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Introduccion

En 1983, los dirigentes mapuche-williche se reunieron y reorganizaron la Illamada Junta
General de Caciques del Fitawillimapu. Ya desde 1979 grupos de base habian buscado
concretar esta idea. La intencidén era recuperar lo que ellos entendian del cémo debian
organizarse para resistir al estado chileno y retomar una lucha por lo que consideraban lo justo.
Motivaban sus reivindicaciones en el tratado firmado con la corona espafiola en el Parlamento
General de Las Canoas de 1793, que los reconocia frente al otro como pueblo, los Titulos de
Comisario entregados por el estado chileno en la primera mitad del siglo XIX, titulos que
reconocian una porcion importante del territorio del Fltawillimapu como legalmente propios,
ademas, afirmaban que la Junta General de Caciques era el Gnico representante de los mapuche-
williche, reunida por primera vez en 1936 pero justificando su creacion en el mismo momento

en que pierden su independencia y comienzan su resistencia al firmar el Tratado de 1793.

¢Qué entienden por resistencia los mapuche-williche? ;como fue que resistieron?
¢cudles eran las relaciones de poder dentro de esta sociedad colonizada que los llevé a levantar
este discurso de resistencia? ¢por qué estos grupos de base volvieron a levantar la Junta General
de Caciques? Segun esta investigacion, es imposible entender el impulso que los llevo a
reorganizarse entre 1979-1985 solo explicando la coyuntura del periodo, ni menos entender el
discurso de resistencia mapuche-williche en este periodo, su lucha por lo justo, sin tomar en
cuenta lo realizado por ellos (no solo por la dirigencia, sino también por los grupos de base o
comunidades) durante el siglo XX, principalmente desde la década de 1930, en la que logran

articular un discurso comun en todo el territorio.

A su vez, ¢lograron sus objetivos entre 1930-1985?, para resolver esto debemos
plantearnos las siguientes preguntas: ;cual era el grado de autonomia que poseian las
comunidades mapuche-williche y sus dirigentes para elaborar un discurso frente a la sociedad
chilena?¢lograron intervenir en relaciones (desiguales) entre su sociedad y la chilena?;cuéales
eran las relaciones existentes entre los dirigentes mapuche-williche asi como entre comunidades
y como logré permear en la sociedad mapuche-williche un discurso unitario sobre el como

resistir?

Esta investigacion demuestra que los mapuche-williche poseian una autonomia que les
permitid reproducir su propio mundo y que éste no estuvo sumido ni alejado del mundo que lo

catalogé como indigena y que los relegd a una condicion de subalternidad.



En las siguientes paginas, primero, se explica qué se entiende en esta investigacion como
resistencia mapuche-williche y se realiza una periodizacion de esta para hacer comprensible las
divisiones temporales de este trabajo. Luego, se daran a entender los conceptos claves que son
percibidos como necesarios para entender la resistencia mapuche-williche desde dentro y
aplicados al periodo 1930-1985.

En una segunda parte de esta introduccion, se analizara la nueva historia desde el
mapuche, principalmente auspiciada por la Comunidad de Historia Mapuche y diferentes
investigadores del Fltawillimapu. Veremos como han tratado la resistencia mapuche a través
de nuevas categorias de analisis y un fuerte compromiso con el pueblo mapuche sin
idealizaciones, pero también abordaremos el problema del enfoque de la mayoria de estos
trabajos, mas preocupados de analizar y criticar los mecanismos con los que la sociedad chilena
conquist6 y mantiene colonizado al pueblo mapuche que en coémo los mapuche crean estrategias
y tacticas de resistencia. Creemos que este enfoque, a pesar de sus increibles aportes, se aleja
de la intencidn de realizar una historia desde lo mapuche, principalmente porque las ciencias
sociales que se han dedicado a investigar a los excluidos de las sociedades han preferido
observar principalmente como es que fueron y son marginados. Tomando el nombre desde los
Estudios Subalterno, pero no exclusivo de estos, se propone, para superar el problema de

enfoque, una metodologia de lectura a contrapelo.

Creemos que la originalidad de este trabajo no s6lo esta en investigar un periodo de la
historia mapuche en un espacio, el Futawillimapu, poco estudiado, sino que, a lo que apuesta
también esta investigacion es a los conceptos y métodos con los que fue puesto en clara la

resistencia mapuche-williche.

El cuerpo de esta investigacion esta dividido en tres capitulos. EI primero busca abordar
las caracteristicas de la resistencia y subalternidad mapuche-williche en el siglo XX,
particularmente entre 1930-1973, utilizando como fuente principal documentos de prensa. El
segundo capitulo interpreta el discurso de resistencia elaborado por la dirigencia mapuche-
williche, utilizando como fuente principal los llamados memoriales, documentos elaborados en
congresos realizados por estos mismos y dirigidos a la presidencia chilena. En el tercero, que
abarca los afios 1979-1985, se describen las técticas y estrategias tanto de la dirigencia
tradicional, de dirigentes de base y de las comunidades mapuche-williche que llevaron a la
reorganizacion de la Junta General de Caciques del Futawillimapu y al logro de objetivos poco

probables en un pais bajo la dictadura civico-militar dirigida por Pinochet, utilizando entrevistas



realizadas a autoridades tradicionales y dirigentes mapuche-williche, memoriales de la época 'y
la revista de difusion mapuche-williche de la época, Mari Mari Pefii.

