L)

> Revista IACCTIS

INSTITUTO DE ARTE, CULTURA, CIENCIAY TECNOLOGIA INDIGENA DE SANTIAGO




INSTITUTO DE ARTE CULTURA CIENCIA'Y
TECNOLOGIA INDIGENA DE SANTIAGO

La Revista IACCTIS es una publicacién que expresa el pensamiento y la
reflexion del Instituto de Arte, Cultura, Ciencia y Tecnologfa Indigena de
Santiago.

Su objetivo es difundir conocimientos de los pueblos originarios que
habitan el territorio de Chile desde un enfoque descolonialista.

Coordinador Editorial
Samuel Yupanqui Mora

Diseno Gréfico
Emely Mancilla Ortiz

Correccion de Textos
Jeannette Pacheco Campos

Portada
Celebracién Inti Raymi en Cerro Chena.
Fotografia: Samuel Yupanqui

Contacto

San Antonio 378, Of. 403, Santiago Chile
Fono: (56-2) 2638 89 13

Correo electrénico: iacctis@gmail.com
Pagina web: www.iacctis.com


mailto:iacctis@gmail.com

Santiag®

La Revista IACCTIS es una publicaciéon que expresa el pensamiento y
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Su objetivo es difundir conocimientos de los pueblos originarios que

habitan el territorio de Chile desde un enfoque descolonialista.




PRESENTACION

Desde su fundacién en el afo 2009, el Instituto de Arte. Cultura. Ciencia y
Tecnologia Indigena de Santiago (IACCTIS). se ha propuesto ser un lugar donde se
difunde y protege la cosmovisién y el patrimonio de los pueblos originarios; asf lo
indica el imponente nombre que posee esta corporacién. El nacimiento de IACCTIS,
al igual que muchas de las iniciativas que nacen desde los pueblos originarios,
refleja el anhelo por recuperar nuestras culturas. No obstante. reconstruir un
camino que ha estado marcado por la invisibilizacion no es tarea facil
Lamentablemente, muchas veces la sociedad hegemonica de raigambre occidental
en la que nos encontramos inmersos ha entendido estas iniciativas de
recuperacion de manera superficial, sin comprender o respetar el peso conceptual
y simbélico de su contenido, de las practicas culturales de los pueblos originarios
gue han pasado a ser objetivadas y folklorizadas por la sociedad hegeménica.

Por todo lo anterior, es que a partir de este primer nimero buscamos ir instalando
una perspectiva critica y reflexiva respecto de la situacién de colonialismo en que
se han desenvuelto y se desenvuelven los pueblos originarios, asi como ante las
situaciones que los afectan. Ese es el lugar y el llamado que hemos entendido
debemos ocupar como Instituto de los pueblos originarios.

La comprension de la situacion actual de los pueblos originarios, asi como de la
diversidad de problematicas que los aquejan. requiere necesariamente plantearse
desde una perspectiva histérica. Perspectiva que muchas veces requiere ser
reconstruida producto de la pérdida de conocimiento que traen aparejados los
procesos de aculturacion y las diversas formas de genocidio, aniquilacién cultural e
incluso fisica, a las cuales se someti6 y se sigue sometiendo a los pueblos
originarios.

A través de la Revista IACCTIS, el Instituto de Arte, Cultura, Ciencia y Tecnologia
Indigena de Santiago busca hacer tangible su vision de los pueblos originarios que
habitan en el territorio chileno, especialmente dentro del contexto urbano de
Santiago. entendiéndolos y concibiéndolos como agentes activos del presente y
del manana, demostrando que hay un legado que junto con bailes, musica y
artesania, también tiene formas de ver el mundo. de interpretarlo. de construirlo,
que hoy los propios pueblos originarios quieren compartir y posicionar.

En esa logica. los contenidos e insumos que dan cuerpo a esta publicacién nacen
de las reflexiones y actividades desarrolladas durante el plan anual de trabajo 2017
del Instituto. La Revista IACCTIS busca dialogar, compartir, informar y opinar sobre
temas relevantes para los pueblos originarios, enfocdndose en un lector universal,
sea 0 no perteneciente a éstos.

Samuel Yupanqui Mora
Comité Editorial
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Seminario de
Lenguajes, Eticas y
Epistemologias

ESCRITO POR DANAE MORALES

El dia 19 de Octubre del presente afio el Instituto de Arte, Cultura,
Ciencia y Tecnologia Indigena de Santiago realiz6 el seminario
‘Lenguajes, Fticas y Epistemologias: una aproximacion desde las
tradiciones andinas y mapuche”. La actividad se realizé durante la
mafana en la Sala Luisa Arce del Archivo Central Andrés Bello de la
Universidad de Chile y contd con la presencia de cinco expositores
pertenecientes a los pueblos aymara, quechua y mapuche, quienes a
partir de una reflexion que conjugd aspectos del lenguaje y la ética,
abordaron el tema de la decolonizacion del saber hegeménico en sus
distintas ramas y disciplinas, a través de la visibilizacion de los canones
epistemologicos de los pueblos originarios en cuestion.

Entre los expositores que participaron del seminario se encontraron
Alipio Pacheco Condori (profesor de lengua y cultura quechua, Magister
en Letras). Juan Nanculef Huaiquinao (historiador e investigador de
lengua y cultura mapuche) Marila Garcla Puelpan (profesora de
filosoffa y ética, Magister en Bioética), Necul Painemal Morales
(linguista y profesor de lengua y cultura mapuche) y Rubén Maquera
Butron (profesor de lengua y cultura aymara, licenciado en filosofia).

A continuacion, se compartiran dos de las ponencias presentadas el dia
del seminario. Estas son "La ética occidental, la razén ilustrada y sus
categorias™ por Marila Garcla Puelpan y a continuacién “Cimientos del
pensamiento Aymara” por Rubén Maquera Butron.

En la ceremonia andina que inauguré el Seminario se invité a participar a la
Directora del Archivo Central Andrés Bello. Alejandra Araya.
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La ética occidental,
la razon ilustrada y
sus categorias

ESCRITO POR: MARILA GARCIA PUELPAN

INTRODUCCION

La elaboracion de un cédigo de ética intercultural para el IACCTIS en el
ano 2016 me llevd a indagar en las filosofias morales de los pueblos
mapuche, aymara y quechua, encontrandome alli con una riqueza
epistemologica inconmensurable y desconocida a los ojos de occidente,
y con propuestas éticas de peso atingentes al actual momento
histoérico.

Eso nos llevo a pensar en una muestra al publico de las diversidades
epistémicas en torno a las éticas de los pueblos originarios como una
instancia de visibilizaciéon, pensando que es un tema de injusticia
epistemologica que un conocimiento de tanta profundidad y proyeccion
practica siga permaneciendo silenciado e inferiorizado. La justicia social
queda incompleta si no hay justicia cognitiva.

También se pensé en este seminario como una instancia de apertura de
espacios académicos para que los propios representantes indigenas

expongan sus conocimientos que emanan de sabidurias propias en lugar
de seguir siendo objetos de observacion, clasificacion, interpretacion o
traduccion desde un saber académico-hegemonico, con categorias
modernas eurocéntricas (que nunca van a calzar).

La incorporacién y reconocimiento respetuoso de los aportes éticos
indigenas ‘'no modernos” vendrian a afadir en lugar de restar, a ampliar
en lugar de restringir. en el entendido que permitiria volver la vista
hacia otras producciones de conocimiento, otras maneras de ver y
conocer el mundo, sustentadas en categorias que se han mantenido
hasta ahora excluidas, ocultas, ignoradas o indignas de consideracion
desde el saber hegemoénico y que, sin embargo, podrian abrir horizontes
epistémicos revitalizantes a un occidente que a todas luces se ve
éticamente desgastado o cansado, y que necesita con urgencia dar un

giro en vistas al nuevo momento histérico transmoderno que empieza a
visualizarse.

En ese marco es que estamos aqui los ponentes que ustedes ven,
dispuestos a traer botones de muestra de la sabidurfa ética ancestral de
los pueblos mapuche, quechua y aymara. Su presencia hace la gran
diferencia, en el entendido que ética y moral son instancias
fundamentalmente vivenciales. Los cuatro tienen la experiencia de
haber vivido en comunidades y de ser hablantes de sus respectivas
lenguas. Por mi parte, aunque tengo un largo ancestro mapuche por
linea materna, no he tenido hasta ahora la experiencia de vivir en
comunidad y la lengua hace dos afnos que la estoy estudiando. Lo que
si les puedo asegurar que tengo, para bien o para mal, (igual que todos
ustedes) es la vivencia cotidiana de la ética y la moral occidental a la
cual me corresponde referirme en esta oportunidad.

1. Definicién de Moral y Etica. Moral como estructura y
moral como contenido

La ética es una rama de la filosofia (filosofia moral). Es una disciplina
tedrica que se ocupa de orientar la conducta humana en términos de
‘correcta” o ‘incorrecta”. Etimolégicamente ethos se entiende como
‘modo de ser’, “caracter’, “costumbre”. Hay una relacién estrecha entre
ética y moral: 'moral” estd referida a la conducta humana practica
cotidiana, a lo que hacemos diariamente, la forma en que vivimos
nuestras vidas en base a nuestros valores, y es en esa cotidianeidad
donde comparece el modo de ser, el caracter y las costumbres de las
personas y de los pueblos, y la "ética’, en tanto disciplina tedrica,
sugiere orientaciones a esa conducta practica cotidiana en términos de
que haya resultados favorables para todos los involucrados alcanzados
por las consecuencias de dicha conducta.




Se reconoce la "moral como estructura” y la "'moral como contenido” la
moral como estructura, segin la fildésofa espanola Adela Cortina los
“humanos somos inevitablemente morales” por razones antropolégicas;
porque nuestra condicion bioldégica estructural, nuestra dotacion
biolégica-cerebral nos obliga a responder frente a los estimulos del
medio con la dindmica permanente de ‘discernir-optar’, dindmica
inevitable mientras estamos vivos y despiertos. El discernir-optar a cada
momento trae consigo consecuencias, responsabilidades y capacidad de
justificacion de nuestra conducta, todo lo cual detona la experiencia
moral siendo esta una caracteristica antropolégica universal a toda la
especie humana. La dotacién bioldgica del animal, sin embargo, es
distinta pues responden de manera automatica, instintiva y mas
ajustada al medio que los humanos, quedando exentos de una
justificacion moral de sus actos.

La moral como contenido, es otra cosa, ahi nos situamos en el campo
convencional de los valores que son propios de cada cultura, es por
ello que la moral varfa de cultura en cultura, de época en época, de
experiencia en experiencia, de geograffa en geograffa. Es aqui donde nos
encontramos con los conocimientos, categorfas éticas y valores propios
de cada cultura, los cuales han surgido al calor de sus propias vivencias
y experiencias histérico sociales, de su particular cosmovision, de sus
propias necesidades, de su geografia, de su manera de entender la
espiritualidad, la naturaleza, los otros reinos, de su orden politico,
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econdémico o religioso. Siendo asi, cada cultura se da a si misma sus
propios codigos éticos significativos a partir de su propia experiencia y
de sus propios conceptos de ‘bien” y ‘mal’, de modo que no es posible
hacer una lectura homéloga de las categorfas éticas de una cultura a
otra. Lo que quiero decir, es que no existe un concepto universal de
"bien” y "mal’, una moral universal o una ética universal. Aqui entramos
en terreno derecho en el tema que nos redne hoy.

2. La epistemologia eurocéntrica y la universalidad de
sus categorias

Como todo conocimiento occidental, la ética es tributaria de la
epistemologfa eurocéntrica moderna cuya caracteristica central es el
universalismo; todos hemos aprendido y aceptado naturalmente que
esas categorfas universales aprendidas son la gran contribucion de
Europa al mundo, y hemos aceptado su validez para entender y explicar
experiencias y realidades culturales ubicadas en otros escenarios
geograficos y epistemolégicamente diversos a los europeos. Grosfogel
sefiala que la gran produccion del conocimiento moderno occidental -a
partir de los siglos XVI-XVII-XVIII- se fue elaborando por contribuciones
de varones (mujeres excluidas) de cinco paises, cuya poblacién
conforman aproximadamente el 12% de la poblacion mundial:
Alemania, Inglaterra, Francia, Italia (secundariamente) y USA. Dicha
produccion de conocimiento, que surgié desde una particular vision de
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mundo y al calor de las problematicas y experiencias histérico-sociales
locales de esos cinco paises, quedaron instaladas como el canon
conceptual universal con el cual se entiende y explica las experiencias
vividas en el resto del 90% del planeta y con las cuales opera la
academia occidentalizada donde nos formamos nosotros mismos. Con
la expresion ‘academia occidentalizada® no hablo en términos
geograficos, sino ideolégicos, porque el conocimiento universal
occidental también se imparte en universidades de otras latitudes como
India, China, Egipto, Singapur por nombrar algunos.

3. Epistemicidios - Genocidios

Boaventura de Souza Santos sefiala que el actual saber hegemonico
moderno-eurocéntrico-patriarcal y colonial, para poder imponerse y
universalizarse debid primero colonizar los otros saberes, y lo hizo via
“epistemicidios” -la muerte de los otros conocimientos disponibles en
otros lugares del planeta- por lo general los epistemicidios conllevan
genocidios: si hay escritura se queman los codices y si no la hay se
mata a las personas poseedoras y guardianas de los conocimientos.
Grosfogel  ubica  cuatro  genocidios-epistemicidios  ocurridos
simultaneamente en el siglo XVI que fueron conformando la base para
la consolidacién 'y supremacia del saber hegemoénico universal
occidental actual:

» Contra el reino de Al-Andalus en Espafia.

» Contra los indigenas de las Américas.

» Contra los africanos (raptados y traidos para ser esclavizados)

». Contra mujeres quemadas vivas bajo acusaciones de brujeria en
Europa (en este caso, como no habia conocimiento escrito, se quema
a las poseedoras de los conocimientos).

Cada uno de estos colectivos contaba con sus propias epistemologias y
conocimientos contextuales productos de sus propias experiencias y
particulares necesidades, tan validos como el conocimiento local
europeo, sin embargo, esa produccién de conocimiento quedé sepultada
por la “aplanadora” epistemicida eurocéntrica; sus cosmovisiones,
conocimientos sobre la naturaleza, politica, derecho, pedagogia, estética,
arte, psicologia, mitologia, astronomifa, arquitectura, medicina,
espiritualidad y tantos otros. De esta forma, una vez sacadas de escena
las diversidades epistémicas quedan, finalmente, universalizado
hegemonicamente el canon epistemolégico moderno-eurocéntrico que
hoy conocemos y bajo cuyas categorias nos hemos instruido. Sin
embargo, muchos de esos conocimientos siguen presentes al dia de hoy
conservados en comunidades, en tradiciones orales, cédices rescatados,
cerdmicas, platerfa, estelas, arquitectura, monumentos, tejidos que
llevan escritura simbolica, muros con escenas que narran aspectos
sociales y culturales, asi como conocimientos conservados en el
sincretismo cultural.

4. Los derechos humanos universales, el mayor logro
de la ética occidental

Volviendo al tema de la ética occidental moderna y sus contenidos,
ella, como ninguna otra disciplina teérica, cabria reconocerla como el
“producto estrella” de la produccién tedrica-eurocéntrica-patriarcal y
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antropocéntrica de los hombres de esos cinco paises de los que habla
Grosfogel. Los programas de los departamentos de filosoffa, en lo que a
filosofia moderna y posmoderna respecta, tienen en general, una
columna vertebral similar conformada por autores modernos vy
posmodernos, varones de esos cinco palses.

La Declaracion Universal de los Derechos Humanos de 1948, se
reconoce como el mayor logro de la ética occidental, siendo el dia de

hoy el discurso referencial dominante, en términos valorativos y
normativos con aspiracion a validez planetaria. Sin desmerecer el logro,
hay que mirar nuevamente la génesis de los Derechos Humanos y su
pretension de uni-versalidad: ellos surgen en el siglo XX, acotada y
reactivamente a un suceso europeo: Segunda Guerra Mundial y el
genocidio nazi. Se traté en su momento de una reaccion ilustrada de
rescate de valores y principios éticos de matriz liberal-cristiana montada
sobre el valor de la dignidad humana entendida al modo ontolégico
boeciano y kantiano. En ese momento los pueblos indigenas de las
Américas estaban viviendo realidades y necesidades ético-juridicas muy
distintas a las de los europeos, sin embargo, estos derechos se
universalizaron cubriendo, supuestamente, las necesidades ético-
juridicas de todos los pueblos. Es decir, volvemos a lo mismo.

Ejemplificando con una situacion puntual, la raigambre liberal de los
derechos humanos queda corta e inoperante frente a un valor central
de los pueblos indigenas: el sentido de “comunidad” Los derechos
humanos al tener como centro ético a “la” persona humana, es decir al
individuo, no cubren los derechos de las comunidades y sus
necesidades ético-juridicas. El concepto de “comunidad” para los
pueblos indigenas no se limita a los humanos, incluye a los otros reinos
por y con los cuales los humanos viven, conviven y comparten, por
ende, si no hay derechos humanos comunitarios Llos reinos
extrahumanos quedan automaticamente fuera como sujetos de
derechos. En la concepcién occidental, por su caracter de objeto o un
recurso, la naturaleza no podria ser sujeto de derechos, sin embargo,
Ecuador y Bolivia abordan el tema desde otra epistemologia y les
conceden derechos.

De modo que, al dia de hoy, el mayor logro de la ética universal -los
derechos humanos- en su actual formulacion hegeménica, tanto en sus
medios como en sus instrumentos, se presentan como insuficientes
tedricas y culturalmente para las necesidades ético-juridicas de los
pueblos indigenas. Entendiendo a los derechos humanos como un
trabajo en construccion permanente, por ahora cabe reconocer la
pérdida de sus potencialidades emancipatorias y cabe solicitarles un
replanteamiento critico en vistas a una real legitimacién para "todos’
los seres humanos, y si ello no es posible, entonces concebir la
posibilidad de reconocer y recoger propuestas ético-juridicas
tradicionales propias de los pueblos indigenas susceptibles de ser
actualizadas a las realidades del siglo XXI.

5. ¢Existe produccién ético-filoséfica por parte de los
Pueblos Originarios en las Américas? Razén ilustrada
y razén mitico-simbdlica. Verdad - sentido
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Desde los parametros del paradigma racional-mecanicista, y desde la
creencia de que la razon moderna ilustrada es la exponente
paradigmatica de la razén humana, occidente entiende que no existiria
una filosoffa tradicional propia de los pueblos originarios, que hay
cosmovisiones, pero no pensamiento filosofico propiamente. ¢Cudles
son esos pardmetros propios de la Modernidad y su razén ilustrada que
hacen pensar de esta manera (en lo que a nuestro tema respecta) ?

» el yo cartesiano como fundamento de toda epistemologia y su
derivacién sujeto-objeto

» la desacralizacion de la naturaleza

» la secularizacion de la razén y del mundo

» la universalidad de sus categorfas epistemolégicas

Desde estas caracteristicas, el pensamiento moderno-ilustrado hace
una sobrevaloracion de la razén, del pensamiento cientifico y sus
categorfas universales como herramientas privilegiadas que van a
permitir, desde la perspectiva sujeto-objeto, un acercamiento objetivo y
veritativo a la realidad, lo que asegura certezas indubitables sobre el
mundo y sus aconteceres. Por otra parte, la conceptualizacion de la
naturaleza como ‘recurso” a libre disposicion del humano, le quita el
caracter de sacralidad que habfa ostentado en las culturas no
modernas, y en lo que a la secularizacion de la razén respecta, se
entiende que la Modernidad llevd a un proceso de ‘depuracion” de la
antigua razén y sus creencias religiosas y miticas a fin de liberar a la
gente de las cadenas y fantasmagorias miticas que los aprisionaban, y
con las cuales se explicaban equivocamente la realidad de manera
fantastica y subjetiva. Entonces, bajo este programa la Unica
epistemologia valida serd la ciencia, su metodologia veritativa y la
‘mejor’ razén serd la ilustrada, cualquier otra modalidad de
conocimiento va a tener vedado el acceso a la verdad. (Es pertinente
mencionar aqui que desde el conocimiento eurocéntrico se nos ha
ensefiado que la filosoffa parte en Grecia en el momento en que se
pasa del mito al logos con lo cual nos reafirma que la razén mitica-
simbolica es primitiva, porque al ser “puramente” simbélica no sirve para
hacer filosofia, sin embargo, el propio Platén nos habla del origen
oriental de la filosoffa y él mismo nos habla de mitos en sus escritos,
incluso en Aristoteles podemos encontrar referencias mitologicas).

Lo que hay que aclarar aqui, es que la certidumbre que proporciona la
razén cientifica no se debe precisamente a que sea la "mejor razén’, sino
que se debe a las caracteristicas del objeto de conocimiento que
aborda, es la mejor razén para abordar el objeto simple y abstracto de
la ciencia no contaminado con las complejidades del mundo humano
concreto: la vida social cotidiana, de vida moral, la politica, la
convivencia. En esos contextos la razén ilustrada colapsa quedando de
manifiesto sus limitaciones, porque esa faceta de la realidad no se deja
explicar en términos veritativos y universalizantes. Entonces, se
confunde la simplicidad abstracta del objeto con la superioridad de la
razéon ilustrada que lo estudia, de modo que en la complejidad de ese
‘otro” mundo habré que operar también con una razén mas compleja no
solo tedrica, sino también practica, afectiva, memorativa, creativa,
estética e imaginativa que no sélo dé cuenta de la cantidad, sino
también de la cualidad y de la riqueza de aspectos que presenta esa
otra cara de la realidad

En ese contexto la razdn ilustrada se vuelve demasiado estrecha y no
nos va a servir para pensar la filosoffa de los pueblos originarios,
porque se trata de un pensamiento de suma complejidad que no ordena
la realidad en términos cartesianos, universales y veritativos, sino en
términos de sentido y para ello privilegia la razén mitica-simbélica por

sobre la razén veritativa. Esta Gltima va a adquirir relevancia en otros
ambitos del conocimiento: como la tecnologia, los conocimientos sobre
medicina, las ciencias naturales, la astronomia, los calendarios, la
arquitectura y la economfa, por ejemplo, y no necesariamente disociada
de la razén mitica.

