo lugar la
primera movilizacion social por el Mapuzugun (Clarin, 2012). Los manifestantes también
exigieron la modificacién de los nombres de plazas y avenidas que ofenden la memoria
histérica de los pueblos originarios. En la convocatoria para la movilizacion se enfatiza lo

siguiente

“Es necesario que se genere la oficializacion de la lengua en la regidon para protegerla, promoverla y
revitalizarla. Al oficializar la lengua esta se debera promover en los medios de comunicacion, servicios y
espacios publicos y en todos los niveles institucionales del Estado. Asi mismo es necesario que cambien las
politicas de presupuestos destinados al Mapuzugun, ya que nuestra lengua debe gozar del mismo estatus y
recursos que el castellano e inglés. Es responsabilidad del gobierno escuchar y acoger las demandas de la

sociedad civil y responder a la realidad local y nacional de sus habitantes” (Clarin, 2012).

Perspectivas de sobrevida y reconocimiento de la lengua mapuche

Por parte del Gobierno chileno ha habido poco reconocimiento de la lengua y cultura

mapuches. Sin embargo, en agosto 2012, el Gobierno de Chile anuncié la intencion de
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promover el turismo y la recuperacion de la lengua mapuche para fortalecer el desarrollo de
La Araucania, una de las regiones mas pobres del pais y donde hace afios existe un conflicto
entre el Estado chileno y los Mapuches. El Presidente Pifiera explico que se definieron tres
ejes centrales para La Araucania: econémico-social, cultural y seguridad. Segun el Presidente
se estudia la entrega de zonas turisticas a las comunidades mapuches para que administren los
parques y zonas silvestres protegidas para que puedan aportar con su historia y conocimiento
de esos lugares al desarrollo de esa industria (Proquest, 2012). Anuncidé también la
implementacion de un nuevo liceo de excelencia técnico multicultural en Ercilla, la
instalacion de ‘““aulas modviles” para las personas que concluyan su educacion, el aumento
hasta 18.000 becas para el Pueblo Mapuche y el incremento de 10 a 20 mil cupos para
estudiar la lengua Mapundungun con maestros y técnicas propias del Pueblo. Ademas, se
instalaran cinco nuevos hospitales y se implementard un sistema que incorpora a las terapias

ancestrales en el tratamiento de los pacientes (Proquest, 2012).

En 2013, en el Dia Internacional de la Lengua Materna, hubo otra manifestacion en La
Araucania donde los manifestantes indicaron que el reconocimiento de su lengua facilitaria la
practica de los habitantes de La Araucania Yy garantizaria que se dedicaran los mismos
recursos que se invierten para el aprendizaje del espafiol en la ensefianza del Mapundungun.
Un dirigente mapuche afirmé que el Estado chileno habia impuesto politicas monolingies
de modo que las personas tenian que hablar sélo castellano, “mediante castigos, amenazas o
denigracién de sus propia lengua. Hoy se habla de recuperar el derecho a hablar, que esta en
el Convenio 169 y en la Declaracion de la ONU” (Telesur, 2013).

Recientemente (2013), se acaba de publicar un libro sobre la lengua mapuche:
“Mapudungun: El habla mapuche” cuyo autor es Fernando Zuiiga. Este libro tiene tres
objetivos: presentar la lengua mapuche a un publico no especialista, dar una visién conjunta
de sus estructuras fundamentales y entregar antecedentes comparativos para una adecuada
comprension del lugar del Mapudungun en las lenguas habladas en el mundo. No esta
especialmente disefiado para guiar el aprendizaje del idioma. Sin embargo, el libro incluye
grabaciones que apoyan el aprendizaje, un cuento tradicional y poemas contemporaneos en
Mapudungun. EI libro contiene una descripcién completa de la gramatica de la lengua y un
glosario (castellano-mapudungun y mapudungun-castellano) (CEP, 2013). Se le puede ver

como una intervencion en el debate sobre la sobrevida de la lengua mapuche y como una
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contribucion al esfuerzo por sacarla del olvido y por extender el conocimiento de su uso para,

por ejemplo, la parte de la poblacion mapuche que esta perdiendo su lengua.