Con la revision de las fuentes, se ha detectado un continuum de busqueda de dialogo
por parte de la dirigencia mapuche-williche, fuertes luchas por mantener el territorio por parte
de las comunidades y una politica de oidos sordos de parte del estado chileno, sin importar qué
color politico lo dirija. Estas tres variantes crearon diversas posiciones y conflictos al interior
del mundo mapuche-williche que interpretaban de manera diferente el propio discurso de
unidad con el que presentaban sus reivindicaciones a la sociedad chilena, llevando a cada grupo
a plantear diferentes modos de actuar para el logro de sus objetivos. Entender este periodo
histérico con la diversidad de visiones existentes dentro del mundo mapuche-williche nos
permite explicar la actual division dentro de las dirigencias mapuche-williche entre quienes
apuestan por la autonomia a través de la participacion en el estado chileno o quienes apuestan
a la autonomia desde una construccién desde las comunidades, ambas posiciones enarbolando
cada vez con mas fuerza la idea de una nacion mapuche. A las comunidades gue se debaten por

las acciones a seguir para su mejor bienestar y autonomia va esta investigacion.

La resistencia mapuche-williche

La resistencia mapuche-williche es la persistencia de una cultura subalternizada que
juega con las relaciones de poder en contra, vale decir, una cultura colonizada que busca no ser
acallada. Estudiar la historia de la resistencia mapuche-williche desde esta perspectiva obliga a
pensar en una que busca en la voz de esos excluidos explicar esa historia. Es por esto que esta
investigacion no quiere ver como fueron excluidos, sino como los mapuche-williche lograron
persistir desde su cultura. La idea es introducirse en las relaciones de poder y el ejercicio de

poder por parte de los mapuche-williche a pesar de su condicion de pueblo colonizado.

El gran problema de una historia asi es precisamente lo dificil de conocer las intenciones
de estos al no tener fuentes directas. Existen muchos trabajos sobre la dirigencia mapuche?,
pero no existen trabajos que analicen la relacion entre las bases mapuche-williche y sus
dirigentes. Los dos trabajos que existen sobre los memoriales mapuche-williche nos hablan de

las intenciones de los dirigentes mapuche-williche, no asi de las bases?. Pero, en los discursos

L Ver principalmente los trabajos de Foerster en la Bibliografia.

2 Alcaman, Eugenio: Memoriales mapuche-williches, territorios indigenas y propiedad particular (1793-1936).
Osorno 2010 y Foerster, Rolf y Vergara, Jorge: Hasta cuando el mundo sea... Los caciques huilliches en el siglo
XX. En: Alvarez, Pilar y Forno, Amilcar: Fitawillimapu. Osorno 2001, pp. 29-65.



de dirigentes y en las tematicas tratadas sobre el mundo mapuche-williche en el diario local,
existe una repeticion de problemas levantados por las comunidades mapuche-williche (y
tomado por los caciques y dirigentes, que les dan voz a estos problemas). Estos problemas eran
los mismos que levantaron las comunidades mapuche-williche durante 1979-1985, y fueron
estas las que alzaron a nuevos dirigentes y reorganizaron la tradicional forma de representacion
mapuche-williche, la Junta de Caciques. No se puede entender los cambios y continuidades en
el mundo mapuche-williche, principalmente en la dirigencia, asi como sus aporias y

normalidades, sin hacer un analisis interpretativo del actuar de las bases de esta sociedad.

Este trabajo busca ser una aproximacion a estas bases, ya que seria imposible entender
la resistencia mapuche-williche solo tomando en cuenta las acciones y discursos de los
dirigentes. Detras de ellos existié un grupo humano que decidié segln su propia voluntad qué
hacer frente a los problemas que tan bien nos han dejado detallados los dirigentes mapuche-

williche.

Ahora bien, la resistencia mapuche-williche no es la resistencia de 500 afios ni tampoco
puede ser encasillada dentro de las divisiones que, por ejemplo, se hacen de la historia chilena.
La historia mapuche-williche tiene sus particularidades muy marcadas. No existe un periodo
colonial espafiol ni el periodo republicano chileno se inicia en el territorio del Futawillimapu
con la firma de la declaracion de independencia, menos con el primer cabildo en Santiago de
1810. Tal como nos han demostrado Soto® y Vergara*, después de la llegada de los europeos al
territorio, fueron expulsados en el fita malon® de 1598-1604°, iniciando un periodo de
independencia’ en la que practicamente el contacto era nulo con los espafioles®. Recién en 1750,

se reanudaron las relaciones entre hispano-criollos y mapuche-williche, las que destruyeron la

3 Soto, Javier: La Destruccion de Osorno. Rebelién mapuche-huilliche en el Chauracahuin, 1598-1604, sur de
Chile. Osorno 2015.