De modo que, antes de acercarse al pensamiento filosofico de los
pueblos originarios, habrfa que distinguir estas dos epistemologias
posibles, distintas y complementarias: la via de la ‘verdad” y sus
categorias universalizantes y veritativas y la via del "sentido” cada cual,
con sus fortalezas y limitaciones, por cierto. Si abordamos la produccion
del pensamiento filoséfico de los pueblos originarios, por la via de la
‘verdad” propia de la razdn ilustrada, entonces es efectivo que no hay
producciéon  filoséfica.  Si entendemos la  palabra  “filosofia’
etimolégicamente como “amor a la sabiduria” y entendiendo “sabiduria”
en ese contexto como un saber que le da un orden y un sentido al
mundo y a la existencia humana, entendiendo que “sentido” es
comprender el mundo de una cierta manera, que el ser humano desde
su imaginario, sus valores, su cultura y su historia va a agregar a los
hechos empiricos, entonces cabe afirmar, que efectivamente los
pueblos originarios cuentan con una exuberante produccion filoséfica.

Como ejemplo de las dos modalidades podriamos acercarnos al dato
objetivo del comer y su verdad empirica que es alimentarse, sin
embargo, a esa verdad empirica se le puede dar muchos sentidos: un
sentido ritual comunitario de celebracion, de sacralidad, o de
agradecimiento con una oraciéon, o de fiesta y alegria. Igualmente,
podriamos hacer el ejercicio con la verdad empirica de la muerte y las
preguntas que apuntan a su sentido, preguntas que no es posible
responder en términos universales y veritativos, o los hechos empiricos
del sol y la luna y todo el sentido mitico-simbélico que adquieren en
los testimonios arquitectonicos (huacas) que nos han dejado las
culturas precolombinas.

En el abordaje filoséfico de la realidad, desde el sentido, se privilegia la
razdbn mitica-simbdlica y sus herramientas propias: las palabras
(mythos), los gestos (ritos) las imagenes (simbolos e fconos, estos
Ultimos como imagenes materializadas), y en eso los pueblos originarios
son maestros de maestros porque, en lugar de secularizar la realidad,
reduciéndola a la pura empiria cualitativa y veritativa, la simbolizan
hasta en los mas minimos detalles. Como ejemplo puntual, darle un
sentido a cada ano, a cada mes, a cada dia, a cada hora. Si los griegos
dijeron que la filosoffa se origina en la observacion y asombro humano
frente al mundo, entonces el pensamiento filoséfico de los pueblos
originarios cumple cabalmente este postulado, incluso como forma de
vida, siempre minuciosamente atentos a la realidad.

Por otra parte, la Ilustracion al secularizar la razén mitica lanzé a todas
las culturas originarias a la irracionalidad, y si el mito no es considerado
como un modo de la razdén, entonces no podria haber ni razéon ni
filosofia de los pueblos originarios, ya que al negar el pensamiento
mitico-simbolico negaron la esencia de sus filosofias, quedando como
lo anecdético, lo irracional, hechiceria o ignorancia, olvidando que las
culturas pueden juzgar con propiedad sélo a partir de sus propias
categorfas culturales. Con ello occidente desperdicié una herramienta
epistemologica que hoy, en la posmodernidad, habria sido de
incalculable valor para mediar y consensuar diferencias de sentidos,
verdades, valores e intereses al interior de la explosiva pluralizacion de
urbes 'y universos culturales que vivimos, donde los relatos
universalizantes y veritativos quedan insuficientes.



Habria que repensar y reivindicar entonces la palabra ‘mito”, Paul mundo mitico, tener claro que las categorias no son susceptibles
Ricoeur senala ‘mito es un relato racional en base simbolos’. Es decir, de homologarse ni de traduccién equivalente.

no es una narracion para nifos, es ‘racional” porque da razones y cuenta
con una metodologia de analisis, pero en lugar de estar formulado
univoca, secular y veritativamente lo hace en base a simbolos. El
simbolo tiene ventajas y desventaja respecto al concepto de la ciencia,

7. ¢Volver atras?

: a i Se trat volver atras entonces?
tiene la desventaja de no ser tan preciso y univoco como es 2+2=4 pero AR Ui G vl elies Ciitentes

tiene la ventaja de ser mucho mas completo y mas complejo. Es mas
dificil entender un lenguaje simbélico que un lenguaje univoco; el
univoco se agota explicando lo existente, mientras que el simbolo, con
sus inacabables posibilidades semanticas, puede ser releido en
diversidad de situaciones y contextos, en los cuales puede ir
adquiriendo mayor riqueza. Esa es una de las razones que nos permite
pensar que hay propuestas éticas (y de otra indole) ancestrales de los
pueblos indigenas que tienen una lectura pertinente al dia de hoy.

No se trata de volver al pasado, sino de tomar en serio las
epistemologias de los pueblos originarios y entender, que el
hecho de que no sea un pensamiento ‘moderno o posmoderno’,
no significa que sea “atrasado” e indigno de consideracioén, significa
que es ‘otra” experiencia.

Se trata entonces de una labor de reconocimiento:

» Para visibilizar los conocimientos que han sido
excluidos, silenciados y desperdiciados.

» Para reconocerlos y reivindicarlos por razones
de justicia epistémica.

» Para darles el lugar que se merecen dentro de
las diversidades epistemolégicas disponibles.

» Porque son experiencias ya probadas que
pueden servir de referente para formular
alternativas presentes y futuras, contribuyendo
asf a un giro en la mirada occidental, un ejemplo:
la experiencia del respeto sagrado a la
naturaleza es fundamental hoy como tema
ecoético, cientifico, ecologico, politico,
econdémico. igualmente lo es la experiencia de la
vida comunitaria.

» Porque una mirada hermenéutica -

Al mito no nos podemos acercar veritativamente, sino que hay que
interpretarlo, y eso se llama ‘hermenéutica. No es lo mismo la
explicacion cientifica que la interpretacion hermenéutica, esta Gltima
desborda los limites conceptuales de lo verdadero-falso y de la
relacion sujeto-objeto, abriéndonos a un plano de conciencia diferente
al de la evidencia racional, nos abre hacia aquella esfera de la realidad
que no admite explicaciones conceptuales, nos abre hacia horizontes
trascendentes y epifanicos frente a los cuales la razén veritativa se
paraliza. El conocimiento veritativo y la hermenéutica, son dos
epistemologias distintas y con una légica y una metodologia que hay
que saber coémo funciona, ninguno es secundario ni mejor que el otro, lo
que ocurre es que en las herramientas epistemoloégicas de la razén
mitica -mitos, ritos, simbolos e ficonos- cuajan perfectamente esos
conocimientos, no se agotan en la satisfaccion de las necesidades de
sobrevivencia y acumulacién, como los valores, la filosofia, la estética,
el arte y la creatividad. Se requiere una nueva tarea de despeje para

recuperar la mirada mitica sobre el mundo, volver a darle un lugar a interpretativa- nos ayudaria a salvar distancias
esta epistemologia y tomarla con respeto, y recién ahi podemos ir al entre las diversas culturas que hoy conviven. a
pensamiento de los pueblos originarios, cuyo ultimo horizonte través de la  confrontacion  amigable,
decomprension filoséfica del mundo es mitico-simbélica. Estos son los interpretacion y comprensiéon de los sentidos,
supuestos que nos permite afirmar la existencia de produccion filoséfica valores,  comportamientos, ~ costumbres o

creencias  culturales que requieren  ser
interpretadas a través de un  ejercicio
hermenéutico que vaya develando la matriz de
sentido de la cual deriva cada cultura, sin
violentar dicha matriz.

» Para mirar y caminar juntos hacia una nueva
emancipacion de caracter transmoderno, porque
el tema nos afecta a todos, en el entendido que
vamos entrando a otra edad del mundo y que la
Modernidad y sus paradigmas caen agotados por
SU Propio peso.

por parte de los pueblos originarios.
6. Traduccion” y Lenguaje

En el camino hacia la recuperacién de epistemologias, hay que
tener cuidado con la terminologia. Es una gran tarea el cémo
poder llegar a una traduccion sin que las palabras pierdan su
sentido mitico, originario, y no usar a nivel mitico una terminologia
que viene del nivel empirico. Cuidar los términos que se van a usar
para expresar categorfas fundamentales de comprension del
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“Cimientos del
pensamiento Aymara

b Ceremonia Aymara Cerro Waka de Chena, ubicado en el limite de las comunas de San Bernardo y Calera de Tango, RM.

ESCRITO POR RUBEN MAQUERA

Aski suma uruphana taqi jumanakataki
Que sea buen dia para todos ustedes.

Sutijax Rubén Maquera satawa, aymara aru yatichiritwa jacha yatifi utanakana.
Mi nombre es Rubén Maquera, soy profesor de lengua aymara en colegios.

Soy profesor de filosofia y educador tradicional de Lengua y Cultura Aymara, nacido en
la zona altiplanica y con 20 de afios de residencia en Santiago. Trabajo como profesor
en San Bernardo y como educador tradicional en los Liceos de Aplicacion vy
Confederacion Suiza. Agradezco la oportunidad de poder compartir mi vida, experiencia,
conocimiento y pensamiento respecto a mi cultura, el aymara.

La civilizaciéon andina es una forma de vida existente en un rincén del Planeta Tierra. La
cual convive y se influencia con la cultura occidental. Sin embargo, la cultura andina es
una forma de vida que armoniza con el medio ambiente (naturaleza y cosmos), las
relaciones interpersonales y la vida en comunidad en donde aln se practican las
tradiciones ancestrales.
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Para comenzar, esta exposicion estard dividida en dos
ideas centrales:

» 1° Existen otras formas de pensamiento que no son
occidentales.

» 2° Existen multiples maneras de entender e
interpretar este mundo.

Como aymaras, planteamos el vivir mirdndonos desde la
perspectiva de nuestra cultura, desde nuestro ser y no
desde el cémo otros pretenden que seamos, es decir, ser
lo que somos. Debemos evitar la autoenajenacion
plantedndonos, desde un enfoque critico, al pensamiento
occidental para no establecerlo como un supuesto
universal, ya que somos diferentes y debemos respetar
nuestra propia cosmovision.

En esta linea, lo que pretendo es relevar cuatro principios
fundamentales desde donde se articula el pensamiento y
la forma de ser del pueblo/nacion aymara.

1. El Tiempo

La cultura occidental supone que el futuro esta al frente.
Asi, solemos usar expresiones como ‘vamos caminando
hacia el futuro” y no dudamos que el pasado esté siempre
detras de nosotros.

Desde la cosmovision aymara se piensa totalmente lo
contrario. EL aymara se encuentra de frente con lo que ve
y esto que ve es lo que ya ha ocurrido, es decir, el pasado.
Por lo tanto, lo que va a ocurrir estd a sus espaldas; no lo
ha visto y por tanto lo desconoce, el Futuro.

Es una concepcion del tiempo radicalmente diferente al
concepto occidental, siendo esto una de las razones que
nos permite entender la realidad desde otra perspectiva.
Los aymaras hablamos del primero como el pasado y del
Ultimo como un pasado reciente (Nayra - Qipa). lo que
para el occidente serfa el pasado y el futuro.

El pensador aymara Juan Santa Cruz Pachacuti, en 1613, en
la obra titulada "Relacion de Antigliedades desde el reino
del Per(’ dijo:

‘Donde el Espacio, el Tiempo, y el Ser
son articulados en el término Pacha. El
tiempo es ciclico, el espacio es circular, el
Ser estd entre ambos como entre el
orden y el desorden: alli los contrarios
son complementarios, hay un eje central,
omnipresente que media a los
contrarios.”

Por lo tanto, para el aymara el mafana (futuro) es lo que
no hemos visto y se encuentra a nuestra espalda y ayer

(pasado), que ya lo hemos visto, se encuentra de frente.
Esta concepcion del tiempo tiene enormes implicancias en
cuanto al pensamiento y el sentido que se le da a la
experiencia. Esto conlleva que los aymaras usen gestos
como apuntar hacia adelante cuando se refieren al
pasado y a sus espaldas (atrds) cuando hablan del futuro.
Estos aprendizajes se inician en la familia con nuestros
padres, nuestros abuelos, la comunidad, con personas
mayores y con personas sabias, los llamados Yatiri.

Actualmente, el aprendizaje andino pretende Volver a
Ser. es decir, ‘recuperar’ nuestra autoestima, nuestro
orgullo y nuestra dignidad para volver al origen de
nuestros  ancestros, de nuestro  pensamiento 'y
cosmovision.

El aymara tiene la particularidad de relacionarse con otros
desde la humildad y la sencillez. como caracteristica
social y cultural para transitar por el camino de la
socializacion durante toda su existencia hasta la
trascendencia, de la vida hacia la muerte.

2. El Chacha - Warmi

Para los aymaras, en el proceso de la vida existen dos
etapas. ser soltero y estar casado. Esta Ultima etapa no
tiene relacion con el casamiento occidental civil o
religioso.

Desde la nifiez hasta el momento de casarse, el andino
‘cumple” funciones que le asignan sus parientes, es asi
que ademés de estudiar deberd ayudar en las actividades
de los padres que se desarrollan principalmente en la
agricultura y ganaderfa. Al casarse asume otras
responsabilidades de mayor categorfa bajo el principio de
la dualidad (chacha-warmi = hombre y mujer) que se
manifiestan en esta realidad de vida (aka pacha). Estas
funciones deben ser ejecutadas con respeto y bajo el
estricto rigor de las condiciones y criterios que los padres
de ambos y la comunidad determinen.

Desde tiempos ancestrales el hombre y la mujer se unen
bajo el compromiso de la palabra. Es en esta instancia
en donde ambas familias, incluida la comunidad, seran
testigos inmediatos de la nueva pareja. Las condiciones y
las pautas de vida matrimonial son dadas por los padres y
parientes. Los novios deben vivir con absoluta obediencia
a las instrucciones entregadas, las cuales pueden parecer
basicas, pero son fundamentales en la cultura aymara:
trabajar la tierra, tener casa propia, criar animales, tener
hijos y obrar bien, esto Gltimo bajo la categorfa suprema
del buen Vivir (suma gamana). En el caso que la nueva
pareja no lleve a cabo estas instrucciones de vida, se
aplicaran sanciones que pueden llegar hasta el castigo
fisico, las cuales seran proporcionadas por los familiares
que estuvieron presentes en el momento de la unién.




Es asi, que pasar de la solterfa a estar casado conlleva la
toma de conciencia de la existencia. Esto quiere decir
que en la etapa de casado se debe asumir diversos roles,
tanto en la familia como en la comunidad, lo que deviene
en Ser persona madura (Jagi = gente), lo que podria
semejarse en la cultura occidental a obtener la mayoria
de edad, ya que se asumen responsabilidades, derechos
civicos y juridicos ante la comunidad

3. Ritualidad Aymara

De acuerdo a mi experiencia de vida como integrante de
una comunidad campesina y posteriormente a las lecturas
realizadas en torno al tema. he logrado comprender el
entramado de relaciones en el cual el hombre andino esta
constantemente  fluyendo: con la naturaleza, la
espiritualidad, el cosmos, su comunidad e incluso con sus
difuntos.

En estas relaciones, los cddigos de la lengua aymara son
claves que maneja a la perfeccion el sabio andino (Yatiri).
Sin embargo, "puede que en esta relacién no funcione, el
caracter reciproco, en otros idiomas’, ya que no es lo
mismo realizar un ritual en la lengua aymara que hacerlo
en castellano u otra lengua.

Al realizar el rito a la naturaleza o Madre Tierra (llamada
Pacha mama), se nombra a la tierra no-geogréfica’, al
cielo no cosmografico el que, supuestamente, no esta
localizado en un lugar especifico. Hacen referencia a
ciertos lugares que producen “temor” y respeto o donde
ha ocurrido algin fendmeno natural o sobre natural; asf
también se pueden nombrar espacios donde hay
manantiales, vertientes de agua, una montana, un rio 0 un
lugar en que cay6 un rayo; incluso se puede mencionar
culturas preexistente ya extintas como los gentiles, los
lupakas o los pukaras, entre otros. Todos ellos o algunos
son nombrados para solicitar el permiso correspondiente
para sintonizar con nuestros ancestros.

La Madre Tierra (Pacha mama). es una deidad, que esta
representada por el condor (Mallku) y la serpiente (Amaru
o Katari). El condor es el espiritu vivo de los andinos,
simbolo del poder, orgullo, fuerza, equilibrio y libertad.
Mientras que la serpiente Katari es el nombre de una
deidad préoxima y cotidiana que se relaciona con la
economia de las aguas que riegan las tierras agricolas,
simbolizando la vitalidad del agua permitiendo la
existencia del pueblo aymara.

En el &mbito espiritual, la religion andina es vista como la
‘protectora” y la ritualidad andina favorece la fecundidad y
la fertilidad de la Madre Tierra. Este beneficio no se
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solicita libremente cuando uno lo necesita, sino que tiene
su tiempo y espacio dentro del d&mbito del ciclo anual
cosmografico y de acuerdo a la interpretacion de los
sabios (Yatiri).

Por consiguiente, el ritual andino lo realiza el VYatiri.
Persona dotada de experiencia, con un perfil idéneo y
caracteristicas especiales, ya que nacen y se hacen a la
vez, en su desarrollo personal asumiendo un rol en un
escenario sagrado e intimo y contextualizado con actos
pensados o con pensamientos actuados, es decir, el sabio
es un instrumento mediador espiritual que "Hace y Dice’,
lo necesario, lo que es pertinente en ese instante.

En un ritual a la Pachamama, el sabio-Yatiri, utiliza
diversos elementos que conforman la "Misha Ritual” (altar
de ofrenda o sacrificio). Algunos de estos implementos
son el conjunto de dulces de colores (confites), que
simboliza la abundancia. También se incorporan las flores,
serpentinas, etc. El Yatiri utiliza una vestimenta adecuada
para la ocasion, puede estar acompanado de mdsica,
cantos, palabras, gestos, silencio e incluso algunas
posturas corporales propias del momento. En la Misha
Ritual debe estar presente la hoja sagrada la coca:
también debe estar el aborto de algin animal, ya sea
llama u oveja y el liquido sagrado de la chicha, alcohol o
vino. Todo esto es para que, en el proceso de la ofrenda
ritual, que pueden variar de acuerdo a las circunstancias
en espacio y tiempo, la ofrenda se queme por completo y
a través del fuego se haga entrega a los espiritus
ancestrales invisibles, como un sacrificio vivo.

Existen muchos actos rituales, algunos de ellos son: la
Challa que consiste en rociar con chicha, alcohol, vino o
agua a la Madre Tierra; la Wilancha en donde se rocia con
sangre de animal a la Pacha mama; la Anata que es el
juego del carnaval cuando florecen los cultivos; y la
Rotucha que es el primer corte de pelo a los nifios o
nifias. Cada rito tiene su caracteristica propia y son
realizados por personas con ciertas caracteristicas: puede
ser una persona mayor, una persona ‘casada’, un sabio
(Yatir) o una persona que por sus caracteristicas
personales es considerada alguien de respeto dentro de la
comunidad. Cada una de estas personas tiene ciertas
cualidades que le permiten interactuar encabezando un
rito dependiendo del contexto en que éste se presente.
Cada rito experiencia de relacion
interpersonal, ya sea comunitaria o familiar, la cual
trasciende nuestra humanidad llevdndonos hacia nuestros
ancestros, hacia nuestro Ser, ya que somos seres en
constante relacion con nuestro legado cultural.

implica una



Ceremonia Aymara Cerro Waka de Chena, ubicado en el limite
de las comunas de San Bernardo y Calera de Tango. RM.

Estos rituales ancestrales constituyen una fuerza
psicolégica y moral, es decir, son formas de actuar sobre
las diferentes realidades. Debemos reflexionar sobre los

valores culturales andinos, ya que tienen un sentido de
desarrollo  personal y social que nos inducen a
comprender la convivencia del ser humano desde lo
individual hasta lo comunitario.

4. Suma Qamana

La comunidad andina pretende vivir en armonfa con todo
lo que existe para que se logre un escenario del Buen
Vivir. que en aymara significa Suma Qamana. Suma
significa: plenitud, excelente, bien y Qamana significa: vivir,
estar siendo, convivir. Suma Qamana hace referencia a la
buena vida o bienestar familiar en la comunidad, un
estado de vida que sintoniza con la naturaleza y con los
animales, simplemente es sentirse parte del todo. ELl
requisito para el Buen Vivir es justamente la reciprocidad
dentro de las relaciones sociales, en la cual nuestros
pensamientos, nuestros sentimientos y lo que hacemos
manifiesta una satisfaccion para todos. Para que las
relaciones humanas se desarrollen en el &mbito del Buen
Vivir se establece un sistema de administracion de la
justicia comunitaria y un sistema de castigo, con el fin de
que no se establezca un sélo Yo sino un Nosotros.