Discusion

Las reivindicaciones de los Mapuches en forma de palabras claves como tierra, autonomia y
cultura suenan cada vez mas fuerte en Chile. La sociedad chilena sabe muy bien de la
existencia y las reivindicaciones de los Mapuches. Acepta su existencia parcial y delimitada
en el ambito de sus expresiones culturales, pero no acepta sus reivindicaciones territoriales y
politicas, o sea, el centro de sus demandas. Desde su origen el Estado chileno no ha aceptado
la diversidad étnica del pais y la ha visto como un fendmeno que debilita la Nacion. Para los
detentadores del Estado chileno la situacion ya lleva varios afios siendo problematica ya que
se intenta solucionar el ‘conflicto mapuche’ o los conflictos con los Mapuches con represion y
violencia recurriendo hasta al uso de la Ley Antiterrorista’. Sin embargo, “Si en un conflicto,
sistematicamente, una parte sale ganando a costa de la otra, esto no es un conflicto, sino que
es violencia estructural. Por tanto, nos encontramos ante un grave problema” segin Galtung
(2003: 11). Existen tres tipos de violencia de acuerdo con Galtung (2003:10): la violencia
directa, la violencia indirecta o estructural y la violencia simbdlica o cultural. La violencia
cultural se define segin como cualquier aspecto de una cultura utilizado para legitimar la
violencia directa o estructural. En el tridngulo de la violencia de Galtung hay una relacion
temporal de los tres conceptos de violencia. La violencia directa es un acontecimiento; la
violencia estructural es un proceso con sus altos y bajos, y la violencia cultural es un
constante, una permanencia (Galtung, 1999:cap.9 en Galtung, 2003) que se mantiene
basicamente igual durante largos periodos, dadas las lentas transformaciones de la cultural
basica. Generalmente se puede identificar un flujo causal de la violencia cultural a la violencia
directa pasando por la estructural. La violencia puede empezar en cualquier angulo de los tres
angulos de violencia directa-estructural-cultural (Galtung, 2003: 13). Durante los Gltimos afios
los periodicos chilenos e internacionales han podido relatar sobre una serie de enfrentamientos

y acontecimientos graves por motivo del llamado ‘conflicto Mapuche’. Hay relatos de casos

! Conocida com(nmente como la Ley Antiterrorista (Ley N°18.314). Fue instaurada durante el régimen del
general Augusto Pinochet y aunque en lo medular ha conservado sus aspectos mas importantes, ha sido
modificada y perfeccionada en varias ocasiones, la ultima de ellas en 2005, cuando se incorpord la figura de
financiamiento del terrorismo. http://www.leychile.cl/Navegar?idNorma=29731


http://www.leychile.cl/N?i=29731&f=2005-11-14&p=
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de violencia cometido por el Estado Chileno contra los Mapuches, y también existen casos de
violencia cometido por los Mapuches contra la Policia chilena, contra las empresas forestales
y contra agricultores inocentes. Existen muchos casos que, segun la definicion de Galtung, se
podrian definir como casos de violencia directa cometido por el Estado chileno contra los
Mapuches en casos como por ejemplo de “dafios contra la biodiversidad, contaminacion de
espacios naturales” (Galtung, 2003). También la violencia directa de los Mapuches contra la
policia y las empresas forestales se podria ver, segin Galtung, como “la manifestacion de
algo, y no el origen. Es precisamente en los origenes donde se deben buscar las causas”, en
este caso manifestacion contra la ocupacion de lo que ellos ven como su tierra. Existen
también casos de violencia que se pueden definir como casos de violencia estructural que
“remite a la existencia de un conflicto entre dos 0 mas grupos sociales en el que el reparto,
acceso o posibilidad de uso de los recursos es resuelto sistematicamente a favor de alguna de
las partes y en perjuicio de las demas, debido a los mecanismos de estratificacion social. (La
Parra & Tortosa, 2003:57).

La tercera forma de violencia, la violencia cultural, hace referencia a los aspectos
simbdlicos de la cultura o sea sus formas no materiales como la lengua y la comunicacion.
Dado que el enfoque de este articulo estd en la cultura y la lengua de los Mapuches dejamos
los conceptos de violencia directa y estructural continuando con la violencia cultural que se
define como una violencia simbdlica, expresandose “desde infinidad de medios como
simbolismos, religion, ideologia, lenguaje, arte, ciencia, leyes, medios de comunicacion,
educacion, etc.”. Por el hecho de no ser material la violencia cultural no es inocua, todo lo
contrario. La violencia cultural cometida por ejemplo por los medios de comunicacion es una
forma de violencia cultural que es “coherente” con otras formas e instituciones mas eficaces
de legitimar la violencia directa y la estructural (educacion, ciencia, ideologia, ejército,
empresa, familia, iglesia). La violencia cultural también se entiende como el discurso que
valida la violencia o la supremacia de los otros, las estructuras que emplean la cultura para

legitimar su uso de violencia” (Galtung, 1998: 15).