4Vergara, Jorge. La herencia colonial del Leviatan. El Estado y los mapuche-williche (1750-1881). Iquique 2005
5 Gran malén o gran insurreccion.

& Chilwe, la isla de Chiloé, aunque parte del Futawillimapu, es una excepcion ya que nunca se libré de los europeos.
Esta particularidad no es menor y seré tratada a lo largo de los capitulos de este trabajo.

7 Soto, Javier: La Rebelion Indigena del Chaurakahuin de 1598-1604 que destruy6 Osorno, un estudio territorial
que derriba el paradigma temporal Conquista-Colonia en el estudio de la Historia Colonial de Chile. En: VV.AA,
Fill Kiman. Osorno 2013, pp. 37-54.

8 Alcaman, Eugenio: Los mapuche-huilliche del Futawillimapu septentrional: expansion colonial, guerras internas
y alianzas politicas (1750-1792). En: Revista de Historia Indigena, nim. 2 (1997) y Urbina, Ximena: La Frontera
de arriba en Chile Colonial. Interaccion hispano-indigena en el territorio entre Valdivia y Chiloé e imaginarios de
sus bores geograficos, 1600-1800. Valparaiso 2009.



independencia mapuche-williche en el Tratado de Las Canoas en 1793°, iniciandose lo que se

ha llamado la resistencia mapuche-williche®°.

Para entender la resistencia mapuche-williche, hemos decidido periodizarla en base a

los trabajos de historia realizados sobre el mundo mapuche-williche.

El primer periodo de la resistencia mapuche-williche fue uno de adaptacion y
resistencia. Hemos dividido este periodo en dos. EI primero, 1793-1881, se caracterizd por ser
el momento en que los mapuche-williche sufrieron la colonizacion de su territorio, se instalaron
los derechos de propiedad, incluido el indigena (Titulos de Comisario)!!, el estado chileno
mantuvo instituciones coloniales indigenistas®?, se busco "blanquear” racialmente el territorio
a través de la llegada de alemanes®®, se instalaron misiones catdlicas y escuelas misionales*,

pueblos y haciendas®®. En todo este parte del primer periodo, los mapuche-williche comenzaron

% Para los mapuche-williche, este tratado fue realizado por ambas partes como gesto de relacion entre iguales y no
como el reconocimiento de un sometimiento o sumisién a los hispano-criollos. La percepcion de los tratados con
espafioles y chilenos como relaciones entre iguales por parte de los mapuche es una constante y sera tratada con
mayor profundidad en el segundo capitulo de este trabajo.

10 Para conocer mas sobre el periodo anterior a la firma del tratado, tanto en el mundo mapuche en general como
en el caso particular mapuche-williche, ver: Zavala, José: Los mapuches del siglo XVIII. Dinamica interétnica y
estrategias de resistencia. Santiago 2008; Obregdn, Jimena, José Zavala: Abolicion y persistencia de la esclavitud
indigena en Chile colonial: estrategias esclavistas en la frontera araucano-mapuche. En: Memoria Americana 17
(2009), pp. 7-31; Goicovich, Francis: En Torno a la asimetria de los géneros en la sociedad mapuche del periodo
de la conquista hispana. En: Historia 36 (2003), pp. 159-178; Obregdn, Jimena: Concepciones hispanas en torno
a un territorio disputado en Chile. Araucano-mapuches y espafioles durante el siglo XVII. En: Cultura y
Representaciones Sociales vol. 2, n°4 (2008), pp. 72-93; Obregon, Jimena: Aproximacion critica al pensamiento
dicotémico “indios amigos” versus “indios enemigos” bajo el gobierno del Marqués de Baides, Chile, 1639-1646.
En: Revista CUHSO Cultura-Hombre-Sociedad 15 (2008), pp. 25-30; Contreras, Carlos: Koyang. Parlamento y
protocolo en la diplomacia mapuche-castellana. Siglo XV1y XIX. En: Nukemapu Férlaget Working Paper Series
27 (2007), pp. 1-193; Saavedra, José: 1712. El sentido de lo indio en el Chiloé colonia. Tesis para optar al grado
de magister en Estudios Latinoamericanos. Santiago 2015; Poblete, Maria: Mapuche-huilliche e hispano-criollos
en Valdivia. Cartas de peticion y procesos de articulacion en el periodo colonial tardio. En: Revista CUHSO 15
(2008), pp. 49-60.

11 Junta General de Caciques del Futawillimapu: Titulos de Comisario del Pueblo Mapuche-Williche. Santiago
2010.

12 \Vergara, Jorge. La herencia colonial del Leviatan.