Es logico pensar que la ética es la manera de gestionar
individual y colectivamente la libertad. bajo un criterio de
justicia y sobre un fundamento material productivo; es
decir, el andino desea vivir y vive bajo las categorias de
una justicia comunitaria heredada, teniendo un concepto
de ética liberadora, a fin de que nuestros actos sean
humanizados, equilibrados y armoénicos. Sin este
antecedente la convivencia andina de caracter reciproco
se convertirfa en un despotismo.

Por lo anterior, el
andino dentro de su
cotidianidad, busca la
libertad individual vy
colectiva sin la
dominacion de uno
hacia el otro. Del
mismo modo, se
pretende la buUsqueda
de la igualdad, con
ausencia del monopolio
opresor que ejerce el
derecho de la vida y la
muerte entre sus semejantes. Esta bisqueda se da en el
actuar constante, desde el pensamiento y sentimiento de
una convivencia.

El pensamiento del hombre andino interpreta el mundo a
través de una relacion de experiencias sensoriales, lo que
significa que toda accién humana, tiene un sentido, una
explicacion, una orientacion y que es transmitido vy
entendido por otras generaciones. Lo que serfa nuestra
manera logica de entender 'y comunicar estos
pensamientos mediante actos, como una metodologia de
ensenanza pragmatica.

La relaciéon de experiencias esenciales entre el hombre
andino con la naturaleza, que es fuente de riquezas, se
manifiesta en que el conocimiento es un entendimiento.
Para hacer ciencia no es necesario nada mas que entender
la naturaleza. No como un objeto de estudio para saber de
qué estd hecha, cdmo funciona, qué orientacion darle, etc,
el andino para comprender simplemente la respeta.

La misién es compenetrarse en su ritmo y formar parte
activa en su desenvolvimiento, es decir, "el humano “es’
cuando, como humano, pone de su parte todo lo que esta
a su alcance para contribuir con la existencia de todo”.
Esto quiere decir que para lograr la armonfa que se busca
hay que lograr el equilibrio y la paz la estabilidad y
tranquilidad, entrando en un estado de sensorial que nos
permita ver, sentir y compartir esta experiencia de
satisfaccion con los demas en la cotidianidad.

Este estado nos permitiria alcanzar el Buen Vivir, como un
acto colectivo. Por ejemplo: pretendemos como nosotros y
no como el yo. En consecuencia. una buena accién
necesariamente serd buena en la medida que le haga bien
al otro, incluyendo a la naturaleza. Las acciones humanas
apuntan a la esencia de lo que Es (sociedad). Se vive para
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afuera y no para adentro para desenvolverse en comunidad, cumpliendo el caracter del principio de reciprocidad y de
complementariedad. Aquf se expresa como el primer nivel de equilibrio social con el principio de la dualidad.

En la cultura andina, histéricamente, se ha practicado valores fundamentales para una buena convivencia y modelo de
vida, uno de ellos es la reciprocidad. ELl significado de corresponsabilidad, de trabajo reciproco, es la interrelacion de las
personas con el entorno natural; como valor es una responsabilidad mutua compartida para el intercambio de fuerzas,
bienes, que va tomando en cuenta la sostenibilidad alimentaria y econémica. Estos valores culturales de reciprocidad de
muchas significaciones en el mundo andino se manifiestan en los siguientes ambitos:

» El Ayni, es una forma de organizacion de trabajo social agricola entre dos o mas personas,
familias y/o comunidades, que son actividades netamente socioculturales, econémicas, donde
empiezan a trabajar. recibir, dar, retribuir, en un marco de corresponsabilidad simétrica en el
tiempo inmediato. Por otro lado, se caracteriza por la ayuda mutua que se proporciona, por
turnos, cada familia en actividades de produccién como: la siembra, la cosecha y la
construccion de viviendas.

» La Mink'a en esta actividad las personas pueden dejar un encargado, ya sea en lo social,
cultural, familiar, o en actividades de bien para la comunidad; también consiste en actividades
de cuidado a la ganaderia, agricultura de forma reciproca de persona a persona, de familia
a familia, bajo un acuerdo mutuo de amistad, parentesco o vecindad.

» La Mita que fue el trabajo impuesto, es un trabajo obligatorio realizado por turnos en
beneficio de la comunidad, como cultivar las tierras comunitarias en terrazas, participar en la
construcciéon de una infraestructura, construir caminos, etc.

» La phayna, son actividades mananeras y/o madrugadas a favor de una familia o comunidad
en forma diaria o méas dfas; también a favor de las personas necesitadas como: ancianos,
huérfanos, viudas, invalidos. Son comunes en las actividades agricolas, el mismo no tiene
remuneracién econdémica, porque ninguna persona es libre en esta vida de pasar por
situaciones similares a las personas ya mencionadas anteriormente.

5. Conclusiones
Existen muchas actividades con caracteristicas de reciprocidad y tenemos deuda con estos valores que debemos poner en
practicar para tener un desarrollo y progreso en nuestras familias, las comunidades y a la nueva generaciéon decirles con la
buena voluntad se puede lograr ‘rescatar” las ensefanzas de nuestros ancestros.
Los motivos por las cuales es pertinente darlos a conocer son:

» Los pueblos andinos aln existimos desde tiempos inmemoriales.

» Nuestra vida cotidiana tienen contenidos valéricos, espirituales, basados en una cosmovision diferente.

» No hay motivo de poner en duda, ni criticar, ni rechazar, ni mirar en menos desde la vision occidental.

Como andino, mi preocupacion son tres aspectos que se mantienen en el tiempo:

» Poca consideracion de nuestras virtudes éticas y morales desde la vision occidental.
» ‘Invasion” del cristianismo que provoca la pérdida de la originalidad de los ritos ancestrales.
» Proceso de occidentalizacion enajenando nuestra libertad y la pérdida de nuestra autonomia.
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INTRODUCCION

La presente investigacion tiene por intencion dar a
conocer el origen prehispanico de los topdnimos de nueve
estaciones del Metro de Santiago.

Los topdnimos, tanto estos nueve que son nombres de
estaciones del Metro de Santiago, como los muchos que
existen a lo largo de nuestro pals son parte de la memoria
de los pueblos originarios, testimonios sobrevivientes del
tiempo que habitualmente vyacen invisibilizados por
nuestro desconocimiento del pasado. Son un importante
patrimonio cultural e histérico de las culturas originarias y
de la identidad chilena.

Esta breve investigacion nos habla de la presencia que
tuvieron los “habitantes de este territorio” antes de la
llegada de los espafioles y de su capacidad de interpretar
y nombrar su entorno. Por otro lado, nos permite conocer
el origen intercultural que componia este territorio, donde
no sélo existieron mapuches, sino que también hubo una
importante presencia del incanato. Asimismo, nos permite
relevar lugares inadvertidos de Santiago que guardan
importante relevancia dentro de la historia de los pueblos
originarios. Estos no solo existieron y existen en los
extremos del pais, sino que la misma capital de Chile fue
un lugar rico para el apogeo de las culturas originarias v,
posteriormente, por la invasion y colonizacion espanola
pasaron silenciosamente a ser un componente esencial en
la base social de nuestra sociedad e identidad.

Por ultimo, cabe mencionar a aquellos conocedores y
hablantes de las lenguas originarias mapuche y quechua

que fueron consultados en el proceso de investigacion de
este trabajo: el linglista mapuche, don Necul Painemal; a
la educadora tradicional y cultora del pueblo mapuche
Marfa Huenunir; al Lonko y cultor mapuche Juan Lemudir,
al Lonko de la Sexta Region José Llaulen, al Lonko de
Molina, Séptima Regién Juan Nancupil Railaf y al profesor
y académico quechua Alipio Pacheco.

1. Nunoa

Nufioa, es como se le conoce a uno de los municipios mas
embleméticos de Santiago. EL nombre original de esta
localidad es Nufowe, palabra de origen mapuche que
quiere decir lugar de Aufos. EL Aufio es una planta y ‘we”
significa en mapudungun ‘lugar” la abundancia de esta
planta por antonomasia da el nombre a esta localidad.

El Aufo, cuyo nombre cientifico es Sisyrinchium arenarium,
es una planta de flores amarillas pequenas (2-3 ¢cm) de la
familia de las iridaceas, que se conoce con el nombre
vulgar de fAufio o huilmo amarillo. Esta planta es propia de
Chile y Argentina y actualmente se da especialmente en
la Patagonia austral.

El afo 1845 Claudio Gay publicé en el Tomo Sexto de
Botanica algunas de las caracteristicas del Aufio:

Son plantas muy comunes en toda la republica
y merecen ser estudiadas con cuidado [.]
Algunas contienen una sustancia que da un
hermoso azul. lo que es digno de atraer la
atencion de los industriales; otras tienen en sus
raices unos bulbillos muy drasticos que a veces
los campesinos confunden con los de la
Alstroemeria que da el chuno y sucede entonces
desgracias muy funestas.
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En 1897, la cuarta edicién del "Manual de Plantas
Medicinales de Chile’, describe al Nuio como una planta
medicinal ubicada principalmente en las costas de
Quintero, Region de Valparaiso y que sus raices tienen
propiedades purgatorias.

La planta también fue reconocida en el manual sobre
‘Boténica Indigena de Chile” del afio 1992, escrito por
Ernesti Wilhelm de Mdsbach quien identificé mas de
cincuenta subespecies de esta planta, al respecto sefala:

Crecen en casi todo el pafs. Son plantitas de
hojas radicales, largas y estrechas, regularmente
ensiformes; inflorescencias fasciculadas de color
blanco o rosado y frutos mas o menos tricocos;
su designacion vulgar es huilmo y nufio. (De ahf
los toponimicos Olmué y Nurioa)

Hoy, dentro de la comuna de Nufica esta planta esta
practicamente extinta. Hace pocos anos se han plantado
dos en la propiedad donde actualmente se ubicada la
Corporacién  Cultural de Nufoca, ubicada en Avda
Irarrézaval N° 4280. Sus flores brotan durante la
primavera, por lo cual cuando no estd en flor es dificil
identificarla.

Topénimo de Nufowe

EL libro "Nufiohue” de René Leoén Echaiz, contiene en su
introduccion una explicacion bastante ilustrativa sobre el
origen de la palabra Nurioa. De dicho texto se desprende
que esta localidad estuvo completamente ligada a los
inicios de la historia de Chile y de Santiago de la Nueva

b Flor de Nuno (Sisyrinchium graminifolium). Drake,1836. Extremadura.
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La columna de jinetes va avanzando por la
ribera del Mapocho, rio arriba. Marchan de dos
en dos  apretados unos contra  otros,
sosteniendo con la diestra la larga lanza de
punta acerada, que parece sehalar el camino.

El sol veraniego cae fuerte sobre las espaldas
de los hombres y hace brillar con destellos de
fuego las celadas y cotas. Los caballos,
nerviosos, pisan troncos y piedras que obstruyen
su paso por la orilla del rio. Las pisadas
resuenan en la tierra seca y endurecida: y al
fondo cantan las aguas. escurriéndose por su
ancho cauce.

Los jinetes llevan aspecto sucio, cansado.
Descoloridas casacas atadas a la cintura,
pantalén corto con gareta y borceguies de
cuero, forman toda su indumentaria; y van
desgarrados, descompuestos, cubiertos de polvo
Un grupo de indios, con ligeras vestimentas de
lana y calzando ojotas, va a la vera de la
columna, avanzando con pasitos cortos y
rdpidos, que los mantienen a la par de las
cabalgaduras. Prestan auxilio a los hombres y
con los brazos extendidos van indicando el
camino. Junto al jefe marcha un lenguaraz traido
desde el Per.

Flickr Jardin Botanico de Vina del Mar.
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Hacia los cuatro puntos cardinales ha
despachado columnas de caballeros el jefe de
los expedicionarios espanoles, don Pedro de
Valdivia. Instalado en su campamento en el
valle del Mapocho, desea conocer la comarca
antes de tomar resoluciones definitivas. S6lo los
infantes y algunos de a caballo han quedado
cuidando equipajes en el campamento. Los de
mas van marchando en todas direcciones. Y asi,
avanza por la orilla del Mapocho, remontando el
rio, la columna de jinetes.

Ellos deberan echar vista de ojos sobre los
campos que se extienden hacia la gran
cordillera. Siguen la margen izquierda del rio y
sus ojos se sorprenden ante la fertilidad, la
exuberancia y la belleza de los campos que
corren hacia el sur.

Mas de una hora llevan por la orilla del rio. De
pronto el jefe hace detenerse la columna y
senalando con el brazo hacia los campos
riberanos, da orden de penetrar en ellos:

jAdelante!

La columna se interna por estrechos callejones,
en silencio expectante. El rio queda a su espalda
y ellos marchan hacia el sur, por en medio de
apretada floresta. Se van sucediendo los fuertes
robles, los canelos y los alerces; las pataguas de
grueso tronco junto a ‘'puquios" de agua
cristalina; los espinos de retorcidas ramas; las
fuertes lumas; guayacanes, alerces, boldos. Los
servidores indios van dando nombres y los
espanoles observan llenos de curiosidad.

Por todas partes, entrelazdndose a los troncos,
asomando por en medio de la yerba o cubriendo
por entero los espacios abiertos, una pequena
planta de talloso ramo ostenta sus flores de un
hermoso amarillo orlado de escarlata. Los
espanoles inquieren y de entre los indios que
los acompanan surge el nombre repetidamente:
iNuso! jNuro!

El amarillo y escarlata se reparte por doquier;
las florecillas, agitadas por una leve brisa y
brillando a los rayos del sol parecen saludar a
los recién llegados.

De trecho en trecho surgen rucas de indios en
medio de espacios abiertos entre la floresta.
Hacen desde ellas signos de paz y los esparioles
observan cémo crecen junto a las rucas los
sembradios de maiz con su ondulante tallo; las
modestas quinoas con su grano pequenito, el
tabaco, las papas. Por entre los ranchos y los
campos. los hermosos hueques o (lamas, estiran
sus largos cuellos y atisban a los caminantes,
con las pequenas cabezas inclinadas.

Los hombres siguen avanzando. Méas alla de la
floresta, més alld de las rucas miserables de
indios aislados, encuentran rancherios incoloros
de indios organizados. Quinchas y batro, piedras
y barro, es todo lo que ofrecen: y por en medio

de todo, pululando mujeres y chiquillos, quiltros
y lamas. Los caciques los  reciben
amistosamente; pero los espanoles siguen
avanzando. Vitacura, Apoquindo, hacia el
costado norte; NuAoa, Tobalaba, Macul, hacia el
sur. En uno de ellos la columna se detiene mas
largamente. El jefe espariol pregunta al cacique
por el nombre de aquella comarca; y mientras
pregunta levanta el brazo y describe con él un
amplio circulo que abarca desde el rio Mapocho
por el norte, hasta la cordillera de los Andes por
el oriente y hasta el principio de los llanos de
Maipo por el sur. Traduce el indio lenguaraz y el
cacique se limita a contestar:

- Nurohue.

Los esparioles repiten el nombre una y otra vez,
tratando de desentranar su sentido. El jefe
vuelve sus ojos hacia el lenguaraz y este
informa:

— Nufichue. .. Lugar de Aurio. ..

— Y mientras habla senala con el dedo las
pequenas florecillas amarillo escarlata
que crecen por doquier.

La marcha sigue. Los espanoles van repitiendo
el hermoso nombre de la comarca, que parece
resonar en el valle. Y seguird resonando a través
de los anos y de los siglos. desgastandose y
torciéndose con el uso; pero estabilizdndose al
fin:
Nurohue. . . Nufohua. .. iNufoal

Respecto a esta toponimia y su significado practicamente
no existen controversias y es aceptado que Nufoa viene
de la deformacion de la palabra Nufowe/hue. No
obstante, algunos representantes del pueblo mapuche
proponen el remplazo de la terminacién “hue” por ‘we’,
pues el uso de la "h" corresponde a una espanolizacién
del mapudungun, en tanto que la “w* cumple las
funciones de semiconsonante dentro de la lengua
mapuche sonando como una u mas larga, lo que
fonéticamente serfa correcto.

Origen Quechua de Nufoa

A pesar de que no existen muchas fuentes que se
opongan al origen mapuche de Nufica, existe una
referencia interesante a considerar que aporta el
historiador Tomas Thayer Ojeda y que posteriormente
recogerd la revista publicada por la Municipalidad de
Nurica en 1953. Thayer Ojeda plantea que Nufoa viene de
la palabra quechua “nuiu” que es el pecho de la mujer, y
que también designa el acto de amamantar, asi como el
de succionar del recién nacido ‘nufuy’. EL historiador
sefala que la "a" parece como corrupcion del “hue’/'we”
que en mapudungun denota abundancia; Nufiohue,
Nuficagua, Nufica; mismo que Malloa, Ocoa, Peteroa,
Boroa, Chocoa, Requinoa.

La misma revista de 1953 de la Municipalidad de Nufoa
también menciona el antecedente de la existencia de un
lugar llamado Nufica en la region del Titicaca. La




ubicacién de esta localidad actualmente se encuentra en
Perd, en el departamento de Puno, provincia de Melgar,
ahi existe el distrito de NuAoa y también un rio que lleva
el mismo nombre. No obstante, el nombre original vendria
de un arbusto de las alturas que sirve para lena, cuyo
nombre es nufonwa. Este arbusto crece en Perl desde el
Cusco hasta Puno. Por otro lado, en el texto de René Ledn
Echaiz se desprende que son los indios que venian desde
Pert acompanando la expedicidon los que reconocen la
planta o al menos, es de suponer, se encontraron con una
de similares caracteristicas.

"Los esparioles inquieren y de entre (os indios
que los acompanan surge el nombre
repetidamente: iNufio! iNurio!"

Es importante considerar la presencia no menor de
colonos del incanato en el valle del Mapocho y que en el
texto de René Leén Echaiz se menciona que en Nufiowe
existian cultivos de maiz y quinoa, los cuales son propios
de la alimentacion de los grupos andinos aymara y
quechua, y no originarios de la zona central de Chile. Otro
dato relevante es que Macul recibe su nombre por los
migrantes de una localidad que se encuentra actualmente
en Ecuador, ex virreinato del Perd y ex territorio
Tawantinsuyo de los incas. La denominacién de Nufoa
podria estar siguiendo la misma logica y ser parte de los
traslados territoriales de personas dentro del incanato.

Antes de que Almagro llegara a la region central de
nuestro pais, se habfan asentado los mitimaes, la
presencia de estos hablantes quechuas y de los mapuches
podria haber dado pie a la creacién de palabras hibridas,
como por ejemplo: tupa-we o apu-manque, siendo en este
caso "fiufo” de origen quechua y “we” el indicativo de lugar
en mapudungun.

De NuAowe a Nunoa

Los cronistas cuentan que Nufiowe era un poblado cuyo
centro se encontraba en la actual Plaza Nufoa, siendo un
lugar de convergencia desde antes de la llegada de los
espanoles. Respecto de quién era su cacique a la llegada
de los hispanos las crénicas mencionan a Longomavico o
Aponchonique, que referirian a la misma persona y de él
dependian los caciques subalternos Malti y Tocalevi, que
eran sus hermanos.

Pedro de Valdivia repartié las tierras entre sus principales
companferos: amigos personales y aquellos que considerd
los mas meritorios soldados de la conquista. Las tierras
siempre iban acompanadas de encomiendas:
repartimientos de indios, es decir, un conjunto de
poblaciéon nativa organizada a través de caciques o
curacas. Cada encomendero estaba autorizado de percibir
tributos de los habitantes originarios asignados y a cambio
estaban obligados a proteger y evangelizar a éstos, a
quienes se les consideraba como menores de edad.

A la llegada de los espanoles el territorio que comprendia
Nufiowe, también incluia a Tobalahue, Penilolen y Macul.

El Cabildo comenzé a hacer la distribucion de los terrenos
en 1546. El capitan Juan Jufré de Loaiza fue uno de los
mas afortunados al recibir la encomienda de Macul y
Nurioa, que en aquellos tiempos eran terrenos sumamente
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fértiles para la produccién agricola. Posteriormente
pasaron a su hijo Luis Jofré" En los tiempos de Juan Jufré
de Loaiza también fueron encomenderos de Nufoa,
Francisco de Villagra, Francisco de Aguirre, Juan Zurbano,
Gonzalo Morales, Francisco de Badilla y otros mas.

Ya en el siglo XVII el pueblo de Nufoa no existia como
pueblo originario y la encomienda, por tanto, estaba
extinguida. René Ledn Echaiz sefala que los habitantes de
esta encomienda fueron disminuyendo paulatinamente,
posiblemente los restantes han debido ser trasladados a
otra encomienda o deben haber huido. Los rancherios
quedaron asi despoblados de originarios.

En el siglo XIX, la Comuna de Nufioa estaba integrada por
las subdelegaciones rurales de Las Condes, San Carlos,
Apoquindo, Nufioa, Providencia, Santa Rosa, Subercaseaux
y el Mineral de Las Condes.

El afio 1896 se separaron las Subdelegaciones de Santa
Rosa y Subercaseux, conformando la Comuna de San
Miguel, un afio mas tarde, una nueva segregacion restd a
Nurioa las subdelegaciones de Providencia y San Carlos
(actualmente constituidas como Comuna de Providencia y
Las Condes y Mineral de Las Condes, que actualmente son
la Comuna de Las Condes).

Anos después se le segregaron las subdelegaciones de
Apoquindo, que pas6 a la Comuna de Las Condes y las
zonas de La Florida y La Reina, que dejaron de pertenecer
a Nufoa para convertirse en nuevas comunas.