Aplicando el concepto de violencia cultural sobre la historia de los Mapuches, en
particular, la mas reciente, se pueden identificar muchos casos de violencia cultural en varios
aspectos, entre ellos la lengua y cultura. La lucha de los Mapuches por las reivindicaciones de
sus derechos se trata también del reconocimiento de su lengua y cultura lo que se puede ver

como una lucha contra la exclusiéon social y cultural. EIl objetivo de la lucha se puede
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interpretar como el reconocimiento de la identidad mapuche ya que la identidad yace sobre
todo en la lengua del individuo. Los Mapuches nunca han logrado el reconocimiento como un
Pueblo, un colectivo humano con historia y con derecho a las tierras ancestrales perdidas. El
Dia de la Lengua es un instrumento de promocién de los derechos linglisticos culturales de
las minorias y de los pueblos indigenas. Esto implica que Chile deberia facilitar los

mecanismos para que éstas se conviertan en acciones concretas.

Una consecuencia de la migracion de los Mapuches a las grandes y medianas ciudades
fue la pérdida de espacios culturales donde podian realizar las expresiones propias culturales
ademés de como la subordinacién de sus tradiciones, lengua y religion en una medio urbano
dominante y excluyente. Esto tuvo como consecuencia un proceso de aculturacion en el que
se iba perdiendo los rasgos de identidad cultural de los Mapuches. También la lengua
mapuche ha sufrido por la urbanizacion y la sustitucion por el castellano, un proceso que se
ha ido reforzando por la falta de prestigio del Mapudungun. Segun informes recientes el uso
de las lenguas indigenas en general va disminuyendo entre los nifios y los jovenes ya que un
89,4% declaran no hablar ni entender la lengua de sus pueblos. Segun el Centro de Politicas
Publicas esta situacion es el resultado de la negacion de derechos linguisticos de los indigenas
que se manifiestan entre otros aspectos en la los pocos medios econémicos destinados a la
educacion intercultural bilingte (EIB) en Chile. El Ministerio de Educacion, destina sélo el
0,027% de su presupuesto a programas de EIB. En los establecimientos educacionales a
nivel preescolar y béasico existen una cobertura similar entre la poblacion indigena y no
indigena. Sin embargo, en la educacion media se destacan diferencias entre las zonas rurales
y urbanas, en la cobertura de la educacion media con el 66% para los indigenas y el 71% para
los no indigenas. Esta desigualdad se aumenta en la educacién superior con el 18,6% para los

indigenas y el 30% para los no indigenas (EIB, 2012).

Las nuevas demandas de derechos colectivos de los Mapuche entran en conflicto con el
énfasis del neoliberalismo en los derechos individualmente anclados constituyendo un
desafio frente al concepto de la igualdad como un derecho politico. La politica neoliberal
separa y elimina la cultura de la politica, viendo la cultura como rasgos separados y
concretos (p.ej. la lengua, creencias y practicas religiosas, ceremonias, trajes tipicos o
expresiones artisticos) y no como una cuestion de derechos colectivos (Hayghney, 2006:9-
11). Cuando la lengua, la religion y las ceremonias tradicionales son consideradas

“costumbres” en vez de derechos, y cuando de ninguna manera estdn conectadas con el
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terreno o los recursos materiales considerados como parte del Estado Nacion, la pérdida de
estos elementos culturales son la consecuencia “inevitable” de la modernizacion mas que el
resultado de una dominancia politica. El reconocimiento de los derechos sociales y
econémicos como, por ejemplo, la sanidad publica y las pensiones y el derecho de los
trabajadores de organizarse en sindicatos de obreros y de la huelga, no fue seguido por el

reconocimiento de los derechos de los pueblos indigenas (Hayghney, 2006:9-11).