13 Hasta hace poco, la historia de la region era contada sin tomar en consideracion al indigena e iniciaba esta
historia siempre en la colonizacion alemana, representados como traedores de progreso y civilizacion, ver los
trabajos de Guarda citados en la Bibliografia y Blancpain, Jean-Pierre: Los alemanes en Chile: 1816-1945.
Santiago 1987. Para conocer criticas actuales a esta concepcion de ver la historia de la colonizacion alemana, ver:
Matus, Roberto: Construccion de la élite de Puerto Varas. La tierra como estatus, la germanidad como proyecto
social (s. XIX-s. XX). Seminario para optar al titulo de profesor en ensefianza media mencién historia y geografia,
Universidad de Los Lagos. Osorno 2011 y Cea, Miguel: Sangre en la Tierra: una mirada critica a la usurpacion de
tierras y propiedad huilliche en el sur de Chile (siglo XIX-siglo XX). Saarbruken 2014; Gallardo, Eduardo:
Modernizacion ganadera en el sur de Chile: Osorno y sus contactos chileno-alemanes en perspectiva transnacional,
1917-1939. Tesis Doctoral, Freie Universitat Berlin. Berlin 2017.

14 Poblete, Marifa: Précticas educativas misionales franciscanas, creacion de escuelas en territorio mapuche y
significacion de la educacion entre los mapuche huilliche del siglo XVI1I1 y XIX. En: Revista Espacio Regional,
vol. 2, nim. 6 (2009).

15 Molina, Raul, y Correa, Martin: Las tierras huilliches de San Juan de la Costa. Santiago 1998; Vergara, Jorge,
Aldo Mascarefio y Rolf Foerster: La propiedad huilliche en la provincia de Valdivia. Santiago 1996; Molina, Radl,
y Correa, Martin: Territorios huilliches de Chiloé. Santiago 1996
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a asimilar su nueva situacion de pueblo colonizado y fue a este periodo al que miraron los
mapuche-williche para levantar sus demandas®. La ocupacion definitiva de La Araucania
(1881-83)* inici6 la segunda parte de este primer periodo caracterizado por la intervencion
estatal. 1881 a 1936 fueron afios en extremo violentos en el territorio'® y caracterizados por los
problemas por la propiedad austral'®. La pérdida sistematica de territorio y las luchas en contra
de hacendados, misioneros y la administracion estatal local, dan la aparicion de las demandas
mapuche-williche y la unidad entre los apo Ulmen (dirigentes tradicionales), manifestada en la
aparicion de memoriales. 1935-36 abrid un nuevo periodo de la resistencia mapuche-williche,
ya que fue el momento en que los dirigentes tradicionales representantes de practicamente todo
el territorio presentaron un memorial?® en conjunto que, en sintesis, proponia la autonomia en

el territorio de los mapuche-williche?!,

El segundo periodo (1936-1985) de la resistencia mapuche-williche es el menos
estudiado y esta caracterizado por la fuerte influencia de los apo tilmen?? y la creacion de los
memoriales entre 1936-1973, este es el periodo de confeccion de las demandas mapuche-
williche, las que fueron fuertemente defendidas por las comunidades mapuche-williche. El
golpe de estado de 1973 provocd, en un principio, un fuerte revés al logro de los objetivos
mapuche-williche, pero, entre 1979-1985, gracias a grupos de base nacidos de las comunidades,

lograron reorganizar la llamada Junta de Caciques. Estos afios también ven la aparicion de

16 \Ver también: Vezub, Julio, Victor Mazzalay: Analisis de redes de parentesco y alianzas entre caciques mapuches
y tehuelches en la Patagonia septentrional (siglo XI1X). En: REDES Revista Hispana para el Analisis de Redes
Sociales 27 (2016), pp. 81-99

17 Bengoa, José: Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Santiago 2000; Pinto, Jorge: De la inclusién a la
exclusion. La formacion del Estado, la nacidn y el pueblo mapuche. Santiago; Mariman, Pablo, Sergio Caniuqueo,
José Millalén, Rodrigo Levil: j...Escucha, winka...! Cuatro ensayos de Historia Nacional Mapuche y un epilogo
sobre el futuro. Santiago 2006.

18 Ocurrieron sucesivas matanzas en el territorio dirigidas, principalmente, por los descendientes de colonos
alemanes, gracias al apoyo de policias personales y la policia oficial en el territorio que, a fin de cuentas, era
pagada por la élite de la zona. El problema siempre fue el mismo: la propiedad de la tierra. Para conocer una de
las matanzas sucedidas ver Comunidad Indigena Forrahue y Colipan, Bernardo: Forrahue. Matanza de 1912.
Osorno 2002.

19 Jorge Mufioz, Rall Nufiez: Amotinados, abigeos y usurpadores. Una mirada regional acerca de las formas de
violencia en Osorno (1821-1931). Osorno 2007.