A continuacion, se presenta un mapa de la zona que
correspondié a la extension de Nufoa en el siglo XVI.

MAPADE SANTIAGO DIVISION ADMINISTRATIVA

\| LOBAANECHEA
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- 1963 - 1981
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" Diferentes fuentes muestran que el capitan era Juan
Jufré y su hijo era Luis Jofré. Modificandose el apellido de
una generacion a otra.
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En 1958, La Municipalidad de Nufioa adopté un escudo de
armas, en el que mezclé motivos de caracter hispano y de
los pueblos originarios. dandole un reconocimiento
simbolico a los pueblos originarios dentro de la
conformaciéon de la base social de lo que es la sociedad
chilena.  Este  reconocimiento  pasa  sumamente
desapercibido, al igual que los toponimos originarios que
componen la territorialidad de nuestra ciudad

El decreto alcaldicio N° 320 del 8 de agosto de 1958
describe lo siguiente:

Jefe de plata con cuatro toquis o hachas de piedras de
gules, colocadas de posicion de palo, en homenaje a los
hulmenes de Nuroa Tobalahue (Tobalaba) Macul y
Penilolén (Penialolén) que a la llegada de los castellanos
eran los serfores naturales de los sectores que
actualmente conservan sus nombres

2. Macul

Macul es actualmente conocido por el municipio y la
avenida que llevan el mismo nombre. Antes de la llegada
de los espafioles era uno de los principales pueblos
indigenas que poblaron la comarca de Nufowe.

La documentacion hispana sefhala que el tambo de Macul
tuvo una ocupacion hispana muy temprana debido a la
riqueza de sus tierras. En 1546 el Cabildo comenzé a hacer
la distribucion definitiva de los terrenos. Juan Jufré fue
uno de los mas afortunados al recibir la encomienda de
Macul y Nufoa, que en aquellos tiempos eran de las
tierras mas ricas para la produccion agricola.

Algunos autores (Ledn, 1972) mencionan que el cacique
principal de Macul se llamaba Longomoro, cuyo
significado, segun su publicacion, podria ser el de pezon
de ubre (Loncomoyo) o el de cabeza o espiga de totora
(Longothome). Los espafioles, graciosamente y sin
mayores preocupaciones etimoloégicas, lo tradujeron por
Alonso Moro. De él dependian los caciques subalternos
Inviralongo, Pelquitalongo, Antiglieno y Landaguano. En
cambio, otras investigaciones historicas basadas en el
texto Coleccion de Historiadores de Chile, en el que estan
las actas del Cabildo de Santiago. sesiones de 2 de enero
de 1552 y del 22 y 27 de febrero de 1552, se menciona que
el tambo de Macul estaba a cargo o bajo el control del
cacique Martin 2 (Sotomayor y Stehberg, 2012). La
diferencia ante estos dos nombres requiere de una
revision bibliografica mas exhaustiva, no obstante, a modo
de hipétesis, podriamos plantear que puede no ser
necesariamente  algo  contradictorio 'y ser una
denominacion que los espanoles dieron posteriormente o
un cambio de nombre, situacién que ocurre reiteradas
veces durante la Conquista y posteriormente.

Producto de la reparticion de tierras y encomiendas, en el
afo 1552, el Cabildo de Santiago, busca la reubicacion de
los habitantes del poblado de Macul. En primera instancia
las actas del Cabildo senalan que se acordd entregar
tierras al cacique Martin en su propio pueblo, incluso
considerando que trafa menos perjuicios para los
naturales. Se pens6 su traslado a las tierras de Puangue o
las tierras del cacique Talagante, no obstante, no fue
necesario adjudicar estas tierras, dado que el cacique
Martin y su gente fueron asentados ".en un pueblo de su
parte del rio de Maipo que se dice el asiento de Maipo,
que era de los mitimaes del Inga y estd despoblado..”
(Cabildo de Santiago, sesiones de 2 de enero de 1552 y
del 22 y 27 de febrero de 1552. En Coleccion de
Historiadores de Chile: 285, 288 y 294. En: Sotomayor y
Stehberg, 2012).

En contradiccion a lo anterior, el texto de René Ledn
(1972), senala que los originarios que habitaban Macul
lograron sobrevivir hasta el siglo XVII a diferencia de
Nufioa que se despoblé de originarios mucho antes.

2 Es importante aclarar que la palabra cacique se expande
a través de la colonizacion espariola y no es un término
propio de las culturas originarias de nuestro continente, el
uso de la palabra cacique no permite distinguir el origen
étnico del lider al cual aluden. Si fuera un lider andino es
probable que se siga utilizando el termino mitimae o
curaca y en el caso de ser mapuche picunche el termino
mas apropiado seria el de lonko. Respecto al nombre de
este cacique, Martin, los textos tampoco nos explican el
por qué tiene un nombre espaiol y no uno propio de su
respectiva cultura originaria




Topoénimo de Macul

El poblado de Macul se inici6 por los movimientos de
traslaciones humanas que realizaban los incas para
acrecentar e imponer su presencia. La mayoria de las
fuentes indican que los habitantes de este poblado venfan
desde el norte, y le dieron el nombre con que todavia se
le conoce en recuerdo de una vieja aldea ecuatoriana
llamada también Macul.

Actualmente Macul es un recinto ubicado en el cantén de
Palestina de la Provincia del Guayas, en la Republica del
Ecuador y también es recinto perteneciente al cantéon
Vinces de la Provincia de Los Rios. Entre ambas
localidades homénimas pero separadas por distinta
division administrativa provinciales se encuentra el rio del
mismo nombre: rio Macul. Este nombre también
corresponde a una aldea del departamento de la Libertad,
provincia de Guayaquil.

Segln el texto de René Ledn
(1972), Macul en quechua significa
mano derecha o dar la mano
derecha en forma de juramento, no
obstante, ni  mano (maki), ni
derecha (pana), ni dar la mano,
tienen mucha relacion fonética con
Macul.

El Diccionario de palabras usuales
y topdnimos quechuas en Chile
(2012), del profesor quechua
hablante Alipio Pacheco, explica
que la palabra Macul viene de
‘makullai” que significa vastago o
retono.

Macul tierra de riqueza agricola

Las investigaciones mas recientes
sobre la ocupacion del valle del
Mapocho han reafirmado una
fuerte presencia del tawantinsuyo
o incanato, que hasta hace algunos

Mitmagq: advenedizo avecindado en
algdn lugar y no natural de algin
pueblo. Imagen del Cronista Felipe
de Guaman Poma de Ayala en Nueva
Crénica y Buen Gobierno.
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era cuestionada o minimizada (Sotomayor y Stehberg,
2012). Macul ha sido desde el tiempo de los mitimaes, una
de las mas notables regiones agricolas de Santiago,
gracias a la riqueza de sus suelos.

El intenso uso agricola y urbano posterior que
se la ha dado a estos valles practicamente borrd
todo vestigio arqueolégico de superficie,
desapareciendo la mayoria de las instalaciones
arquitectonicas (edificios, viviendas, depdsitos) y
agricolas (chacras, canales y acequias) del
periodo prehispéanico y colonial. Asimismo, no ha
quedado registro visual de los caminos y redes
viales y otras manifestaciones de la vida
doméstica y religiosa antigua. (Sotomayor y
Stehberg, 2012 89).
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Cerro

San Cristobal

PUEBLOS DE INDIOS
EN EL SIGLO XVI

La investigacion de Sotomayor y Stehberg contrasta vy
expone las pruebas que demuestran que las tierras del
tambo de Macul eran regadas por dos acequias, ambas
existentes en la época de las primeras merced, las que
tenian su nacimiento en el rio Mapocho y en su trayectoria
abastecian de agua las tierras de Apoquindo, luego las de
Longomanico (cacique de Nufiowe). Tobalaba, Pefalolén vy
seguian hasta donde estaba situado el pueblo de mitimaes
de Macul Las aguas de la segunda acequia provenian de la
quebrada de Rabén (quebrada de Ramén), antes de su
concesion para el abastecimiento de agua potable para la
ciudad de Santiago. Estos autores presentan informacion
documental que sefiala que las aguas de esta quebrada
sirvieron para alimentar un canal incaico que regaba las
tierras del tambo de Macul, tierras del cacique Martin.

VITACURA

APOQUINDO

Cerro San Luis

TOBALAHUE

NUNOHUE

Los textos emitidos desde la Municipalidad de Nufoa (1953)
la describen como una tierra de riqueza agricola y la resaltan

MACUL de la siguiente forma

Los bosques y los campos matizados con el verde de las
hierbas se suceden al pie de los postreros levantamientos
de los andes occidentales. Esta belleza natural, subrayada
con el imponente marco de las cadenas de cerros, no se interrumpe en los llanos de Macul El centro parece haber estado
en un lugarejo de unos cuantos ranchos situados aproximadamente a 33°33, latitud sur.

Imagen Revisa de Municipio de Nuroa 1953.

En su parte meridional esta recorrido por la Quebrada de Macul Tierra de vifiedos y de plantaciones de cereales.

3. Tobalaba

Tobalaba, junto con Nufioa, Macul y Pefalolén. formaron la comarca de Nufiowe. En el siglo XVI. se le reconoce como uno
de los poblados indigenas de la zona oriente de Santiago.

El pueblo de Tobalaba estaba ubicado a corta distancia hacia el Noreste del pueblo de Nufica. Su cacique principal se
llamaba Catacingo y de él dependian los caciques subalternos: Vanga, Mantepan, Pameurongo, Condatongo, Anguaguay y
Parapuchi.

Cuando los espanoles exploraron el oriente del Cerro Santa Lucia, se encontraron con el poblado de Tobalawe. El camino
para acceder a él fue nombrado "Camino de Tobalaba™ Junto al inicio del camino, en su parte nor-oriental estaba la
Chacra de Tobalaba, cuyo epicentro estaba en la actual avenida La Caflada con la interseccion Aguas Claras, en lo que hoy
es la comuna de La Reina. Posteriormente, se le nombré Tobalaba a la acequia que se encontraba cercana a este poblado,
luego a la avenida que acompafiaba a esta acequia y finalmente a la estacion de Metro que se instalé en las cercanfas de
esta calle

El pueblo de Tobalaba contaba con aguas cristalinas que bajaban desde manantiales; estas aguas fueron encausadas por
nuevas acequias construidas por los espafioles para proporcionar aguas limpias para beber a la zona Centro de Santiago
En el siglo XVI la antigua acequia de Tobalaba pasé a llamarse Aguas de Ramén, nombre que los criollos le dieron en
honor al Gobernador Garcfa Ramoén. Por otro lado, referencias sobre el estudio Mapocho Incaico realizado el 2012
(Sotomayor y Stehberg), sefalan citando a De Ramén (2000: 10) que la acequia de Tobalaba es prehispanica y que ésta
seria la misma que partia en Apoquindo y terminaba en el Tambo Macul:

La acequia de Nufioa, llamada también de Apoquindo o Tobalaba, y que regaba los campos situados cerca de la
falda de los Andes hasta alcanzar los de Macul
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La encomienda de Tobalaba

La encomienda de Tobalaba se
concedié en julio de 1546 a Juan
Fernandez de Alderete y a Jerénimo
de Alderete en conjunto. Al fallecer
Jerénimo de Alderete, su parte paséd
a su viuda Esperanza de Rueda. Por
su parte, Juan Fernandez de
Alderete hizo dejacion de su cuota y

La Cafiada 8

pidi6 que fuera concedida a su yerno
Juan de Barros, casado con su hija
Inés de Alderete. Posteriormente,
pasd al hijo de este matrimonio,
Juan Barros Alderete.

a Cafiada

Pdte Ovalle La encomienda de Tobalaba
subsistié hasta el siglo XVII. A
principios de éste, pertenecia a don
Antonio de Carvajal y Saravia.

P 1 larmanQA

Intercepcién Avenida La Canada y Aguas Claras, epicentro del pueblo de Tobalawe. a

unos 100 metros hacia el norte las aguas de la Quebrada de San Ramon.

Topoénimo Tobalaba

Este toponimo es uno de los que genera mayor controversia, pues su transformacion o espafolizacion ha hecho que se
pierda el sentido original al que aludia y, en general, s6lo se encuentran aproximaciones o explicaciones de lo que

posiblemente serfa la palabra original.

René Ledn Echaiz (1972: pag. 8) entre algunas de las explicaciones que existen indica que su nombre inicial es Tobalahue,
donde la terminacién “hue/we” es indicativa de "lugar’, mientras que thopa, vendria de manchas o colores de flores.
Nombre que recibirfa por la gran abundancia de flores silvestres de variados colores, teniendo asi una causa muy

semejante a la del nombre genérico de Nufoa.

Cabe sefialar que al contrastar dicha informacién con hablantes de mapudungun resulta incorrecto, pues flores es “rayen”
y colores es “ad”, lo cual no coincide con el significado propuesto por Leén Echaiz. Ahondando en esa linea, se desconoce
las fuentes que usd el autor para las traducciones y en su texto tampoco se encuentran dichas referencias. La definicién
“thopa” por sf sola no tiene relacion con la lengua Mapuche. Sin embargo, existe una flor conocida como Topa-topa la cual
tiene varias sub-especies que se extienden desde Mesoamérica hasta la Patagonia de Chile y Argentina, su nombre
cientifico es Calceolaria, aparte de Topa-topa también se le conoce bajo los nombres de Capachito, Zapatitos de Venus o
Zapatitos de la Virgen. Hoy es bastante abundante en las zonas silvestres precordilleranas de Santiago. El manual de
Botanica Indigena de Chile (1992) sefiala que la designacién topa-topa proviene del pueblo mapuche, no obstante, al igual
que con la definicién "thopa” no se encuentra el significado o explicacién dentro del mapudungun.

Otras publicaciones del municipio de Nufoa sefalan que el nombre original de Tobalaba era Tobalawen, donde la
terminacion “lawen” quiere decir remedio, aludiendo a que la planta de esta zona habrfa sido un remedio para el mal de
ojos. Otra nomenclatura mencionada en diversos textos es Tobalagua, donde la terminacién agua tampoco tiene
explicacion dentro del mapudungun y es claramente espanol, por lo cual se infiere que es parte de la perversion de
espafolizar los nombres indigenas, pues la terminacién ‘we’, y mas claro aln “lawen’, si quitamos la "U" de lawen: awen,

fonéticamente es méas cercano a “agua’.

Otra teoria de la etimologia de esta palabra tendrfa relacién con el mapudungun "escalones de greda" No obstante, ni la
palabra greda, ni escalones estan fonéticamente vinculadas al topénimo Tobalaba.



ida como Topa-topa. Quebrada de Macul, Santiago.

Foto: Samuel Yupanqui. Calceolaria. conoc
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4. Manquehue

Manquehue es el nombre del cerro més alto del valle de Santiago
y por ello uno de los principales. posteriormente se denomind a
una avenida que cruza la comuna de Vitacura y de Las Condes
como Avenida Manquehue.

Es una de las toponimias mejor conservadas y por ello no genera
controversias. Su origen es claramente Mapuche, manque o més
bien "manke’, quiere decir Céndor mientras que "hue/we” indica
lugar. Por lo tanto, quiere decir lugar de condores. La conservacion
exacta de la toponimia deberia ser marike we

El Cerro Manquehue en su cumbre alcanza los 1638 metros sobre
el nivel del mar, la falta de cerros vecinos de mayor altura lo
convierten en un punto de referencia importante en el Valle del
Mapocho, pues visualmente para muchos indica el sector
nororiente. Su forma tipica de trapecio se impone sobre el corddn
de cerros que atraviesa la ciudad en sentido este oeste. Sin lugar a
dudas, un buen lugar desde donde observar la ciudad. en especial
los barrios contiguos de Conchali, Vitacura, Lo Curro y La Dehesa.
Al igual que los otros cerros islas que hay en el Valle del
Mapocho, cumple una importante funcion como pulmoén verde y
como lugar de conservacion de las especies nativas de flora y
fauna. Cuando iniciamos un recorrido hacia su cumbre se hace
patente lo que respiramos dentro de la ciudad.

El Céndor o Manke

Antiguamente los condores llegaban incluso hasta zonas costeras,
actualmente producto de su caza indiscriminada por considerarsele
una amenaza para el ganado y las aves de corral, han sufrido una
fuerte disminucion desde la llegada de los espafioles, y hoy yace
recluido en los confines més altos de la cordillera de los Andes. EL
significado de este topénimo es un claro ejemplo de la distribucion
y expansion de esta ave en periodos pre hispanicos, en estos dias
es casi impensado ver uno planeando sobre el valle de Santiago.

El condor es un ave sagrada en la gran mayoria de las cultura de
los pueblos originarios de América del sur. incluso su situacion
critica de conservaciéon es homologada a la misma situacion de
extincion de las culturas originarias de Latinoamérica. En esta
logica, es comun oir hablar de “cuando vuelva el céndor’ como
metéafora de un reemerger y por eso su conservaciéon es vital en las
culturas originarias.

El pueblo Mapuche suele retratarlo dentro de sus joyas, como la
trapelacucha y para los pueblos andinos es el emblema de la
espiritualidad y el animal que simboliza del mundo de arriba, Alax
Pacha (en aymara) y Hanan Pacha (en quechua). El mundo de
arriba es donde se encuentran nuestras deidades, es el mundo
celestial, donde estaban Viracocha (Dios creador en la cosmovision
andina), Inti (Sol), Killa Mama (Madre Luna), Pachacdmac, Cocha
Mama (Madre Agua) e Illapa (Rayo) son otras de las deidades que
habitan el Alax o Hanan Pacha.

# Foto: Javier Gross, Céndor visto en Cerro Pochoco, RM.

5. Pudahuel

Pudahuel es el nombre de una comuna ubicada en el sector
norponiente de la ciudad de Santiago.

Este topdnimo también es claramente mapuche, sin embargo, dado
que las traducciones del mapudungun al espafiol son en muchos
casos de caracter interpretativo existen variantes dependiendo de
la fuente o persona consultada.

Pudauel fue un fundo del departamento de Santiago situado a 13
kildbmetros al Oeste de su ciudad capital y en la confluencia del rio
Mapocho con el riachuelo de Lampa. Al entrar éste en el rio hace
una estancacion o rebalsa que formaba una pequefia laguna y
pozancos. Antiguamente este hecho era mas notable, pero debido
a la sequia y a la reduccion de las aguas es mas moderado,
quedando como recuerdo de ello el sector conocido como Laguna
Carén.

Topénimo Pudahuel

Algunas fuentes indican que se puede interpretar como epu = dos
y dahuil = pozdn de agua, estos son los pozones que surge en las
inundaciones. Sin embargo, el Decreto Ley que le da el nombre lo
traduce como “en la laguna”.

En el mapudungun “pu” se utiliza previamente de una palabra
como particula pluralizadora, en tanto que “dahuil” viene de zawel
que indica pozones de agua, en Argentina en la zona Mapuche
pehuenche, zawel se transformé en jaguel y es un topénimo que
estd presente en distintas localidades, cuya descripcion alude a
lugares con pozones de agua o retencion de ésta.

Estudios realizados el afio 2005 desde la Corporaciéon Nacional de
Desarrollo Indigena (CONADI) indican que Pudahuel viene de pu
dawill que significa en charcos o agua estancada.  Otras
interpretaciones dicen que alude a lugar de pantanos, pues
‘Dalhuehue’ significa charcos, agua estancada y ‘pu” es plural.
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6. Conchali

La comuna de Conchali fue creada a través del Decreto Ley 8583
del 30 de diciembre de 1927, abarcando hasta los cerros de
Huechuraba por el norte y el Cerro San Cristobal por el oriente
(6.080 hectéareas.). En 1990, se decreta una nueva division comunal
que deja a Conchali sélo con predios urbanos (11080 hectareas.).

Durante la ocupacion de los gobernantes Incas fue una colonia de
mitimaes quechua, que formaba parte de las colonias del Mapocho
a cargo del curaca Michimalongo (mapuche), nombrado por el Inca
Wayna Qhapaq.

Se dice que el mitimae Vitacura construy6é un gran canal que se
llamé canal de Vitacura, sacado del Rio Mapocho, para regar el
valle de Conchali. Los cronistas antiguos se refieren a las grandes
dificultades con que tropezé la construccion de este canal. Segln
Diego de Rosales (Historia General del Reino de Chile) se habria
hecho correr, por este canal, sangre de cinco mil indios por no
haber sido terminado en el tiempo que se habia fijado (Ledn, 1972).
No obstante, es muy probable que dicho acontecimiento sea una
gran exageracion.

Origen mapuche o quechua

Respecto a esta toponimia encontramos controversias respecto a
su origen. La informacién que entrega la pagina web del Municipio
indica:

‘Conchali que en mapudungun quiere decir Luz
Amarilla o Luz en el agua. fue como denominaron
los Indios Yanoconas o Janocones este extenso
valle que constituyé la puerta de entrada a Pedro
de Valdivia en su travesia siguiendo el trazado del
"Camino del Inca" y posteriormente, la fundacion
de la ciudad en 1541 levantando sus tiendas en la
ribera norte del rio Mapocho donde luego decide
emplazar la ciudad entre los brazos de este rio. Fue
asi como, Pedro de Valdivia fundd Santiago de
Nueva  Extremadura, ordenando un trazado
conforme a lo dispuesto por las Leyes Indias, que
divide la ciudad en manzanas regulares de ciento
treinta y ocho varas de longitud separadas por
calles rectas de doce varas de ancho: cometido que
encargd a Luis Thayer Ojeda. Posteriormente
Valdivia asigné a sus huestes las tierras recién
conquistadas. asignandose él las de Huechuraba
que corresponde a Conchali y Punta de Renca. en
el costado norte del rio, hasta el cerro de
Huechuraba (hoy Cerro Blanco), deslindando por el
poniente con el camino de Chile y por el Oriente
con las Tierras del Salto.”