En Chile no existe hasta ahora un reconocimiento de sus pueblos originarios aunque
Chile ha firmado la Declaracién Universal de la Unesco sobre la Diversidad Cultural. La
politica monolinglistica de Chile no toma en consideracién que el pais se ha declarado pais
pluriétnico y que tiene una poblacién indigena. En Chile se practica el monolingiismo
espafol sin tomar en consideracion a la poblacion indigena. El Estado chileno reconoce la
existencia de etnias pero no de pueblos indigenas. Hablar de pueblo equivaldria, en su
opiniodn, a reconocer la existencia de varias naciones al interior de un mismo territorio, lo cual
atentaria contra la vision clasica de una sola nacién y un solo Estado. En 2006, en una reforma
constitucional se aprobd una inclusion de la formula “La Nacién chilena es una e indisoluble”
lo que significd que con esta inclusion no habria ninguna posibilidad de reconocimiento del

pueblo Mapuche como una nacién con su propia tierra.

Como contrapartida, las organizaciones indigenas y los defensores de los derechos
indigenas, plantean que las etnias si constituyen pueblos, por historia, identidad étnica,
religiosa, linguistica y territorial. Con dos posiciones tan incompatibles y con actos de
violencia directa cometidos tanto por los detentadores del Estado chileno como los
Mapuches, con pruebas de violencia estructural durante muchos afios ejercida por el Estado
chileno y con una situacion de violencia cultural a la que han sido sometidos los pueblos
indigenas, sobre todo los Mapuches una solucién de los problemas entre el Estado chileno y
los Mapuches queda bastante lejos todavia. Sin embargo, hay pequefios destellos de luz en la
oscuridad con ciertos reconocimientos por parte del Gobierno chileno como por ejemplo los
planes para el turismo en La Araucania. Mientras tanto contindan las demandas de
reconocimientos de lengua y cultura por parte de los Mapuches con la misma fuerza. Los
Gltimos dos afios, 2012 y 2013, los Mapuches se han aprovechado del Dia de la Lengua para
protestar contra la falta de reconocimiento y para pedir la oficializacion de su lengua en La
Araucania chilena y su integracion plena en la administracion publica educacional y a los

medios de difusion.
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Conclusiones

El llamado ‘conflicto mapuche’ se trata también del reconocimiento de la lengua y la cultura
mapuche lo que se puede ver como una lucha contra la exclusién social y cultural.Los
factores que han hecho que el conflicto perdure hasta el dia de hoy son varios. Entre ellos son
la transformacion de los Mapuches en ciudadanos chilenos con derechos y obligaciones de
sumision a un Estado que ha provocado una pérdida de autonomia politico-territorial y la
marginacion de su cultura, religion e idioma en la formacién de la identidad nacional. En
Chile, la lengua, la religion y las ceremonias tradicionales de los Mapuches son consideradas
costumbres en vez de derechos y la pérdida de estos elementos culturales es considerada como

la consecuencia de la modernizacion mas que el resultado de una dominancia politica.

La violencia cultural en el sentido de represion cultural y linglistica es la violencia que
més se destaca y que mas ha sido utilizada contra los Mapuches durante siglos. El uso del
Mapudungun ha sido motivo de rechazo por parte de la sociedad chilena contra sus usuarios.
La lengua de los Mapuches jaméas ha sido reconocida como una lengua propia al igual que lo
que ha pasado en otros paises latinoamericanos durante los Gltimos afios. En Bolivia, por
ejemplo, se han reconocido a las lenguas indigenas Quechua, Ayamara y Guarani como
lenguas oficiales y en Peru el Quechua ha sido reconocido también como lengua oficial, en
ambos casos junto con el espafiol. Estos reconocimientos forman parte de las politicas
linguisticas de estos dos paises y es un instrumento en el intento de devolver el orgullo

cultural a estos pueblos originarios.

El objetivo de la lucha de los Mapuches por la lengua se puede interpretar como la lucha
por el reconocimiento de la identidad mapuche ya que la identidad yace sobre todo en la
lengua del individuo. Los Mapuches nunca han logrado el reconocimiento como un pueblo
con derecho a las tierras ancestrales perdidas, pero sigue considerado como etnia. Para que los
Mapuches puedan recuperar su dignidad cultural, su lengua necesita sobre todo ser
reconocida como una lengua oficial. En tal caso, el Estado chileno estaria obligado destinar
MAs recursos economicos para la ensefianza de la lengua a todos los niveles de la educacion
de manera que los Mapuches, desde nifios, podrian aprender su lengua y de esta manera

revitalizarla.
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