20 Alcaman, Eugenio: Memoriales mapuche-williches, pp. 154-166.

21 QOtros trabajos para entender este periodo, en el caso mapuche: Huinca, Herson: Los Mapuche del Jardin de
Aclimatacion de Paris en 1883. En: Ta ifi fijke xipa rakizuameluwi(in, pp. 89-117; Pinto, Jorge: El conflicto Estado-
Pueblo Mapuche, 1900-1960. En: Universum 27 (2012), pp. 167-189; Ancan, José: De kiime mollfiifiche a
“civilizados a medias”: liderazgos étnicos e intelectuales mapuche en La Araucania fronteriza (1883-1930). En:
Polis vol. 13, n° 38 (2014), 19-44; Vergara, Jorge, Héctor Mellado: La violencia politica estatal contra el Pueblo-
Nacién Mapuche durante la conquista tardia de La Araucania y el proceso de radicacién (Chile, 1850-1929). En
Dialogo Andino 55 (2018), pp. 5-17. En el caso mapuche-williche: Berger, Luis: La matanza de colonos nacionales
de Loncoche. Lucha social por el dominio de la propiedad de la tierra al interior del sistema de colonizacion en el
sur de Chile (1910). En: Revista Austral de Ciencias Sociales 27 (2014), pp. 71-102.

22 A diferencia de La Araucania, donde dirigentes no tradicionales lideraran gran parte de los procesos de
resistencia llevados a cabo por estos mapuche.
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dirigentes que buscaron institucionalizar en el estado chileno el reconocimiento de las

demandas mapuche-williche.?3

En un tercer y actual periodo, la discusion interna entre autonomia total o inmiscuirse
en el estado chileno no solo causé problemas en las relaciones de poder internas mapuche-
williche, sino que también en los de La Araucania. Entre 1985 a 1992 los dirigentes mapuche
comenzaron a entrar en las discusiones sobre la transicién democratica y su participacion en el
estado chileno como mapuche, no como chilenos. La Ley Indigena, 1993, fue la que marco la
pauta hasta la actualidad (2019). A pesar de los logros conseguidos por la Ley Indigena, las
comunidades y nuevos dirigentes (tradicionales y de base) continuaron levantando las
demandas creadas por ellos entre 1936-1985. La discusion actual se centra entre diferentes
percepciones de autonomias: entre una autonomia reconocida por el estado y la autonomia total.
Desde 1985 en adelante comenzaron dos vertientes desde lo mapuche-williche a aflorar, una
mas integracionista, que se vinculo a instituciones (como partidos politicos) de la sociedad
chilena, pero desde o0 como mapuche, y otra autonomista, mas partidaria de sus instituciones
tradicionales y critica de los dirigentes mapuche apoyados por los partidos politicos chilenos y
CONADI (Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena, Chile). Ambas visiones afloraron
fuertemente a principios de la década de 1990' pero rompieron definitivamente a principios del
siglo XXI con los sucesos de la llamada matanza de Rucamafiio y la vuelta de las tomas de

terrenos mapuche-williche.?*

23 Carillanca, Carolina: Prensa y poblacion huilliche: Construccion de la "otredad" a través del discurso del diario
La Prensa de Osorno, 1930-1973. Osorno 2010; Carillanca, Carolina: jAprender a vivir siendo otro! Construccién
historica de los pueblos huilliche y mapuche (Wallmapu, siglo XX). Osorno 2011; Foerster, Rolf y Vergara, Jorge:
Hasta cuando el mundo sea...; Barrena, José, Maite Hernando, Fernanda Rojas: Antecedentes historicos sobre el
Complejo Forestal y Maderero Panguipulli, provincia de Valdivia, Centro-sur de Chile. In: Bosque 37, 3 (2016),
pp. 473-484. Para el caso mapuche en general o centrado en La Araucania: Ruiz, Carlos: Autonomismo mapuche
(1907-1992). Renuevos de un tronco antiguo. En: Revista de Historia Social y de las Mentalidades X1, 1 (2007),
pp. 35-65; Redondo, Jesus: Conflictos campesinos e indigenas en el sur de Chile (la provincia de Cautin, 1967-
1973). En: Historia Critica 63, 1 (2017), pp. 159-170; Redondo, JesUs: Las tomas de fundos en la provincia de
Cautin, 1967-1973. En: Cuadernos de Historia 42 (2015), pp. 153-178; Carcamo, Oviedo: Movimiento Campesino
Revolucionario y Consejos Comunales Campesinos de base. Una experiencia de Poder Popular en Chile. In:
Desacatos 52 (2016), pp. 94 111; Alvarado, Claudio. “;Que pueden temer los winka si los mapuche nos unimos?”
Raza, clase y lucha sindical mapuche. Santiago, 1925-1980. En: Revista CUHSO. Cultura-Hombre-Sociedad 27
(2017), pp. 121-151; Suazo, Cristian: “jNadie nos trancara el paso!” Contribuciones a la historia del Movimiento
Campesino Revolucionario (MCR) en las provincias de Cautin y Malleco (1967-1973). Tesis para optar al grado
de Magister en Historia. Concepcion 2016; Lenton, Diana: De genocidio en genocidio. Notas sobre el registro de
la represion a la militancia indigena. En: Revista de Estudios sobre Genocidio afio 9, vol. 13 (2018), pp. 47-61;
Caniuqueo, Sergio: La dictaduray el pueblo mapuche 1973 a 1978. Reconfiguracidon del colonialismo chileno. En:
Revista de Historia Social y de las Mentalidades 17 (2013), pp. 87-130; Foerster, Rolf, Sonia Montecinos.
Organizaciones, lideres y contiendas mapuches (1900-1970). Santiago 1988; Canales, Pedro: Memoria y voz
mapuche en la creacion de la historia: la division de la Comunidad Gallardo Tranamil, 1979-1985. En: Tiempo
Historico 5 (2012), pp. 129-144.