El relato anterior presenta algunas incongruencias pues los
yanaconas son los llamados sirvientes del incanato, por ende la
denominacién no aludiria a mapuches, sino mas bien mitimaes o

sirvientes incas removidos desde algin lugar del Tawantinsuyo
para acrecentar los intereses de los incas en la region.

Entre las propuestas mencionadas del significado mapuche Luz
Amarilla o Luz en el agua, la traduccion de cada palabra por
separado son las siguientes:

La palabra agua es “ko/co”
amarillo es ‘chod”

Luz es "pelo”

Reflejo en el agua "alunko/co’

Al consultar con diferentes referentes del pueblo mapuche
comentan que no les hace sentido esta palabra y que el
formularla en base a los significados propuestos no resulta
pertinente o un trabajo muy forzado.

La CONADI en la investigacion realizada el 2005, dice que Conchali
es un topoénimo Mapuche que viene de konn chalin que significa
comenzar a saludar, lo cual fonéticamente es mas cercano.

Por otro lado, al aludir que este era un espacio ocupado por indios
yanakonas resulta probable que el origen de este topénimo sea
quechua. Walter Meyer en el libro Voces indigenas del lenguaje
popular surerio de 1952, sefala que Concho significa lo espeso de
la chica, borra, residuos, heces, sedimentos.

Alipio Pacheco, profesor de lengua quechua y académico de la
Universidad Catélica de Chile sefala (2012) que Conchali estarfa
compuesta de "Qonchu” residuo o sobrante y “li": que tiene. Por lo
tanto, su significado serfa “lugar que tiene los residuos o sobras”.

7. Quilin

Este toponimo no es propio de la zona centro del pais. La palabra
Quilin es principalmente conocida por el Parlamento de Quilin o
Quillin, también lamado Paces de Quillén, que fue una reunioén
masiva realizada el 6 de enero de 1641 junto al Rio Quillén, actual
Provincia de Cautin, de la que eman6 el primer tratado de paz
acordado entre mapuches y espanoles. El historiador Rosales
relata que ocurrid en el hermoso Valle de Quillin donde se
reunieron el Gobernador de Chile Don Francisco Lépez de Zuniga,
con 1300 esparoles y 940 indios amigos y 170 caciques araucanos
con mas de 2000 indios de su dependencia, después de casi un
siglo de lucha en la Guerra de Arauco. Por diferentes razones que
perturbaron dichos acuerdos de paz este Parlamento se volvid a
celebrar los anos 1647, 1649 y bastante tiempo después el afio
1814.

El diccionario geografico de la Republica de Chile del afio 1899
reconoce tres lugares para la denominacion Quillén:

1 el Fuerte de Quillén: Situado en el Departamento de
Traiguén, sobre la margen boreal o derecho del
riachuelo de su titulo, fue construido en febrero de 1881
Es de corta poblacién y centro de municipalidad, que



comprende el territorio de su propia subdelegacién. Son
sus contornos hermosos y despejados.

2) Llanos de  Quillén:  Llanura  descampada  del
Departamento de Temuco, que se extiende al Norte de
su capital y hacia el mismo punto de los cerros de Nielol,
aunque algunos parecen darles una posicibn mas
oriental por frente al Sur del fuerte de Quillén; también
los Waman Wanos de Quillin. Son célebres por haberse
dado en ellos, en octubre de 1629, una notable batalla
entre mapuches y espanoles y asimismo por los
parlamentos o asambleas para acordar la paz entre ellos
tenidas aqui el 6 de enero de 1641 y el 24 de febrero de
1647, siendo la primera una de las més sefialadas que se
celebraron con ese objeto

3) Rio de Quillén: Nace en las faldas de los Andes por los
38° 25' Latitud, y corre hacia el Oeste con medianas
vueltas por entre los limites del departamento de
Traiguén y del de Temuco, dividiéndolos de este a oeste
en gran parte, o sea desde el fuerte de su nombre hasta
su confluencia con el Cholchol a unos diez kilémetros al
oeste del fuerte de Galvarino. Algunos Lo han
denominado rio Quillin.

Topo6nimo de Quilin

Al igual que con otros toponimos, la espanolizacion de conceptos
indigenas y la escritura han hecho que varias palabras no
conserven su significado original, por ejemplo, en este caso, no hay
una claridad si la palabra original era quilin, quillin, quillén o
posiblemente otra.

El rfo Quillén es un pequefio cauce de la IX Region de la Araucania
que se transforma en la confluencia con el rio Lumaco en el rio
Cholchol. Una de las teorfas dice que el rio Quillén, -a orillas del
cual se desarrollé el primer parlamento entre mapuches vy
espanoles- viene del nombre kellen (o también escrito como
quellghen, quellen o gellen) que significa frutilla en mapudungun.
La cual se darfa en las riberas de dicho rio.

Los mapuches distingufan claramente, en su idioma, la frutilla
silvestre de la cultivada. A la primera, de frutos rojos pequefios la
llamaban “lWlahuén’, “lahuefe” o ‘“lahuedi” y a la segunda, la
llamaban kelled que es de color blanco o rosado palido. Esta
frutilla fue ampliamente documentada por el teniente coronel
Amédée Francois Frézier, quién fue enviado a Chile a la edad de
30 afios, como un espfa del Rey Luis XIV para cartografiar los
puertos y fortificaciones espafolas a la vez que realizaba
diferentes descripciones de variados temas que llamaban su
atencion.

Describe lo siguiente:

Se cultivan campos enteros de una especie de fresa
(frutilla), diferente de la nuestra en las hojas més
redondas, carnosas | mui velludas sus frutas son
comunmente de porte de una nuez i algunas veces como
huevo de gallina. Son de un color rojo blanquizco i poco
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ménos delicadas al paladar que las fresas de nuectros
bosques. He dado algunos piés al sefior Jussfeu para el

Jardin Real donde tendran el cuidado de hacerlos dar

frutos. (Frezier, 1716: 47).

Esta variedad no se conocia en Europa y su tamano era,
y aln es, mucho mas grande que las frutillas conocidas
alli. La frutilla comercial que hoy conocemos Fragaria x
ananassa se trata de un hibrido entre dos especies
diferentes de frutilla: la Fragaria virginiana de Europa y
la Fragaria chiloensis, la frutilla kellef.

Los espafoles dejaron copiosas referencias sobre la
frutilla desde el mismo inicio de la conquista. Asi. en las
tres primeras cronicas sobre Chile se habla de la frutilla.
Pedro de Valdivia en su “Carta de Relacién” al emperador
Carlos V. la refiere que se da abundantemente dese el
paralelo 33 hacia el polo. Gerénimo de Vivar la cita
creciendo naturalmente en Santiago, concepcién y
Valdivia y, por Gltimo, Alonso de Ercilla en la Araucana
también le dedica unas octavas reales a esta tan
deslumbrante fruta para europeos que solo conocian
similares, pero de mucho menor tamarno. (Lavin del Pozo
y Maurerira, 2000).



https://elefectorayleigh.files.wordpress.com/2013/08/fchiloensis.jpg
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La cita anterior deja ver claramente que también crecia en
Santiago dicha frutilla, pudiendo también ser un topénimo con
pertinencia local y no un traslape conmemorativo con el que se
suelen denominar a las calles.

Otra de las hipotesis recogidas respecto a este topénimo por don
Necul Paineman, linglista del pueblo mapuche, indica que Quillén
proveniente del Rio Quillén, viene de la palabra Quille o kéllenu,
que significa lagrima. Este nombre tendria sentido dado que por la
funcién del rio como frontera natural entre espafioles y mapuches,
en sus orillas ocurrieron innumerables tragedias.

Al igual que con otras toponimias, Maria Huenudir menciona que
existe una gran pérdida y deformacién de sus significados,
situacibn que se debe a que la escritura la empezaron los
occidentales y no los mismos mapuches. En este sentido, resulta
complejo saber a qué se puede estar refiriendo este topdnimo,
pues fonéticamente se asemeja a palabras como: “quilén’, ladera;
‘kellenu” lagrima o “kvllen” Luna.

8. Bio Bio

El Bio Bio es uno de los rfos mas emblematicos de Chile, sino el
mas, por su poder, extension y por su importancia histérica como
limite territorial entre el pueblo mapuche y el avance de la
conquista de los espafioles. Al respecto Alonso Ovalle sefala:

"A dos leguas de esta bala entra el tan celebrado de los
historias Biobio en treinta y siete grados, y es el mas
poderoso de todos los demés de Chile”

‘Este rio la raya que divide los espanoles, y los Indios
amigos de los enemigos, y crece en invierno de manera,
que se cierran los vados, y no pudiendo pasar de una
parte a otra”

La importancia del rfo es tal que a la Octava Region se le conoce
como Regién del Bio Bio. Asimismo, existe la provincia de nombre
homoénimo, ubicada en los territorios aledafos al rio y cuya capital
es la ciudad de los Angeles. La provincia del Bio Bio es anterior a
las otras de la region y de ella se desprenden posteriormente las
provincias de Concepcion, de Arauco y la de Malleco.

La riqueza hidrica que aporta el Bio Bio hace que sus tierras sean
valles verdes de abundantes producciones agricolas y ganaderas.

Topénimo Bio Bio

El Diccionario Geogréfico de la Republica de Chile sefiala que ‘el
nombre viene de huihui 6 vyivyi, segin los Padres Febres y Rosales,
alterado en Bio-Bio por los espanoles. El segundo de estos
autores, dice que la palabra significa «el sonido que hacen las olas
mansas cuando se encrespan, y que por hacer (el rio) olas como el
mar (los indios) le lamaron Byi-Byi». También solian los naturales
decir Vutanlcuvu, o traducido como Butalebd” o futaleuft: Gran Rio,

donde “buta/futa” significa grande y “lebu/leufd” significa rio. No
obstante, podriamos inferir que Butaleb(, Rio Grande, podria ser un
adjetivo y no el nombre propio del rio.

Otras teorfas indican que Bio Bio proviene de la voz Biu-biu (en
mapuche: vuu o viu, equivalente a 'doble hilo' o 'cordén’), que
designarfa ciertas partes del rio donde hay dos brazos divididos por
franjas de tierra. Dicha descripciéon es descartable pues darfa al
mapudungun el caracter, algo caricaturesco, de idioma de hombres
primitivos, pues para mencionar dos cosas juntas se utilizaria la
particula "pu” para indicar plural o "epu” que quiere decir dos. Y
segln la consulta realizada a Marfa Huenudir hablante de
mapudungun, “trapamfu’ es la palabra que designa cuando se
juntas dos hebras hilos.

Existen otras denominaciones con las cuales los textos mencionan
que los mapuches nombraban al actual Rio Bio Bio: Ribimbi y
Tuihuy, mas no se encuentran explicaciones que ahonden en estas
nominaciones.

Respecto al origen de este topénimo la respuesta que se repitid
de modo espontaneo al consultar con diferentes hablantes de
mapudungun, dice relacion con que Bio Bio naceria de la
onomatopeya relacionada al chiflido que hace el pajarito Fio Fio
(Elaenia albiceps chilensis). Esta ave nidifica entre primavera y
verano, entre Atacama y Tierra del Fuego. emigrando en invierno
hacia el norte de Sudamérica a la zona amazénica de Per( y Brasil,
llegando ocasionalmente hasta Colombia. Habita en bosques,
plantaciones, jardines y huertos. Es de tamano pequefio (15 cms).
En Chile es de las especias més abundantes y mejor conocidas. A
pesar de su abundancia no es facil de ver, ya que le gusta andar
entre el follaje de los arboles y arbustos, y sus colores poco
llamativos le ayudan a camuflarse, sin embargo, su canto
caracterfstico, un monosilabo algo triste semejante a “fio-fio" o
‘Fiofio-fiofio” lo delata inmediatamente.




El uso de este toponimo en Santiago tiene relacion con la calle
Bio Bio, y el posterior Persa Bio Bio que se instala en el Barrio
Franklin ocupando antiguos galpones de empresas textiles que ya
no existen.

9. Nuble

Es un topénimo que se le conoce principalmente por el Rio Nuble
y por la Provincia de Nuble.

El Diccionario Geografico de la Republica de Chile (1899) reconoce
los siguientes lugares bajo el nombre Nuble:

1) Fundo Nuble del departamento de Chillan situado en la
ribera sur del rio de su titulo a unos ocho o nueve
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kilbmetros hacia el oeste de su capital y préximo al Este
de los predios del Guapi del mismo departamento.

Provincia de Nuble. Esta situada entre los 36° 08' y los
37° 12" Lat. y entre los 71° 05'y 72° 30' Lon. y tiene por
capital la ciudad de Chillan. Confina al norte con la
provincia de Linares por el rio Perquilauquén desde sus
fuentes superiores en los Andes hasta que pasa el cerro
de Quinchamavida: al sur y sur oeste, con la provincia de
Concepcién por la rama de sierra de los Andes que se
desprende por los 37° 0Q' Lat. y contiene los cerros de
Polcura, Calabozo y Negro, y por el rio Cholguan y el
ltata hasta la confluencia de éste con el Nuble: al oeste,
con la provincia del Maule por el limite entre sus
respectivos departamentos de Itata y San Carlos; y al
Este confina con la cumbre de los Andes. Comprende su




territorio 9210 kilometros cuadrados; es generalmente
plano en su seccion occidental, y quebrado y montuoso
en la oriental. y abunda en producciones agricolas,
ganados y maderas. Se divide en los departamentos de
Bulnes, Chillan, San Carlos y Yungay, y contiene 149,871
habitantes. Fue creada en provincia por ley de 2 de
febrero de 1848, habiendo entrado a formarla el antiguo
departamento de Chillan, de la de Maule. El primero se
dividié después en los actuales de Chillan, Bulnes y
Yungay.

Rio Nuble. Caudoloso y rapido que atraviesa de este a
oeste la provincia a que presta su nombre. Nace en la
linea anticlinal de los Andes por los 37° 00" Lat. y 71° 05'
Lon. Corre hacia el noroeste por cerca de la mitad de su
curso hasta la inmediacion de San Fabian de Alico, y
volviendo hacia el SO. va a confluir con el Itata por los
36° 37 Lat. y 72° 30" Lon, entre los fundos de
Cuchacucha y Membrillar, al cabo de 130 kilémetros. Sus
margenes son en su primera parte algo quebradas,
montuosas y estrechas; después se abren y se extienden
en terrenos de mas o menos cultivo hasta su término.
Recibe desde su cabecera varios afluentes, de los cuales
los méas notables son: por la derecha, el Choreo, Los
Sauces, Volutao y Ninhuén, y por la izquierda, el de las
Minas, Gato, Santa Gertrudis, Damas, Pangue, Cato y
Chillan.

Topénimo Nuble

Alonso Ovalle lo menciona como Rio Nuble lo cual lo acercarfa
mucho méas a una etimologia del espafol relacionado con la
tercera persona singular del presente de subjuntivo de "nublar vy,
en esta logica, por ejemplo relacionado con otras localidades que
tienen nombre en espafiol como Niebla en la Regién de los Rios.

‘Entra en el medio del camino el furioso Nuble que bana
los muros de la ciudad S. Bartholome de Chillan”

Respecto a Nuble se encuentran varias explicaciones, donde una
de las que mas se repite, aluden a que se refiere a ‘lugar
obstruido” No obstante, no se encuentra una justificacion
exhaustiva de por qué serfa esa la interpretacion. Otra explicacion,
algo relacionada a la anterior, da cuenta de que viene del vocablo
mapuche "nglefen" que significa "rio de corriente angosta y
obstaculizada".

Entre los hablantes mapuches no existe una claridad respecto a
este topdnimo, algunos argumentan que la letra B no existe dentro
de la lengua mapuche y por otros lado otros dicen que “ble”
significa “por ahi” o 'ir, 'y Au por si sélo no permite una
interpretacion.
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La musica mapuche actuat

Un canto al de

ESCRITO POR CLAUDIO CARIMAN.

La musica dentro del mundo mapuche, de la misma manera que en
cualquier otro pueblo, es mucho mas que una manifestacion
puramente artistica. Esta es fundamental dentro de su desarrollo
histérico, vinculdndose dentro de la vida cotidiana, ceremonias y
manifestaciones politicas. Su expresién es una fuente de identidad
que nos permite comprender a mayor cabalidad los escenarios en
que un pueblo se mueve y sus proyecciones a futuro, reactivando,
actualizando y proponiendo nuevas expresiones culturales ante las
emergentes luchas sociales y donde el pueblo mapuche no se
queda atras.

Actualmente, podemos ver una gran cantidad de proyectos
musicales mapuches que no sélo se inscriben en torno al canto
tradicional dlkantun, sino que también se manifiesta a través de
otros géneros de caracter global como son el hip hop o el rock. Su
amplia difusion, dentro de las nuevas generaciones, nos presenta

un nuevo panorama en torno a la cultura mapuche, ya que
elementos culturales ajenos se utilizan para expresar las vivencias
y tradiciones de las grandes capas de poblacién indigena urbana.

De esta forma, artistas como Luanko, Daniela Millaleo, Waikil o el
grupo Wechekeche fii Trawlin generan un nuevo escenario dentro
de la musica mapuche, a la vez que rompen con el esquema
tradicional dentro de sus representaciones e imaginarios, utilizando
las liricas de sus canciones para denunciar o expresar las dolencias
del despojo o difundir la cultura y su lengua, el mapudungun. De
esta manera, se reivindica el mapuchengen (Ser mapuche), su
identidad y su inclusion dentro de la historia mapuche como
sujetos indigenas, a pesar de haber nacido o vivir en la ciudad,
alzando la voz frente al incesante colonialismo chileno

La relacion de dominacién y colonialismo, entre el Estado chileno
y los pueblos originarios, ha tenido multiples consecuencias no
s6lo de subyugacion, dominacion y despojo de amplios terrenos en




beneficio de colonos e industrias forestales, sino que también va
imponiendo una representacion Unica y esencialista de lo indigena,
definido como un grupo que sélo puede vivir dentro del mundo
rural y por medio de pautas culturales tradicionales. Cualquier otra
manera de expresar la identidad mapuche se considera aculturado
o awingkado, tanto por parte del Estado chileno, como de sectores
del pueblo mapuche, expresando un “colonialismo internalizado”
producto del racismo y la discriminacion vivida (Nahuelpan, 2013).
Sin embargo, esto ha debido reformularse durante los ultimos
afos ante el gran desplazamiento rural-urbano de amplios
sectores mapuche y las transformaciones que esto ha provocado.

Cifras actuales indican que cerca del setenta por ciento de la
poblacion mapuche vive dentro de las grandes ciudades del pafs,
como Santiago y Temuco. Su llegada y asentamiento son el
resultado de largos procesos de migracion frente al
empobrecimiento de los terrenos y escasez de recursos naturales,
llevando a que tres o més generaciones de familias mapuche vivan
en la urbe en busqueda de mejores condiciones de vida.

La adaptacion dentro de la ciudad ha sido un proceso complejo
donde cientos de familias se han visto en la obligacion de generar
espacios de asociatividad mediante sindicatos y organizaciones,
inscribiendo su memoria colectiva e histérica en lugares de
encuentro, como parques y cerros, donde se desenvuelven
ceremonias, juegos de palin o ayekan, entre otras tantas
actividades (Aravena, 1998) Es asi, como ha existido una
permanencia de la cultura mapuche durante el tiempo y el espacio
la ciudad, en donde nuevas generaciones siguen identificandose
como mapuche en tiempos contempordneos. No obstante, el
colonialismo también ha calado hondo dentro de amplias gamas
de sectores mapuche, soterrando parte de la identidad hacia
rincones profundos del olvido y el silencio, por lo que despertar el
mapuchengen se ha vuelto una tarea ardua y resulta fundamental
integrar nuevas estrategias para difundir y revitalizar la cultura e
identidad y darle un continuo a futuro

Es de esta manera que la musica, y su amplia masividad, se
presenta como un potencial detonador para que las nuevas
generaciones se sigan vinculando con la historia mapuche. Donde,
al ritmo de diferentes estilos musicales, se plantea una finalidad
clara: Generar resistencia cultural. Creando a su vez un estilo
particular de musica, denominado por algunos musicélogos como
un nuevo canto social: El canto de la tierra (Rekedal, 2014).

Suena paradojal que ritmos fordneos como el rap, el rock o la
trova sean utilizados para preservar y levantar a la identidad
mapuche, donde diversos artistas combinan el sonido de la
trutruka, pufulka o kaltrin, con rimas, baterfas y guitarras. Sin
embargo. el integrar elementos no mapuche a su cultura,
apropiandose de estas, siempre ha sido parte de su historia.

La apropiacion, entendida como la incorporacion de elementos
culturales ajenos en un pueblo para mantener su cultura e
identidad (Bonfil, 1991), ha sido un pilar fundamental dentro de la
lucha mapuche, debido a que, desde la invasion extranjera, siempre
se han aprovechado diversos mecanismos ajenos para ponerlas al
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servicio de las necesidades emergentes. Un ejemplo claro de esto
ha sido el uso de la historiografia por parte de intelectuales
mapuche, para desarrollar un relato histérico en contraposicion al
relato oficial/colonial; o por otro lado, el caso de la construccién
de un grafemario mapuche para fomentar el aprendizaje escrito
del mapudungun. Como menciona Lionel Lienlaf (2017) estos son
casos de ‘re significacién que a su vez implican una creacién, una
reconstruccion y una proyeccion que ha sido parte de la esencia
del pueblo mapuche (.) estos son procesos absolutamente
tradicionales, solo se ha cambiado de soporte”

Estos han sido de suma importancia para mantener una memoria e
identidad colectiva dentro de quienes son parte del pueblo
mapuche y viven en las ciudades. La muUsica mapuche actual puede
determinarse como una arista mas en los multiples procesos de
resistencia que confluyen paralelamente.

Durante la Ultima década cada vez son mas cantantes, raperos y
bandas musicales que se posicionan dentro del espacio artistico,
alcanzando una masividad tanto en el pueblo mapuche como en la
sociedad chilena. Son millones las visitas que poseen dentro de
plataformas virtuales como ‘Youtube”, en donde se busca
denunciar las injusticias que sufre el pueblo mapuche, generar un
espacio de ensefanza de la lengua o incluso fomentar la cultura.
Asi, temas como "Mapudunfinge” de Wechekeche fi trawin o
‘Winoy tafi kewln” de Luanko son emblemas dentro del
aprendizaje de la lengua mapuche, ya que son cantadas
exclusivamente en mapudungun. Esto nos muestra el compromiso
de muchos musicos quienes han desarrollado un trabajo de
autoformacion para lograr transmitir su lengua hacia las futuras
generaciones.

A su vez, muchos poseen una vinculacion directa y sostenida con
organizaciones y eventos de caracter mapuche, apoyando diversas
actividades que van en beneficio de presos politicos vy
comunidades en resistencia, reafirmando un compromiso que
traspasa las necesidades exclusivas de la wurbanidad. Se
transforman de esta manera en activistas, que debido a su alta
convocatoria, son un sustento para el éxito dentro de las redes de
cooperacién entre las ciudades de Santiago, Temuco y las
comunidades.

Sin lugar a duda, su labor como artistas tiene una relevancia
concreta dentro de los contextos actuales, contribuyendo a que
una vez mas se siga despertando una identidad que se niega al
olvido, procurando asf su mantencién en el tiempo. La musica se
establece como un puente que comunica diferentes probleméticas
y necesidades del pueblo mapuche y de esta forma el musico se
convierte en un werken.

Como menciona Ana Millaleo (2017) de Wechekeche i trawdn:
‘Nuestra musica estd hecha para nuestra gente a pedido y
solicitud de ella. Surgié para comunicar nuestros sentimientos en
primera instancia, pero después se fue transformando en un canal
de comunicacion mas amplio (.) Nunca nos sentimos artistas,
hasta el dia de hoy es asi. somos comunicadores”
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El posicionamiento de la musica actual en las nuevas generaciones nos invita a reflexionar y
repensar nuestra mirada sobre Lo mapuche, integrando una perspectiva descolonizadora que

deconstruya el reduccionismo tradicionalista, ya que como establece el machi y ex miembro
de la banda Pirulonko, Cristian Collipan®:

‘Es el arte la posibilidad de construir una sociedad mapuche fructifera y llena de identidad,
identidad que se arma y se reinventa, es lo que nos ha permitido resistir en esta constante
negacioén que nos quieren imponer a costa de todo y en beneficio del mercado”

b Presentacion Daniela Millaleo Festival IACCTIS.

Palabras expresadas por Cristian Collipan en el libro "Arte y cultura contemporanea indigena: el caso mapuche” (Mariman,
2017) En: Arte Otro: Problematizacion desde lo indigena
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Salud Mapuche en el Contexto Urbano:

Breve recorrido por la aplicacion
del Programa Especial de Salud y

Pueblos Indigenas (PESPI) en la
Region Metropolitana

ESCRITO POR MARCO CUMIAN
Y FABIAN RODRIGUEZ

La ocupacion y usurpacion del territorio mapuche trajo como
consecuencia grandes migraciones desde los territorios ancestrales
a la ciudad. Esto ha producido que muchas tradiciones y visiones
de la cultura pierdan vitalidad con el avance del tiempo. Una de
ellas es la concepcion de la salud de los pueblos originarios; por
lo que cabe preguntarse si  existe la salud indigena,
especificamente, salud mapuche en el contexto urbano.

La salud mapuche comprende al ser humano de manera integral,
tanto por el cuerpo fisico como por el espiritual y la sanacién se
da también desde un enfoque colectivo y no solamente individual.
Entiende que las personas estédn en vinculo y conexiéon con la
naturaleza, con otras personas y con su espiritualidad, siendo la
enfermedad causa de un desequilibrio, ya sea con su colectivo
social mas cercano, una mala relacion con el medio ambiente o
problemas consigo mismo. Por otro lado, la medicina occidental
principalmente se ocupa de patologias en especifico, separando
las partes del cuerpo y centrandose Unicamente en el individuo
fuera de su entorno y contexto territorial, cultural, social vy
colectivo.

En lo concerniente a la cultura mapuche, algunos de sus agentes
de salud son: el Machi, el Lawentuchefe y el Gutamchefe. A
continuacion los describiremos brevemente:

La o el Machi son conocidos por sanar espiritualmente y
curar a través de las hierbas medicinales, guian a las
personas para que vuelvan a estar en equilibrio, para
lograr dicho propésito, pueden establecen un puente
directo entre los espiritus creadores y los protectores. Al
tratar un enfermo el machi procede mediante un
pewutun (ceremonia de diagndstico), que consiste en
examinar orina, ropa o saliva del enfermo. o pudiendo
recurrir @ los pewma (suefos) que le ayudard a
completar y entender el diagnéstico e indica el
tratamiento que seguird el paciente.

La o el Lawentuchefe, es un conocedor de hierbas
medicinales que realiza un examen general mediante
observacioén, tacto, ofdo, toma de pulso y preguntas al




enfermo. Tras haberlo revisado, le indica las hierbas que
debe tomar para sanarse.

La o el Gutamchefe es un experto en huesos y detecta la
enfermedad a través del tacto de los huesos dafnados.

En los afos 90" en la Novena Regién sucede un hecho que marca
un antes y un después en esta tematica. En el Hospital de Temuco
un paciente mapuche comenzé a hablar el mapudungun y se creyé
que estaba delirando; pero luego. el personal del hospital dedujo
que estaba hablando su propio idioma. En ese momento un
monitor comunitario mapuche y hablante de su lengua que
trabajaba en otro centro asistencial, es llamado para conversar con
el paciente y entiende que él pedia ir a su hogar, ya que sabfa que
iba a morir y debfa arreglar todo antes de este suceso. Este hecho
conmociond al personal del hospital, por lo que la enfermera a
cargo, llevo el caso a comité de bioética, en el que se constatd la
necesidad clinica de contar con un intérprete o facilitador
intercultural en el hospital.

Desde ese momento comienzan a conjugarse una serie de
actividades y estudios que tienen relacién en esta materia, se
realizan, por ejemplo, el Primer Encuentro Nacional de Salud y
Pueblos Indigenas: Hacia una Politica Nacional Intercultural (1996):
el estudio de Victor Toledo sobre la Situacion de Salud de los
Pueblos Indigenas de Chile (1997); el Taller Nacional Salud vy
Pueblos Originario Salud, Cultura y Territorio: bases para una
epidemiologia intercultural (1998); el Seminario Nacional de Salud
Intercultural y Politicas Publicas (1999), por nombrar las
actividades mas relevantes.

En estas instancias se demuestra que los pueblos originarios
presentan peores indicadores de salud en comparacion con el
resto de la poblacion. Dentro de las iniciativas mas emblematicas
realizadas para mejorar esta situacion se encuentra el Programa
Especial de Salud y Pueblos Indigenas (PESPI) que comenzd a
tener alcance nacional a partir del afio 2000.

En la Region Metropolitana el aumento significativo de la
poblacion indigena, la cual en la blsqueda de poder dar
continuidad a sus tradiciones y cultura, vio la necesidad de poner
en practica su sistema de salud dentro del contexto urbano. Con el
propdsito de instalar la salud ancestral en el sistema de salud
publica, los dirigentes de ocho asociaciones de distintas comunas
posicionaron sus demandas al entonces candidato presidencial
Ricardo Lagos, comprometiendo su apoyo a cambio de que éste
diera respuesta a diversas situaciones que afectaban a la
poblacién indigena, en aquel entonces: vivienda, educacion, salud,
microempresa, entre otras.

Asl, se da inicio al PESPI en la Region Metropolitana. Sin embargo,
en primera instancia el programa se implementaria s6lo en la
comuna de La Pintana, pero tras alegatos de los demés
participantes se distribuyd en las ocho comunas a las que
pertenecian las asociaciones que pactaron con Lagos: Cerro Navia,
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El Bosque, Huechuraba, La Florida, La Pintana, Lo Prado, Pefialolén
y Pudahuel

Teniendo como diagnoéstico una serie de estudios que demuestran
el problema de salud que presentan los pueblos originarios, el
objetivo general del programa PESPI es “contribuir a la disminucién
de las brechas de inequidad en términos de salud que presenta la
poblacién indigena respecto del resto del pais”.

Para poder ejecutar este programa, se desarrollaron tres ejes de
trabajo que consisten en:

1. Participacion Social Indigena

2. Equidad

3. Interculturalidad.

El primero indica que este programa debe disefarse y planificarse
en conjunto con los representantes de los pueblos indigenas y los
equipos de salud. El segundo eje pretende generar acciones que
logren contribuir a mejorar la calidad, accesibilidad y resolutividad
en la atencion de salud. Finalmente, el Ultimo eje busca incorporar
el enfoque intercultural en los programas de salud, aportando al
reconocimiento y complementariedad de los sistemas de salud
tradicional y occidental.

Un actor relevante que surge gracias a la instalacion del PESPI es
el facilitador intercultural, quién ejerce como puente entre el
sistema biomédico y el sistema tradicional, buscando la
complementariedad entre ambos y que las personas que asisten a
los diferentes servicios de salud publica puedan conocer una
alternativa distinta de sanacion.

Los presupuestos que permiten financiar al programa PESPI se
asignan a través del Ministerio de Salud y son entregados a los
diferentes servicios de salud que componen la Regién
Metropolitana, quienes, luego los asignan a las asociaciones
Indigenas  que
ejecutan el
programa.

En el afo 2016,
segln un
diagnoéstico  de
la  Universidad
Academia de
Humanismo

Cristiano, los
programas

existentes en la
region son 33 y
se  distribuyen
en las comunas

de San
Bernardo, EL
Bosque,  Cerro
Navia, Quinta

Normal,  Pedro
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Aguirre Cerda, Cerrillos, La Reina, Nufoa, Renca, Huechuraba,
Pudahuel, Lampa y Santiago, cada una de las mencionadas con un
programa en sus respectivas comunas. En cambio, Lo Prado, San
Miguel, Pefialolén y la Granja con dos programas cada una; Asf
mismo, La Pintana y La Florida con tres; y Maipl con seis
programas.

En la actualidad, los programas PESPI son diversos dependiendo
de los agentes de salud con que cuente cada organizacion y se
complementan de muchas formas con la salud biomédica. Por
ejemplo. existen programas enfocados a la prevencion del VIH: al
tratamiento de enfermedades mentales: adicciones, depresion,
entre otras, y otros buscan poner mayor énfasis en el rescate de la
salud tradicional mapuche. Estos programas estan emplazados en
diferentes espacios, algunos cuentan con una casa de salud o ruka,
donde el agente de salud realiza su diagndstico e inicia un
tratamiento. No obstante, no todos los programas presentan un
espacio fisico propio para realizar atenciones, por lo que algunos
funcionan dentro de los consultorios o viéndose en la necesidad
de realizar derivaciones a otros programas. La carencia de espacios
propios es una debilidad clara del PESPI ya que la salud
tradicional también comprende un territorio o espacio fisico
diferente a los consultorios. El problema es que al no existir estos
espacios auténomos se propician practicas de asimilacion al
sistema biomédico.

Segun distintos coordinadores del programa PESPI, otra de sus
debilidades es la escases de recursos y el atraso en la entrega de
estos. Los fondos deberfan estar disponibles para las asociaciones
en marzo, no obstante, no es extrafio que recién sean liberados
pasado Winol Tripantu, es decir, a fines de junio. Frente a esta
situacion, es valorada la relacién que se tiene con las respectivas
Municipalidades, puesto que muchas veces facilitan dinero, a modo
de préstamo, para que las organizaciones inicien sus actividades.

En términos de presupuesto para el ano 2017, segln los portales
de transparencia de los Servicios de Salud de la Regién
Metropolitana, el Servicio de Occidente y Suroriente son los que
reciben mayores recursos, luego siguen en el siguiente orden los
Servicio Sur, Central y Oriente. El servicio Metropolitano Norte no
informa su presupuesto asignado.

Servicio de Salud Presupuesto
Occidente 102189.000
Oriente 2138.000
Central 15694.000
Sur 57902000
Sur Oriente 94.822.000
Norte -

Total 272.645.000

Fuente: Elaboracion propia en base a los datos de transparencia de
los respectivos Servicios de Salud Metropolitanos

En consideracion a las fortalezas, algunos coordinadores valoran
positivamente la autonomia que tienen las rukas o casas de salud,
siendo las organizaciones indigenas quienes administran estos
espacios, teniendo autonomia sobre la gestiéon de estos. En
relacién a este punto, el articulo 25 del Convenio 169 de la OIT
sobre pueblos indigenas, suscrito y ratificado por Chile, sefala que
se deben colocar a disposicién de los pueblos interesados servicios
de salud adecuados o al menos proporcionar a dichos pueblos los
medios que les permitan organizar y prestar estos servicios de
manera auténoma. Situacién que no ocurre, pues los recursos
entregados son escasos y la salud indigena se da al alero de la
salud biomédica que se posiciona como superior.

La Ley N° 20.584 menciona en el articulo 7, que en territorios con
densidad indigena, la poblacién de estas caracteristicas debe tener
la oportunidad de recibir atencion con pertenencia cultural en sus
servicios de salud publicos, respetando su medicina y que sean los
agentes de los pueblos originarios quienes la entreguen

El Convenio 169 y la Ley N° 20584 generan un soporte legislativo
para la aplicacion e implementacion de recursos para la salud de
los pueblos originarios, siendo, hasta el momento, el programa
PESPI la Unica solucion del Estado para implementar salud
indigena. Sin embargo, la ley no asegura el acceso a la salud
indigena como un derecho, pues por una parte, sélo se refiere de
la salud intercultural, que se tiende a entender como salud
indigena pero que no es lo mismo. La interculturalidad ha sido
utilizada como un método al que se cifien las politicas publicas,
enfocado a poblacion indigena, no obstante, lo que prima es la
vision del Estado. Por otra parte, la ley deja muchos aspectos a la
interpretacion, como por eemplo, el concepto de alta
concentracion que no establece pardmetros claros y podria usarse
siempre como excusa para no implementar acciones de salud
ancestral

Respecto del Convenio 169, el Estado ha sido negligente, pues
escasamente ha cumplido con la disposiciéon de brindar a los
pueblos originarios recursos para la administracion de su propia
salud, ya que como se explicd anteriormente, son pocas las
organizaciones que co-administran recursos y que cuentan con
espacio propio para gjercer la atencion en salud.

Como conclusion, podemos decir que el PESPI es un programa que
surge como necesidad clinica para acortar las brechas que existen
en salud Indigena sumando inicialmente a las asociaciones que
reivindicaron este saber ancestral en la Regién Metropolitana.
Ahora bien, este programa entiende la salud tradicional como una
medicina complementaria y preventiva, y siempre bajo un enfoque
intercultural, lo cual la somete a las logicas del sistema biomédico,
a los paradigmas hegeménicos de la salud occidental y a la
burocracia de los recursos puUblicos, no ajustandose a los
estandares que establece el Convenio 169 de la OIT, suscrito y
ratificado por Chile, ni a las declaraciones que ha suscrito el
Estado referente a pueblos indigenas: la Declaracion de las
Naciones Unidas (2006) y la de la Organizacion de los Estados
Americanos (2016) referente a la teméatica de los pueblos
indigenas.



El sentir del Kultrdn
Entrevista a Antu Liwen
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Oriunda de Ercilla, Luz Betancur, mas conocida como Antu Liwen,
graba su primera produccién musical ‘Mapuche, mi pueblo hoy” en
1999, obra que reflejé el estilo que la cantautora habia comenzado
a desarrollar algunos afnos atras, inspirada en los cantos y cultura
tradicional mapuche que su abuela Antonia Curinao Millaqueo le
inculcé desde pequena.

A partir de entonces, la carrera musical de Antu Liwen ha sido
inagotable, participando en diversos encuentros, pefas y festivales,
como el Festival de la Cereza en Ercilla y el Festival de la Cancién
Folclorica de Penalolén, y en variadas iniciativas de caracter
artistico como la musicalizacién para obras de teatro y también de
poesia.

Ha sido entrevistada en programas de television y ha participado
en documentales. En este &mbito destaca el documental "Mi
papay. Antu Liwen” de Alejandro Stuart.

En el ano 2009, junto con otros hermanos representantes de
distintos pueblos originarios de la Region Metropolitana, participa
como socia fundadora de del Instituto de Arte, Cultura, Ciencia y
Tecnologia Indigena de Santiago, IACCTIS.

Recientemente el 7 de diciembre del 2017 dentro del Festival de
los Pueblos Originarios del IACCTIS, tuvimos el honor y la gran
alegria de realizar un reconocimiento a la trayectoria de nuestra
querida lamngen, la talentosa cantautora mapuche Antu Liwen.
Reconocimiento a todo su esfuerzo, creatividad, inteligencia y
compromiso con su pueblo y su tradiciéon. Su obra constituye un
aporte invaluable al presente del pueblo mapuche, aun por ser
descubierto por muchos

En este contexto de reconocimiento, quizimos conocer méas afondo
a la lamgne Antu, para lo cual recurrimos a su casa el dia 5 de
diciembre en la comuna de Penalolén y asi conversar con ella y
saber de su vida. Mediante esta conversacion nos vimos envueltos
en una profunda admiracién a su sencillez, sabiduria, ternura,
temple y fortaleza. A continuacion, el resultado de esta entrevista.

Antu Liwen, scomo llega usted a convertirse en esta mujer?.
en ésta lamngen que todos conocemos, que toca el kultrun y
que hace musica mapuche, scémo empezd, de dénde aprendi6?

Mira yo, desde nifia llevaba los sonidos del kultrin aqui (apunta a
su cabeza). porque yo creci en el campo, en la novena regién, en
Ercilla, en la comunidad de Collico, Botaco, Chacaico y Temucuicui,
en todo ese entorno. Mi abuela tocaba kultrdn. Yo creci con mi
abuela materna, Antonia Curinao Millaqueo, ella era hija del
longko Juan Bautista Curinao. Ella se casa, o sea, se la robo un
wingka, Segundino Rubilar. y se fue con él.

Pero. ¢se la rob6é con permiso o sin permiso?
Sin permiso, creo que se la llevé para el monte nomds, en ese

tiempo no era como ahora. Entonces mi abuelo, como era longko
la mandd a buscar, asi es la historia que se cuenta alld, y que él

contd. Hizo que se casara con el wingka, le celebr6 30 dfas el
casamiento, {30 dias durdl Si se acababa la carne, se mataba otro
animal. Tenfa muchos animales, si era longko, era Juan Bautista
Curinao, duefio de casi todo Chacaico. Cuando llegé el dltimo dia
le dijo que se podia ir con su wentru, con su marido, pero todo lo
que a ella le pertenecia se lo habia gastado para cubrir su honor y
el honor de él. Se fue mi abuela con su marido, y bueno, la familia
de él no la aceptaba porque era india, y en la familia de ella
tampoco lo aceptaban a él porque era wingka, ninguno de los dos
encajaba en ningln lado.

Vivieron como 6 afos, mi abuela tuvo tres mujeres, mi tia
Herminda, mi madre Inés y mi tia Juana. Mi familia era muy pobre,
vivian muy mal porgue no tenian ayuda de nadie, sin trabajo, bien
mal, entonces la familia de él empezé a decirle que él se viniera a
Santiago y que después fuera a buscarla a ella. Mi abuela no se
dio cuenta que cuando él se vino ella estaba embarazada de su
cuarta hija. &Y qué pasé? Como la familia no la querfan a ella,
dijeron que se habfa embarazado de otro tipo allé.

El después se va para la Argentina y no vuelve nunca mas Mi
madre se pone a trabajar a muy temprana edad con mi tia
Herminda, y por ahf mi madre conoce a un Betancour y nacf yo. Mi
padre me reconoce pero hasta el dia de hoy yo no sé quién fue,
solamente me colgd el apellido Betancour. Entonces, yo paso a ser
Betancour Rubilar. El Curinao se perdi6.

Cuando yo naci, mi madre me deja como de 6 meses con mi abuela
y se viene a trabajar a Santiago. Mi madre muere en el 51, yo naci
el '46, y quedé con mi abuela hasta los 11 afos, a esa edad sali a
trabajar y estuve trabajando en Victoria, y de Victoria me vine aca
(Santiago). Estuve unos dias en el campo y me retiré de Victoria, en
esos dias que estuve en el campo, llegaron unas personas del
pueblo, conocidos de mi abuela, y le dijeron que ellos me podian
traer, ellos me podfan dar la educacion aca (en Santiago) y que me
podian vestir, cosa que no fue asi. Trajeron una esclava, en lo Unico
que me ayudaban era a colgar la ropa, porque no alcanzaba los
cordeles.

JA qué edad fue eso. usted tenia 11 afos?

11 afos y de ahi los primero cinco anos fueron muy duros, muy
tristes. Después, me retiro de ahi. A los 16 afios fui mama soltera, la
vida era méas complicada todavia porque éramos dos.