24 Sobre las discusiones actuales en torno a la autonomia, ver Tricot, Tito: Autonomia. El movimiento Mapuche
de Resistencia. Santiago 2013. Sobre la matanza de Rucamafiio, ver Queupuan, Prosperina y Guerrero, Verdnica:
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Tanto la importancia de entender el periodo de creacion y sintesis del discurso actual de
resistencia mapuche-williche entre 1936-1973, como el proceso de reorganizacién y aparicion
de una nueva dirigencia no tradicional entre los afios 1979-1985, no solo fueron tratados en este
trabajo por ser temas poco estudiados, sino por su importancia en los procesos actuales que
viven las comunidades mapuche-williche, las que buscaron en estos afios tanto las bases de sus
reivindicaciones particulares como las de pueblo?. Este que hemos llamado el segundo periodo
de la resistencia mapuche-williche marcd, en sus dos etapas, las experiencias sobre las acciones
a realizar como tacticas y estrategias de resistencia mapuche-williche, asi como también los
discursos de resistencia y las formas de entender la idea de autonomia por parte de esta sociedad
y sus dirigentes. De esta manera, esta investigacion realiz6 un analisis interpretativo de los afios
1936-1973 en los primeros dos capitulos, enfocandonos en el primero en las acciones llevadas
a cabo por las comunidades y dando a entender las bases de la resistencia mapuche-williche v,
en el segundo capitulo, entender el discurso de los dirigentes tradicionales mapuche-williche y
sus memoriales, para luego meterse de lleno en el tercer capitulo a lo sucedido entre los afios

1979-1985 y observar tanto las similitudes como diferencias entre comuneros de base y

Sucesos violentos por reivindicaciones de territoriales culturales en comunidades mapuche de San Juan de La
Costa: El caso Rukamafiio, Seminario para optar al Titulo de Asistente Social. Osorno 2006. Para el caso mapuche
centrado principalmente en La Araucania, ver: Caniuqueo, Sergio: El conflicto mapuche en los tiempos de la
Concertacién. En: SudHistoria 4 (2012), pp. 1-11; Espinoza, Claudio: Ley del borde costero y cuestion étnica en
Chile: Del discurso a la practica politica. En: Universum 31 (2016), pp. 123-139; Espinoza, Claudio: Procesos
etnopoliticos en la transicién democratica chilena. Gobiernos locales y la via politica mapuche. En: Cuadernos de
Antropologia Social 45 (2017), pp. 21-36; Donoso, Javiera: Violencia politica en Chile entre el pueblo mapuche
y el gobierno del presidente Ricardo Lagos. En. Revista de Relaciones Internacionales, Estrategia y Seguridad 8
(2013), pp. 63-93; Nahuelpan, Héctor, Jaime Antimil: Colonialismo republicano, violencia y subordinacion racial
mapuche en Chile durante el siglo XX. En: HistoReLo Revista de Historia regional y Local vol. 11, n° 21 (2019),
pp. 211-248; Boccara, Guillaume: Del Buen Gobierno en Territorio Mapuche. Notas acerca de una experiencia en
salud complementaria. En: Cuadernos de Antropologia Social 20 (2004), pp. 113-129; Vergara, Jorge, Rolf
Foerster, Hans Gundermann: Més acé de la legalidad. La CONADI, la ley indigena y el pueblo mapuche (1989-
2004). En: Polis vol. 3, n° 4 (2004), pp. 1-15; Richards, Patricia: Of Indians and Terrorist: How the State And
Local Elites Construct the Mapuche in Neoliberal Multicultural Chile. En: Journal Latin American Studies 42
(2010), pp. 59-90; Martinez, Christian, Patricia Rodriguez: Partisan Participation and Ethnic Autonomy: The Case
of the Mapuche Organization Ad Mapu, in Chile. En: Journal Latin American Studies 48 (2015), pp. 591-618;
Martinez, Christian: Transicion a la democracia, militancia y proyecto étnico. La fundacion de la organizacion
mapuche Consejo de Todas las Tierras (1978-1990). En: Estudios Sociol6gicos 27, n° 80 (2009), pp. 595-618.
Para el caso mapuche-williche en particular: Reyes, Alexsandra: Mapuche Communities and the Politics of
Resistance. The Case of Pilmaiquen — Chile. En: Nuke Mapuférlaget. Working Papers Series 42 (2018), pp. 1-55;
Pilquiman, Marisela: El turismo comunitario como estrategia de supervivencia. Resistencia y reivindicacion
cultural indigena de comunidades mapuche en la Regidn de Los Rios (Chile). En: Estudios y Perspectivas en
Turismo 25 (2016), pp. 439-459.