Y eran otros tiempos..

Eran otros tiempos en que las mujeres solteras pasabamos a ser
como lo peor que podia existir en la sociedad, entonces fueron
muy duros mis primeros afios. Después de trabajar como asesora
del hogar, trabajé en una fabrica de lapices, después trabajé en una
fabrica metaldrgica, fabrica de textiles, después pasé a trabajar a
calzados Gino, de ahi a trabajar a calzados Guante. Trabajé once
afios en calzados Guante hasta el Golpe de Estado. Estando ahi
me casé, llevaba un poquito mas de un afo que nos habiamos
casado cuando pasé el Golpe de Estado en el afo 73.



Siempre yo cantaba mis penas, cantaba mis recuerdos del campo,
cantaba cuando estaba sola. Hablaba sola mis propias cosas, de
repente agarraba un papel y escribfa y los iba metiendo dentro de
una bolsa, yo tenia un ropero y los tiraba arriba, ahi tenia. Un ano
fui para el sur con mis ninos y mi marido se puso a hacer aseo y
los boté, porque eran puros papeles

Yo no sabfa leer ni escribir cuando llegué a Santiago. no fui al
colegio cuando nifa. Yo empecé a estudiar cuando entré a
calzados Guante, del 66 al 67. Ahi hicieron una reunién de
Sindicato y dijeron que habfa salido una ley que no podia haber
analfabetos y que todos los patrones tenfan que darle permiso
para que estudiara a la persona que no sabfa leer.

Salia del trabajo al colegio, pagaba a quien me viera a mi hijo,
pagaba arriendo, un cuartito. La vida fue dura, muy dura para mi,
muy sacrificada, por eso cuando me compré la maquina (antes de
comenzar la entrevista habfamos hablado de lo lindo de la
méquina de coser que estd instalada en el living de la casa) la
gente decia gy ésta cabra qué va a hacer?, pero con esa maquina
me pude ayudar un poco, también tejia mucho. Hacia ropita de
guagua, calcetines, la cuestion que fuera para poderme cubrir mis
gastos.

-—

Luz Betancur, mas conocida como Antu Liwen

recibiéndonos en su casa el dia de la entrevista.
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Después ya me caso, viene el Golpe de Estado. Empezamos a tener
mas chiquillos, llegaron a ser cuatro, teniamos dos, mas el mio
eran tres y quedo embarazada del Ultimo niflo. Yo ya no podia
seguir ayudandolo a trabajar, estaba trabajando dos o tres dias a la
semana, después del Golpe de Estado fue muy dificil, aunque
empezd el cuento antes, que no encontraban los alimentos, que
habfa que hacer las medias filas.

Guante no despidi¢ a la gente, la cosa estaba muy dificil, ellos no
podian dar mas trabajo de dos o tres dias a la semana, porque no
tenfan. Se llevaron gente detenida, los dirigentes, Gerardo
Martinez, que era muy buen dirigente, consejero de la CUT en ese
tiempo. Se llevaron a José Toha, uno flaco, alto. A los dos los
mataron.

En ese tiempo nos vinimos a la toma porque no nos alcanzaba
para pagar arriendo. Arrendabamos dos piezas, una que
utilizdbamos como cocinita y comedor, y ahi le teniamos la camita
a un nifo mas grande, y las otras dos camitas que era donde
dormiamos nosotros, que eran de plaza y media y de una plaza,
chiquita, pero no nos cabia mas, no teniamos mas espacio. Y nos
vinimos. Aca también fue harto dificil para nosotros cuando
llegamos. Entonces cuando yo lavaba me ponfa a escobillar y
cantaba, cantaba otras cosas, siempre cantaba, pero nunca pensé
ser yo cantante, nunca. Hasta que después ya empiezan a crecer
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los chiquillos, con mucho esfuerzo y sacrificio mi hijo mayor el que
tuve soltera, él ingres6 a la universidad con crédito fiscal y
después ya entré el segundo.

¢En la universidad también?

Claro, de ahi ya me puse a trabajar puertas adentro, porque
estaban més grandes los otros. De lunes a sabado hasta mediodia,
alld en San Carlos de Apoquindo. Pero antes de eso trabajé
cuidando abuelos, lo que me salia, me tiraba noméas a trabajar.
Entonces, al quedarme allé puertas adentro el sueldo era bueno,
en ese tiempo me hacia 160 lucas mas libreta, bueno el sueldo,
eran como 450 de ahora, harta pega pero bueno.

En esa soledad empecé a escribir, tarareaba sola, cantaba. Un dia
le pedi a mi patrona que me comprara una radio, que me la
descontara de a poco, me la regalaron, no me la desconté.
Entonces cuando yo planchaba ponfa mi radio. Ahi, entonces yo
voy cambiando de radio y me encuentro con un sonido de trutruka,
y siempre digo yo que ese sonido de trutruka me cambié la vida
Era un programa mapuche en la radio Nacional, lo tenfa Elias
Paillal con la Sofia Painequeo, yo no tenfa idea de la Sofia
Painequeo, no tenfa acé en Santiago contacto con nadie mapuche,
salvo con mi familia cuando yo iba al sur, pero acd nadie. Ademas,
que no tenfa tiempo, si mi vida era trabajar, de la casa al trabajo, de
la casa a la iglesia porque yo era sUper canuta, entonces ese era
mi mundo, mi circulo.

Entonces, como le decia ahi me encuentro con ese sonido de
trutruka y dieron el teléfono para que la gente llamara, para que
opinara del programa, entonces yo llamo y les digo que yo tenfa
unos cantos Araucanos y me puse a cantar.

¢Por teléfono?

Por teléfono, y a la gente que me escuchd le gusto po. Empezaron
a llamar, que era bonito lo que habfa cantado y después me
llamaron al aire, me comunicaron con la radio y de ahi hablamos y
me dicen que quieren conocerme.

Fui como a las tres semanas después. Me acuerdo que yo me
amononé bien esa vez, me puse una batita, un zapatito con taquito;
llego alld y me ve la Soffa, le dije:

-yo soy la persona que canté, ustedes me invitaron a venir- y me
pega la mirada

-pero usted no es mapuche-

Estaba méas delgada, méas joven (risas) me encontré media
awinada

¢Media awingkada?
Si Entonces el Elias, jmenos mal que estaba el Elias ahil EL me
saluda. Elfas es muy amable y dice -pero qué importa, si ella cant6

tan bonito-. Yo le debo mucho a Elias Paillal,

¢Esa radio era de Santiago?

Claro era acé. EL hizo mucho tiempo un programa en radio Tierra,
Witrange anay que se llama. A él le debo porque me invitd para un
encuentro que iba a haber en el ex Congreso de los tres pueblos:
Mapuche, Aymara y Rapa Nui.

¢En qué ano ocurri6?

El afo '96. Si no hubiese sido por él, ya que me invitd que fuera a
un encuentro y él me presento allé: -ella es la lamngen que cantd
en la radio-. Ahi canté a capela en el ex Congreso, a capela nomas,
sin micréfono, sin nada, los que escucharon, escucharon y los que
no, no. Quise presentarme para que me conociera la gente que me
habfa escuchado en la radio. De ahi empezaron a invitarme las
organizaciones y la primera que me invitd y que participé fue
Trepein pu lamngen de Penalolén.

Una dirigente, que siempre pasaba por aqui, me invité. Ella me
reconoce y me dice: -jPero si yo la conozcol-, y me invita a su
organizaciéon que estaba recién empezando, llevaba como un ano.
Empiezo a participar con ella, iba y cantaba, le cocinaba, le
ayudaba a lavar la loza, los fondos, haciamos actividades,
vendiamos comida para hacer un fondo. Después, tird un proyecto
a la CONADIL y se gan6 el proyecto, para tener las joyas y las
vestimentas, pero ahf también sufri harta discriminacion yo, mucha.

¢Joyas y vestimentas de los peiii y de las lamngen?.

Claro, porque cuando se compraron las joyas, se comproé las telas
para hacerse los kilpam. los rebosos y los trariwe a todas. A mi no
me lo dieron porque me dijeron que no lo necesitaba, porque no
era mapuche, era wingka. Me dolié porque yo cooperaba harto, me
sacaba la nofna, cantaba, las hacia todas, pero yo pensé ¢por qué
tengo que andarme humillando para que me den las cosas?, yo
estoy trabajando y puedo hacerme mi kupam, puedo comprarme
mis cosas y me las compré. Compré una tela y empecé por
iniciativa mia nomas a hacerle la huincha. Tejia a palillo, compré
lana y le hice todo el contorno a mi chamal y me lo encaché yo.
Como yo lo vela, jsi mi abuela usaba chamal pol pero el kipam
que tenfa mi abuela era a telar, ella misma se lo hacia.

Yo creci como mapuche, como nifia mapuche. Creci viendo a mi
abuela, viendo a la gente alla, caminando con ella, haciendo todas
las cosas del campo como nifa mapuche. A mi me jodi6 el
apellido. Yo hice mi kipam y llegué a la inauguracion de la
primera Oficina de Pueblos Originarios aca en la comuna.

Es de las primeras, con la de La Pintana, ¢verdad?

iClarol Esta dirigente me pone a mi como dirigente de la
organizacion, porque la que tenfa mas apoyo de dirigentes era la
que ganaba. Ademéas de ella estaba Don Floriano Cayuqueo,
Eliana Calcumil. Miguel Huenul, todos ellos postulando a ese
puesto. Gand ella, los otros quedaron atras.

Después de toda esa paletia’ me da vuelta la espalda y me dice: -
no, usted no tiene derecho a chamal porque no tiene apellido
mapuche- (Risas). Pero yo ya me habfa hecho el mio, sélo que me
faltaban algunas cosas y les pregunté si les sobraba una fajita, un



trariwe que me prestaran, me dijo: - si, ah, qué lindo su kipam ¢y
quién se lo hizo? Le respondf -Yo me lo hice- y me responde: -
Bueno, y si usted sabia hacérselo por qué no nos dijo a nosotros-.
Habfa algunos con anadidos, mal hechos. Al preguntarle por el
trariwe me dijo: - alld hay uno que nadie lo va a querer-, era bien
vigjito.. ahl me lo chanté y parti en la micro, vino una micro a
buscarnos.

Llegamos a la oficina de Pueblos Originarios y me pregunta la
Eliana: -¢lamngencita usted nos va a cantar?, dije -no, no me han
dicho nada-. Entonces, ella misma le pregunta a la dirigente: -jlLa
lamngen va a cantar?-, y le respondié: -No, esto es para los
profesionales, ella canta pero no para que venga a cantar aca-.

Eliana me dice: -No importan lamngen, que canten los
profesionales, ¢sabe cuando va a cantar usted? Cuando yo sirva el

45|Revista IACCTIS

coctel, porque yo estoy a cargo de eso, ahi me va a amenizar el
coctel- y me dijo -Ya, venga para acd, jOh, qué lindo su kupam!,
¢Quién se lo hizo?- Le conté que yo me lo habia hecho. Pero me
dice: -Esa faja no, y esos aros tampoco- Entonces, me puso unos
aros, saco un trariwe hermoso y me lo puso. Se sacé las joyas y me
las pasd. Me dijo: -Ya esté lista, ahora yo la voy a mandar a buscar,
quédese aqui nomas-

Cantaron los profesionales y empiezan a servir el coctel, me
manda a buscar y subi al escenario. jCanté como nunca habia
cantado! Cuando bajé, el primero que me abraza fue el Director de
Cultura, Don Vitelio Bravo. Me dice que habfa cantado muy lindo,
que le habfa gustado mucho més que todo lo demas, que lo habfa
encontrado muy inédito, y me dice: -4 Usted, tiene més canciones?
Porque se van a abrir unos proyectos y usted deberia postular para
que grabe su canto muy lindo-. Yo no tenfa idea de eso, era como

[:(3:] A la izquierda Luz Betancur joven sosteniendo a su hijo.
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que me estaban hablando en otro idioma.
¢Los proyectos y todo lo que involucra?

iClarol. Pero me dijo que los primeros dias de Octubre se iban a
abrir los proyectos, -venga a buscar sus bases- y me hablaba de
bases y yo no cachaba ni una. Le dije que no tenia idea de eso, no
entendia como hacerlo. No importa me dijo, aca le vamos a dar una
pauta de como lo puede hacer. y fui a retirar la base, y ahf me
dieron una pauta y me dijeron que la misma dirigente a cargo de la
actividad me podia ayudar, porque ella sabe de proyectos.

Inconscientemente voy donde ella. Pero antes de eso, este
caballero me habia dicho que le sacara fotocopia al original y
sobre eso trabajara. Cuando todo estuviese listo, ahi recién lo
pasara al original. Entonces yo le lleve la fotocopia a ella y me
decia: -Tal dia venga- Pasaba otro dia: -sabe que hoy dia no voy a
poder- Al final, me dice que se le habfan perdido los documentos.
iMenos mal que yo tenfa el originall volvi a sacarle fotocopia, pero
fue un rompecabezas para mi jA quien podia molestar, lo
molestaba para preguntarlel Algunos no cachaban ni una, al final
mis patrones me ayudaron a llenar una parte. Después fui a un
notario que vivia cerca y después con un contador, ellos me
ayudaron a terminarlo

Después hicieron una reunién con todos lo que habian entregado
los proyectos, y ahf estaban puros artistas y yo pensé: 4qué hago
aqui?, yo soy una lavaplatos, qué ando puro.. Me fui stper triste
para el trabajo, porque pensé yo: éste no es mi mundo, mi mundo
es ser mama, duefa de casa y asesora del hogar.

Faltaban dias para navidad, cuando un dia soné el teléfono en mi
trabajo y contesta mi patrona. iTiene teléfono senora Luz, era del
Departamento de Cultura que me llamaban, jque habia ganado un
proyectol no querfa creerla, me corrfan las lagrimas y pensaba:
¢Ahora qué voy a hacer? 4Como lo voy a hacer? 5Como es esto?

¢Como se ejecuta el proyecto?

Yo sabia que habfa ganado el proyecto. pero no sabia cémo iba a
ejecutar ese proyecto ¢qué iba a hacer? si yo lo Unico que sabifa
era que cantaba, nada méas, pero nada més po. Bueno, llegé el dia
que retiré el proyecto, la plata y un cheque. De ahi empezar a
cabecearme coémo iba a grabar. Preguntando en la organizacion
que era de Don Manuel Ladino Curiqueo, alléd por Independencia,
que por esas de las cosas de la vida me vieron cantando en un
lado y me invitaron a que fuera a cantar. Ellos fueron muy buenas
personas conmigo, eso era parte de Conapan.

¢De los panificadores?

Claro, panificadores. Ahf me encuentro un dia con Lautaro
Manquilef, yo no tenfa idea que era cantante, era muy alto Lautaro.
Yo estaba cantando, después se acerca y ni siquiera me dijo me
puede prestar el kultrun, llegd y me lo quitd y se puso a cantar él.
iYo soy Lautaro Manquilef! (risas).

Ahf hablé con Don Manuel, le dije lo que necesitaba y me dijo: -
Don Lautaro la puede asesorar- Hablé con él y me dice: -Yo la

puedo acompanar, pero usted me tiene que pagar la plata del
pasaje, a mi y a todo el conjunto, y cada vez que nosotros
ensayemos nos tiene que dar once, y le cobro por la grabacién un
tanto, y después un almuerzo-. No me quedaba otra, tuve que
poner plata de mi bolsillo para pagar el proyecto porque no me
alcanzaba, pero grabe con él porque no conocia a nadie mas,
entonces el primer casete lo grabé con Lautaro Manquilef.

¢EL cantaba con usted. en conjunto las dos voces?

No, él queria que yo interpretara y metiera algunas canciones de él
ahf en el casete. Ahi tuvimos un choque porque le dije que no, que
eso era mio, que yo no podia meter sus canciones porque yo le
estaba pagando para que me acompafiara con los instrumentos.
Pero él me dijo: -blUsquese otras personas entonces. Le dije: -
bueno, voy a avisar a los del proyecto que me esperen un tiempo
mas para ver si encuentro a otras personas que me acompafen.
Pasaron tres dias, me llama y me dice: -Ya, grabe sus canciones
con nosotros, el conjunto estd dispuesto a apoyarla, pero usted
tiene que pagarnos si, eso si- Le dije yo: -si, si eso esta claro- Y asi
grabé mi primer casete.

¢Qué ano fue ese?
Fue en el '99
Y ahi comienza su carrera

Ahf empiezo. Pero como el apellido a mi me ha bombardeado
bastante, porque los mapuches al principio me patearon mucho.
También tuve problemas en la iglesia, yo hice una promesa.
Cuando yo tuviera toda mi vestimenta, todas mis cosas, al primero
que iba a alabar iba a ser mi sefor en la iglesia, yo le iba a hacer
una cancién para hacerle una alabanza Hablé con el pastor, la
iglesia iba a estar de aniversario, yo le iba a hacer una alabanza
para el sefor, y me dice: -Que bueno hermanita, la felicito-, pero
cuando le dije como iba a presentarme, me dijo que habfa que
hablar con la membrecia, con los diaconos, y al final nunca hablé
con nadie.

¢Qué iglesia?

Iglesia Bautista. Y yo me dije, yo no le hice la promesa al hombre,
le hice la promesa al Seror, y por lo tanto, voy a ir igual. Fui ese
dia, me presenté con mi vestimenta, con mi kultrdn y sali a cantar.
En vista y consideracion que el pastor no me presenté, yo sali
adelante al pulpito y canté, y ahi quedo la.(mueve las manos
horizontalmente de un lado a otro), porque algunos dijeron yo
habfa ido a hacer un rito de machi, que las machi eran brujas, que
ese instrumento era de brujo, que qué me habfa pasado, otros
dijeron que era la cultura del pafs y se arm¢é el medio despelote y
la cuestion se fue a las pailas en la misa dominical de la manana.

Yo me fui y alld quedaron todos los hermanos discutiendo.
Después llegd mi marido, él era canuto también, que qué me habfa
pasado, como se me ocurria hacer eso, de cantar, y por qué tenfas
que irte a meter allad. Para mi fue un mar de lagrimas, fue muy
triste porque habia hermanos mapuches ahi y yo pensaba que



ellos me iban a apoyar. Pero me dijeron que cémo se me habia
ocurrido si yo ni siquiera era mapuche, entonces nadie me lamé,
nadie me vino a ver. Yo era la hermanita luz, y de la hermanita luz
pasé a ser la hermanita oscuridad (risas)

Fue muy triste, me sentia muy mal. Pero un dia aparecen en mi
casa a invitarme -porque me habfan visto por ahi, averiguaron
doénde vivia y llegaron-, a la inauguracién de la Villa Grimaldi, y yo
no tenfa idea qué era la Villa Grimaldi. Llegan a la casa, yo estaba
cocinando, eran como las once de la mafiana, y me dicen que me
venian a invitar para que yo fuera a interpretar alguna cancioncita,
que se inauguraba la Villa Grimaldi. Entonces yo dije que si, pero
después me pregunté: -5Qué diablos es la Villa Grimaldi? Es una
calle, una plaza, un parque ¢qué cuestion es, una avenida?-, y
salgo corriendo para afuera y estaban echando a andar el auto, y
les pregunté: -5Qué es la Villa Grimaldi? una calle, una plaza, un
parque ¢Qué es?-, y me quedan mirando, (hace un gesto como si
se le agrandaran los ojos pasmados). Es que mi mundo como te
digo era un mundo chiquitito, trabajo. casa, iglesia. En el trabajo. a
veces en todo el dia, no hablaba con nadie. Llegaba a la casa
afanada haciendo las cuestiones y ahf corriendo para la iglesia, de
la iglesia a la casa y lo mismo al otro dia. Entonces, ellos me dicen:
-no se preocupe, nosotros la vamos a venir a buscar-

Cuando llegué, toda la gente estaba triste, yo vefa tanta tristeza,
pero no me encajaba por qué la gente andaba tan triste. Era como
algo congelado, helado, frio. En eso veo una nifa de ac4, de los
pies de mi casa, la llamo y ella me queda mirando y me reconoce:
-iVecinal, ella nunca me habia visto vestida de mapuche. Le conté
que me invitaron a cantar y le pregunté: -Jimena, ¢Qué es esto?
¢Por qué la gente anda tan triste?- y ella me queda mirando y me
dice: -vecina, esta es la Villa Grimaldi, fue un recinto de tortura, y
murié mucha gente-. Ahi me empieza a conversar, bajamos a un
subterrdneo donde torturaban a la gente. jAhl fue una experiencia
muy triste y me senti muy mal, me senti muy ignorante, tan alejada
de la realidad, de lo que pasaba en el mundo, porque en la iglesia
te encierran en una burbuja, no se hablan los temas.

De ahi, senti que siempre habia mirado el mundo por la ventana y
nunca habia abierto la puerta para ver y descubrir qué es lo que
habfa afuera. Quizas esa reaccién me hizo cambiar y seguir en lo
que he seguido, en la lucha social, cantando mis vivencias,
cantando la realidad. Porque las cosas que llegan al hueso, no se
dicen, somos muy pocos lo cantantes que nos atrevemos, porque
muchas veces buscamos palabras bonitas para cantar. Yo la tiro,
ast nomas, al que le gustd, le gustd, y al que no, mala suerte
nomas

Mis letras son con contenido fuerte, unas mas que otras. Por
ejemplo. la Nicolasa Quintreman, de Leftraru, de la lucha social de
nuestro pueblo o la lucha social de la gente de las calles. La
poesia, todo lo que escribo, lo escribo para que tenga contenido,
que tenga realidad.
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A mi gente mapuche, algunos, les gusta mucho mi trabajo. Pero
otros dicen, pucha, pero el apellido, entonces se interesan mas por
el apellido que por lo que yo hago. La persona no se hace persona
por el apellido, la persona se hace persona por lo que es, el
apellido es algo que te cuelga. Si, es bonita la herencia de tus
padres, pero en mi caso no es asf, yo no puedo sentirme orgullosa
del apellido Betancourt, porque ni siquiera conoci a la persona que
me lo colgb.

¢El sehor Betancourt?

St De lo que yo me siento orgullosa, del origen del linaje es por el
lado de mi abuela materna. Con ella creci, caminé los campos a
pata pela. Con ella cruzdbamos esos largos caminos polvorientos
que nos llevaban al pueblo. De ahi, camindbamos al tren para ir
vender nuestras cositas que produciamos en el campo. A patita
pela’ las dos, ella con sus tremendos canastos en cada bracito y
corcunchaita, y yo atrasito de ella; juntas caminando con una
botella de parafina para prender los chonchones en el campo. De
eso me siento orgullosa, de cuando anddbamos en el pueblo y ella
llevaba sus zapatitos colgaitos de los cordones. Pasaba a lavarse
los pies a un esterito que habia en la entrada del pueblo, le
llamaban el estero de las nifas, porque las nifas siempre pasaban
ahi a lavarse los pies. Ahi se lavaba sus piecitos, se ponia sus
zapatitos y cuando ella caminaba en el pueblo sonaba “chin, chin,
chin’, su trapelakucha y su trarilongkito. De eso me siento
orgullosa, pero yo no me puedo sentir orgullosa por el apellido
Betancourt.

Pero. asi como para ir dandole una vuelta ¢Ha cambiado un
poco eso, o no? Usted ahora es bastante conocida como una
cultora mapuche, la gente la respeta y la conoce por eso. Es
impresionante como la mdsica, este encontrarse, esta anécdota
que usted cuenta hacen que se conforme una trayectoria en su
vida apegada a varias cosas, a luchas sociales.

Claro, cuando yo empecé nadie se atrevia a pararse en una pena,
en un lugar abierto con un kultrdn y su vestimenta. Soffa cantaba,
pero en recintos de salén, donde ella se presentaba con toda su
gente, bien pagada. Pero ella no tomaba su instrumento para ir a
una pena solidaria o para ir a un lugar abierto en una plaza donde
no te daban ni uno. De repente los organizadores, porque
generalmente estas cosas se hacian a puro pulso, juntaban
moneitas para tener una pequefa atencion a los artistas, todavia
se da eso. Yo no, con plata o sin plata me he metido en todos los
lugares, porque yo creo que mi chaw dioh ngenechen, yo creo en
dios, y a pesar de lo que a mi me hicieron en la iglesia, mi meta es
ésta, entregar, entregar sonidos, hacer que los jovenes que nacen
aquif en la ciudad, escuchen el sonido de un kultrin, de una pifilka,
de una trutruka. Porque antes, cuando yo empecé, ¢qué joven lo
escuchaba? Entonces, yo me di cuenta de eso, de que habia una
ignorancia inmensa.



Como para ir cerrando, de su trayectoria, de su vida, que le
gustaria dejar como conclusiéon para la gente que viene, los
mas jovenes, que les podria dejar de la trayectoria de Antu
liwen.

Bueno, mi conclusion y mi consejo es que nunca se avergiencen
de nuestra cultura. Los que son realmente hablantes que no se
amanezcan diciendo que son hijos de madre o padre mapuche jsoy
hablantel y solamente hablan con personas que hablan su idioma,
pero no hablan con las personas que no entienden mucho del
idioma. Porque les parece aburridor, no lo difunden con sus
vecinos, con sus nietos, con las generaciones que vienen. De nada
nos sirve. Es como si mi canto solamente lo cantara en cuatro
paredes y no lo siembro. Porque si se nos ha dado algo, ha sido
para entregarlo y no para llevarlo debajo de la tierra después que
nos vamos. Ese es mi consejo.

Yo soy hablante pero no puedo, no tengo el idioma completo. Me
sali tan nina del campo que por mucho, por afios no hablaba con
nadie. Entonces, yo cantaba mis recuerdos, palabras que yo

b Antu Liwen en el Festival de IACCTIS ano 2016.

recordaba las cantaba, y las cantaba escondida también. Hay
personas que se vinieron mas grandes y conservan su idioma, pero
estdn muy para adentro, cuando ven a otra persona hablante, ahi
hablan, pero cuando ven una persona que habla a medias, ellos
deberfan conversar con ellos e irles explicando.

Muchas veces hay lamngenes mapuches que tienen el apellido,
pero no tienen el idioma, su lengua, entonces solamente reciben
criticas de los hablantes: -Qué estd haciendo éste de longko si no
sabe hablar-, entonces por qué no van donde esa persona y le
dice: -Yo te voy a ayudar, yo te voy a ensefiar-, eso es lo que
tenemos que hacer, sacarse ese ego del yo'. Eso lo he visto
mucho, por eso lo digo.

Todos, yo creo que en alguna medida lo hemos visto, quizas no
tan enfocado a la lengua pero en varios aspectos.

Y algunos hacen clases en mapudungun pero ensefian lo basico y
no ensehan mas alla, es como poquito, que no sepa mas, ahi
nomas.

TTTTTTTTTITEE. TR
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Lamngen, muchas gracias por todo, por la gran entrevista que nos
ha dado. ¢Alguna otra cosa que quiera agregar??

Claro, lo otro, cuando yo empecé nadie se atrevia a tomar un
instrumento mapuche, un kultrun, incluso a mfi me dijeron que no
podia andar con uno porque era sagrado y solamente era de las machi,
que yo tenfa que parar la cosa porque si nol como que me
amenazaron, y yo le dije: -mire, yo no puedo parar por qué como van a
saber los nifios que nacen en la ciudad, los hijos de los mapuches que
nacen en el norte. Hay mucha necesidad de conocimiento, de sus
instrumentos, de sus sonidos, si yo llevo esto lo hago porque mi
abuela lo llevaba aqui (corazén) el sonido. Pero como tu vas a conocer
los sonidos de tu origen si nunca lo escuchai’ en ninguna parte-.

Ahora es facil, yo veo a las lamngen con sus kultrunes, con sus cosas
por todos lados y eso es bueno porque se atrevieron. Pero cuando yo
empecé gquién se atrevia, quién decia: - yo soy mapuche? muy pocas,
pero no, asi como empecé yo, dandole por todos lados.

Era lindo ver que la gente se paraba a mirarme, como llegaba gente
diciéndome: -yo también soy mapuche-, otros decian: -Sabe, mi papa
era del sur, es mapuche-y yo le preguntaba: —3Y tl qué te consideras,
td eres mapuche o no?-, Me decia: -No, porque yo naci aca-, Pero si su
padre es mapuche, usted es mapuche po’ mijital

Un dia. llega una mujer con dos nifitos y me dice: -Sabe, mi papa era
mapuche pero se murié-, entonces pregunté: -sera mapuche? gy
usted es mapuche? y me dijo: -Nopo, si mi papa se muri6- (Risas). O
sea porque el papa se habia muerto ella ya no era mapuche. Yo le dije:
-Bueno, si tu llevas la sangre de tu padre—¢qué sangre llevas td?
iMapuche, eres mapuchel - jAh sil me dijo. Entonces, ese despertar de
la gente al sentir el kultran, decian jyo soy mapuchel.
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dar comienzo al encuentro.

Historico Primer Encuentro de
Colectivos de Mujeres de los
Pueblos Originarios

ESCRITO POR GABRIELA FLORES

El Instituto de Arte, Cultura, Ciencias y Tecnologia Indigena de
Santiago. incorpora cada afio dentro en su plan de trabajo. una
actividad alusiva a la conmemoracion del Dia Internacional de la
Mujer Indigena. Nosotras, las encargadas del evento, nos
correspondia proponer este 2017, la tematica, a quiénes
convocarfamos, los objetivos y qué querfamos lograr con ello,
més alla de relevar esta fecha.

Como punto de partida, revisamos los eventos anteriores del
IACCTIS, los de CONADI, otros autogestionados, tantos
congresos, encuentros, seminarios y conversatorios. Uno de ellos,
que es importante destacar fue el "Primer Congreso de Mujeres
Indigenas Urbanas en la Regién Metropolitana', en el ano 1995.
Este Congreso fue empujado, literalmente, por una Coordinadora
de Mujeres Indigenas, con el objetivo de realizar un diagnoéstico
de las mujeres indigenas urbanas aymara, mapuche y rapa nui,
en areas como sexualidad, identidad, participacién organizacional

y social, en este Congreso“ participaron hombres y mujeres
indigenas.

Luego de varios esbozos de planificacion y conclusiones
preliminares, las ideas confluian en poner al centro de la
discusién nuestras propias opiniones y puntos de vista como
mujeres de los pueblos originarios y tener un rol protagonico. De
alli que no serfa necesario invitar a "expertos" o "expertas" que
nos den catedra sobre los resultados de sus investigaciones de
género, sino que seamos nosotras mismas quiénes hablemos de
nuestras realidades con todas nuestras distinciones vy
diversidades.

Entonces, llegamos a la conclusion de realizar un Encuentro de
Colectivos de Mujeres de los Pueblos Originarios, es decir,

4 El evento fue organizado por una Coordinadora compuesta
por Gabriela Flores Gémez. Jeannette Paillan y Cristina
Llanquileo y fue auspiciado por la Embajada de los Paises
Bajos; CONADI Oficina Santiago y SERNAM Metropolitano,

Momento previo a la ceremonia para
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Instituciones que se congregan y ponen en el centro de la
preocupacion el ser mujer indigena, desde distintas aristas desde
lo laboral. desde lo artistico, desde lo politico, o desde un
referente identitario, o quizds desde otra mirada que no es
posible descifrar o no es necesario descifrar, por el momento.

La primera convocatoria para organizar el encuentro la
realizamos el 25 de julio del presente afo. A la cita llegaron las
representantes de Rangiftulewfu Colectivo Mapuche Feminista,
de la Asociacion Nacional de Mujeres Rurales e Indigenas,
ANAMURI y de la Red de Mujeres Andinas "Bartolina Sisa", en
esta reunién se acordé realizar un encuentro auto-convocado, de
caracter comunitario y acogedor.

En una segunda reuniéon llevada a cabo en el mes de agosto,
ademéds de las anteriormente citadas, se sumd una
representante de la Red de Mujeres Mapuche. Con todas ellas
convenimos que el Encuentro tenga una dindmica simple sin una
estructura o programa establecido, y con dos objetivos
principales, primero, conocer y compartir nuestras historias,
propdsitos y posturas, como miembros o participantes de
Colectivos y como Colectivos mismos, y segundo, reflexionar
sobre la posibilidad de nuevos Encuentros.

El Dia del Encuentro
El domingo 9 de septiembre, un dia frio y lluvioso. La Ruka del

Parque O'Higgins -el lugar consensuado para la realizacion del
Encuentro de Colectivos de Mujeres de Los Pueblos Originarios-

«
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De izquierda a derecha: Danae Morales (IACCTIS) Santusa Atao (Bartolina Sisa) Genara Flores (Bartolina Sisa) Gabriela Curinao
(ANAMURI). Doris Quinimil (Rangintulewfu). Gabriela Flores (IACCTIS). Primera reunién por los preparativos del Primer Encuentro de

51|Revista IACCTIS

se encontraba cerrado. El Municipio de Santiago no cumplié en
tener una persona ahi para que nos abriera el lugar, pudimos
ingresar gracias a algunas gestiones personales, una hora mas
tarde.

Nuestras pu lamien y kullakanaka llegaban a la cita y mientras
nos saluddbamos, nos conociamos y reconociamos. Nos
organizamos para realizar la ceremonia aymara, mapuche, colla y
quechua que marcé el inicio del Encuentro; nuestras oraciones
recordaron a las heroinas Bartolina Sisa, Micaela Bastidas,
Janequeo, Guacolda, Fresia, a nuestras madres y abuelas y a
todas aquellas valerosas mujeres que defendieron los derechos
de los pueblos originarios.

Una vez al interior de la ruka y en el calor del fogén nos
presentamos cada una de las asistentes, mujeres aymaras,
quechuas y Colla que viven actualmente en Santiago, en Villa
Alemana, en Copiapé; mujeres mapuche, huilliches y lafkenches,
que residen en Santiago, Melipilla, Chol Chol, Paillako, Teodoro
Smith y San Bernardo. Mujeres nacidas en el norte, centro o sur
del pafs. Mujeres que hablan su idioma vernaculo y otras que no,
que poseen diferentes profesiones, distintas edades y creencias.
Diversidad de mujeres que tienen en comun, el orgullo de su
identidad cultural y los anhelos del respeto y la sororidad, es
decir, "hermandad entre las mujeres" de los pueblos originarios.

Los Colectivos de Pueblos Originarios
¢Qué nos alienta a reunirnos?, ja organizarnos en colectivos, a
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Colectivos de Mujeres de los Pueblos Originarios. 25 de Julio de 2017.
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crear conciencia, a dialogar, a realizar actividades, a marchar por
las calles y visibilizarnos? En este Encuentro pudimos conocer
parte de nuestras historias como colectivos, sin embargo. las que
no llegaron fueron la Red de Mujeres Mapuche quienes nos
comunicaron, dias antes, que se restaban del evento, y el Taller
y Escuela de Conexiones Textiles y Arte Textil Mapuche, a pesar
de confirmar su asistencia

Aqui transcribimos algunas de esos relatos de los colectivos que
llegaron a la cita.

Asociacion Nacional de Mujeres Rurales e Indigenas,
ANAMURI

ANAMUR nace en junio del ‘98 como resultado de una rebeldia,
porque surge dentro de mujeres que pertenecian al movimiento
campesino de Chile. Después de participar y salir de estas
organizaciones empezaron a evaluar que habfa necesidades y
demandas propias, ya que en sus organizaciones no eran
escuchadas como mujeres. Asi que deciden hacer una
organizacion en que participaran solo  mujeres rurales,
convocando a mujeres campesinas que conocian dentro del
trabajo en organizaciones. Armaron un grupo de 52 mujeres
independientes.

Sin embargo, se dieron cuenta que dentro de estas
organizaciones sus voces, como mujeres indigenas, no eran
consideradas o posefan un rol secundario, por lo que surgi6 la
necesidad de formar una organizaciéon en donde solo
participaran mujeres indigenas, que trabajara en bases a sus
requerimientos y perspectivas particulares, de acuerdo a su
posicion de indigena. De Asociacion Nacional de Mujeres Rurales,
ANAMUR, pas6d a lamarse Asociacion Nacional de Mujeres
Rurales e Indigenas, ANAMURI.

Hoy, la organizacion se conforma por mujeres de diferentes
pueblos: mapuche, aymara, colla, quechua y diaguita; trabajando
a nivel nacional, plantedndose diversas labores en funcion de
los diferentes territorios y contextos que habitan, pero también
desarrollando un trabajo en conjunto entre todas, velando por
los derechos y demandas colectivas.

En Anamuri actualmente desarrollan un movimiento feminista
campesino y rural. Hay una definicion de ANAMURI en donde se
observa una nocién de feminismo diferenciado de la occidental,
dependiendo de la perspectiva de cada una de sus integrantes
Ya que cada integrante posee visiones diferentes sobre el
feminismo y el rol de la mujer dentro de sus comunidades.

Dentro de sus proyectos, desarrollan una escuela politica para
resguardar los derechos y guiar a las comunidades de acuerdo a
las normativas actuales y las politicas indigenas. También
vislumbran desarrollar un trabajo con gente joven, para crear
experiencia y dar continuidad a Anamuri. Se hace necesario
mantener la autonomia dentro de la organizacion, pero a la vez
generar mayores vinculos con las otras organizaciones indigenas.

Red de Mujeres Andinas Bartolina Sisa

La Red de Mujeres Andinas Bartolina Sisa nace durante el
Encuentro de Mujeres Indigenas realizado en la Quinta Regidn, el
afo 2015 En esa oportunidad las mujeres quechua y aymara
asistentes a dicho encuentro, se reunieron al margen vy
concordaron conformar una organizacion de mujeres, con el
objetivo de trabajar por sus derechos, integrarse a las redes de
mujeres andinas existentes y asi mantenerse actualizadas en la
contingencia del tema y llegar a ser un referente en la macro
region central.

Una de las tematicas, que interesa rescatar es la reproduccion y
la sexualidad indigena, ya que una de las integrantes posee los
conocimientos del parto desde una visidon aymara. Les importa
ampliar el trabajo de la organizacion y sumar mas
organizaciones andinas. Ademds, sefialan la importancia de
hacer una declaraciéon contra el patriarcado y la descolonizacion
de la sociedad occidental.

Bartolina busca reivindicar la mujer indigena pero dentro de los
contextos actuales en la ciudad, ya que hay una necesidad de
luchar por las reivindicaciones de mujeres andinas y de su propia
cosmovisiéon, pero que también se adecue a las necesidades y
contextos actuales.

Rangintulewfi Colectivo Mapuche Feminista

Rangintulewfl, es un colectivo mapuche feminista que surge a
partir de una entrevista realizada para Mapuexpress de Angélica
Valderrama a Daniela Catrileo. En la conversacion nace la
posibilidad de reunir mujeres mapuches que vengan de algin
trabajo feminista, ya que vefan necesario formar una vision del
feminismo desde su propia posicion, es decir, de un feminismo
que nazca de mujeres mapuches en la ciudad.

Su pensamiento surge desde el lugar de lo champurria, son hijos
y nietos de procesos diaspéricos en la ciudad de Santiago. Hay
un reconocimiento de lo mapuche desde Santiago. pero que es
tardfa, ya que muchas familias no se reconocen como mapuche,
perdiendo su identidad. Esto ha hecho que mediante un proceso
de reflexion personal surja el reconocimiento y se exprese por
medio del arte. Todas las integrantes poseen un trabajo artistico.

Rangitulewfu se determina como la posibilidad de pensar en un
feminismo mapuche, en donde se construye una reflexién que
vaya mas allé del patriarcado, que también piense en la
descolonizacién. Por lo que también se piensa desde lo
mapuche en transito, producto de la migracion y de los procesos
de auto reconocimiento.

Ante esto, estan escribiendo y generando diferentes instancias
donde se puede expresar lo mapuche y el feminismo. Se busca
pensar una lucha antipatriarcal y anti colonial desde lo
mapuche,



También observan la necesidad de posicionarse dentro de las luchas politicas que surgen dentro de los
movimientos de la autonomia mapuche, ya que muchas veces estas luchas se conforman por hombres y
desde un enfoque patriarcal, por lo que también se busca participar dentro de estos procesos politicos.

Conclusiones

Las mujeres que participamos en el encuentro de colectivos de mujeres de los pueblos originarios
concordamos en la necesidad de auto-convocarnos a un Segundo Encuentro de Colectivos el afo 2018,
cuya organizacion sera planificada en conjunto, para ello, nos hemos comprometido a participar en
reuniones preparatorias y nuestra Institucion IACCTIS apoyara esta labor.

También nos encontraremos en la marcha del Dia Internacional de Mujer Indigena, en septiembre del afo
proéximo y los anos que siguen, y en cada una de las actividades que nos compartan los colectivos, sean
procesos de autoformacion, talleres de formacion politica, festivales, conversatorios, etc

Reflexiones Finales

Este Primer Encuentro de Colectivos de Mujeres de los Pueblos Originarios es un momento histérico para
las organizaciones de mujeres que residen en la Regidon Metropolitana. Estas instancias constituyen un
tiempo y espacio trascedente en nuestras vidas, que implica reconocernos en nuestras diferencias, pero
identificando, que hay mas fuerzas que nos unen, que compartimos una identidad cultural muy similar, que
nos habla de reivindicar nuestras propias formas de ser mujer o ser hombre, desde nuestra cosmovision,
desde nuestro lenguaje e historia.

Sin embargo, estas reivindicaciones no son simples, primero porque la mayorfa de nosotras nacimos y nos
criamos en la ciudad, una ciudad "winka - k'ara - mestiza - occidental", y es en esta ciudad discriminadora y
racista en la que aprendimos a ser hombre y ser mujer. Porque no tuvimos la posibilidad de conocer las
otras formas de relacionarse entre hombres y mujeres que intuimos que existen, y que se evidencian en
nuestras tradiciones y patrimonio cultural e histérico que estamos actualmente recuperando. También,
muchas de nosotras, hemos sido "adoctrinadas" con las teorias de género e incorporamos conceptos como
"machismo", "feminismo", "género", "patriarcado”, que lejos de ser simples categorias, corresponden a una
forma de analisis politico occidental.

Dicha reivindicacion, a nuestro juicio, debe ser desde la ética de los pueblos originarios. Para los pueblos
andinos es desde la ética de la Pacha, donde todo ser o ente tiene su tiempo y espacio. En esta perspectiva,
los humanos no somos el "centro del universo", somos sélo un ser mas, con los mismos "derechos" de vivir
que las plantas, cerros, animales, piedras, rios, viento, aire, etc. Todo lo que hacemos o dejamos de hacer
repercute en este equilibrio natural, las leyes que lo gobiernan son simples y naturales como la vida misma,
tal como funciona un dtomo funcionan las personas y el universo. Por lo tanto, hombres y mujeres y las
distintas categorias femeninas y masculinas podran convivir en armonia desde la ética de la Pacha.



Festival Pueblos Originarios IACCTIS,
Diciembre 2017.