25 Al ser este un trabajo etnohistérico que aborda la resistencia como fenémeno cultural, se hace necesario la
revision de ésta en una larga duracion. Mas adelante, en los aspectos metodoldgicos de esta investigacion,
abordaremos esto de mejor forma.
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dirigentes que los llevaron a recuperar lo sucedido hasta 1973 y aplicarlo y adecuarlo a su
periodo historico a través de diferentes tacticas y estrategias de resistencia?®.

Para poder explicar ambas coyunturas desde el interior de la sociedad mapuche-williche,
buscando en lo posible no caer en interpretaciones que achacan solo a la relacion con el estado
chileno los aciertos y reveces de esta sociedad indigena, hemos ideado dos conceptos claves,

subalternizacion y dispositivo subalterno.

Subalternizacion se entiende por Salomon, al analizarlo como proceso vivido por los
ranqueles entre 1870 y 1970, como “el proceso mediante el cual ciertas politicas promovidas
por el estado-nacion argentino tendieron a lograr que los grupos indigenas pasaron a convertirse
en sectores subordinados™?’. Aqui entenderemos por subalternizacion no como el proceso en
que un grupo social se vuelve subalterno o solo a las politicas estatales que buscan deslegitimar
e invisibilizar a los grupos que buscan subordinar, sino como el proceso en el que grupos que
comenzaron a ser subordinados usan ingeniosamente los codigos del grupo que busco o se
declaré dominante, vale decir, entendida no como el proceso en que acciones y discursos buscan
hacer subalterno al sujeto, sino que como un proceso historico en el que los grupos subalternos
activamente se apropiaron de los discursos de los grupos que intentaron ser dominantes y los
utilizaron a su favor, transformandolos para continuar resistiendo e incluso lograr destruir esa
misma subalternidad. De esta manera, tal como lo demuestran los mapuche-williche, los
subalternos crearon su propio discurso construido desde la subalternidad en contra de los grupos
dominadores. Desde este concepto se plantea que la dominacién de un grupo nunca es total, ya
gue siempre se encuentra en permanente cuestionamiento de los grupos subalternos que se
adaptan a este mismo intento dominador para continuar resistiendo y desde esta resistencia
destrozar esa dominacion; el subalterno esta tanto fuera como dentro de esa misma dominacion,
en este caso, las comunidades mapuche-williche en la sociedad chilena. A la vez, desde este
concepto de subalternizacidn, se plantea la idea de que el subalterno siempre se encuentra en
constante transformacion y que es autonoma frente a los intentos de poder a los que éste se

adapta. Es desde esta autonomia que el subalterno construye discursos, acciones y espacios

% Cuando hablamos de tacticas de resistencia, nos referimos a las acciones llevadas a cabo para el logro de
objetivos considerados estratégicos por la sociedad. Aunque en el primer capitulo veremos con més detalle esto,
ya podemos adelantar que la estrategia de resistencia buscaba, por un lado, la persistencia como culturay, por otro,
una autonomia territorial.

27 Salomon, Claudia: Procesos de subalternizacion de la poblacion indigena en Argentina: los ranqueles en La
Pampa, 1870-1970. En: Revista de Indias, vol. LXXI, ndm. 252 (2011), p. 547.
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propios, asi como los discursos con los que interactia ingeniosamente con los grupos que

intentan ser dominantes.?®

Este concepto nos permite explicar la constante persistencia de la resistencia mapuche-
williche, pero no asi reconocerla dentro de la sociedad mapuche-williche como fendmeno
cultural. Teniendo en cuenta que los grupos considerados subalternos son autbnomos y poseen
sus propias formas culturales para enfrentar sus desafios, intentamos explicar lo que sucede al

interior de la sociedad mapuche-williche con el concepto de dispositivo subalterno.

Un dispositivo es, como concepto foucaultiano, un espacio particular en donde, a traves
de ciertas préacticas y discursos, se normaliza o disciplina una sociedad?®. Al cambiar el enfoque
y colocarlo en los subalternizados antes que en los mecanismos de control sobre ellos, podemos
ver que la resistencia es un fendbmeno que busca contrarrestar desde la propia cultura del
achacado por los dispositivos disciplinarios observados por Foucault y sus seguidores a estos
mismos dispositivos disciplinarios, no sélo haciendo que estos dispositivos nunca puedan lograr
una hegemonia total*®°, sino que incluso estos mapuche-williche crean su propio dispositivo

subalterno desde su sociedad y con el que entienden su sociedad.

De esta manera, podemos explicar cémo, en el Futawillimapu colonizado, la sociedad

mapuche-williche, a pesar de ser considerada subalterna, autbnomamente mantuvo y creé

28 |as lecturas para la creacion de este concepto estan vinculados a los Estudios Subalternos: Guha, Ranahit;
Benerjee, Ishita; Spivak, Gayatri; Chakrabarty, Dipesh. Para conocer sobre los estudios subalternos desde la
perspectiva Latinoamericana, ver Mallon, Florencia; Beverley, John; Rodriguez, lleana; Morafia, Mabel; Rabasa,
José. Todos los textos utilizados de estos autores en la Bibliografia.

Sobre excelentes aportes sobre el pensamiento construido por los estudios subalternos, ver: Rodriguez, Raul
(comp.): La (re)vuelta de los estudios subalternos. Una cartografia a (des)tiempo. San Pedro de Atacama-
Providencia 2011. También, Asenci, Manuel: La subalternidad borrosa. Un aporte més al debate en torno a los
subalternos. En: Spivak, Gayatri: ¢Pueden hablar los subalternos? Barcelona2009, pp. 9-39.

Otros trabajos importantes para esta investigacién y su concepcion tedrica: Scott, James: Los dominados y el arte
de la resistencia. México 2010; Van Young, Eric: La otra rebelion. La lucha por la independencia de México,
1810-1821. México 2006.

El Grupo Modernidad/Colonialidad propone ideas tedricas también interesantes, pero la preocupacion de estos,
descolonizacién del poder/saber/ser, creemos, se centra en demasia en una figura de Latinoamérica como bloque
de diversidad, pero bloque en si del lado B del sistema-mundo. A pesar de sus propuestas adanicas de buscar en el
subalterno y lo indigena, su pensamiento no pasa del enunciado. Ver Rivera Cusicanqui, Silvia: Ch’ixinakax
utxiwa: una reflexion sobre précticas y discursos descolonizadores. Buenos Aires 2010 y Inclan, Daniel: Contra la
ventriloquia: notas sobre los usos y abusos de la traduccién de los saberes subalternos en Latinoamérica. En:
CUHSO: Cultura-Hombre-Sociedad, vol. 26 (2016), pp. 61-80.

2 Deleuze, Gilles: ¢Qué es un dispositivo?. En: Varios autores: Michel Foucault, filésofo. Barcelona 1990, pp.
155-163; Deleuze, Gilles: Foucault. Barcelona 1987; Agamben, Giorgio: ;Qué es un dispositivo?. En:
Socioldgica, afio 26, nim. 73, pp. 249-264; Garcia, Luis: ¢Qué es un dispositivo? Foucault, Deleuze, Agamben.
En: A Parte Rei. Revista de Filosofia, nim. 74, pp. 1-8; Moro, Oscar: ;Qué es un dispositivo?. En: Empiria.
Revista de Metodologia de Ciencias Sociales, nim. 6 (2003), pp. 29-46; Jager, Siegfried: Discurso y conocimiento:
aspectos tedricos y metodolégicos de la critica del discurso y del analisis de dispositivos. En: Ruth Wodak y
Michael Meyer (ed.): Métodos de analisis critico del discurso. Barcelona 2001, pp. 61-100.

30 Cuestion que ya ha sido demostrado por las ciencias sociales como imposible, ver William, Raymond: Teoria
Cultural. En: Marxismo y Literatura. Barcelona 1980.
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acciones y discursos®! que puso en la boca de sus dirigentes. Poder explicar como las relaciones
de poder internas de la sociedad mapuche-williche crean un dispositivo subalterno que
contrarresta tanto los intentos por hacer desaparecer la cultura mapuche®? como por transformar

la propia para persistir fue el reto de esta investigacion.

Para contextualizar de mejor manera los retos de este trabajo, es necesario conocer las

nuevas perspectivas historiograficas nacidas desde la propia realidad mapuche, asi como qué

31 Debemos tener en consideracion que los discursos publicos de resistencia mapuche, en general, y mapuche-
williche, en particular, desde la historia, han sido poco estudiados, no asi desde la critica literaria. Para el caso
mapuche son aportes importantes a esta investigacion Carrasco, Hugo: El discurso pablico mapuche: nocién, tipos
discursivos e hibridez. En: Estudios Filologicos, nim. 37 (2002), pp. 185-197; Carrasco, Hugo: El discurso publico
mapuche: complejo textual polisistémico producido para la prensa. En: Comunicacion y Medios, nim. 13(2002),
pp. 61-74; Carrasco, Hugo: El discurso publico mapuche: comunicacion intercultural mediatizado. En: Estudios
Filologicos, nim. 40 (2005), pp. 49-64; Carrasco, Hugo: Discursos y metadiscursos mapuche. En: Estudios
Filologicos, nim. 43 (2008), pp. 39-53 Garcia, Mabel: El discurso poético mapuche y su vinculacién con los
"temas de resistencia cultural”. En: Revista chilena de literatura, nim. 68 (2006), pp. 169-197; Fernandez, Hanz:
Testimonios indigenas conosurefios: ¢convivencias excluyentes?. En: Kamchatka 6 (2015), pp. 393-406;
Golluscio, Lucia: La obra testimonial de Pascual Cofia: Arte verbal, documentacidn lingiistica y cultural, luchas
metadiscursivas. En: CUHSO. Cultura-Hombre-Sociedad 26 (2016), pp. 37-60; Garcia, Mabel: La experiencia de
la hibridez en la literatura indoamericana actual. EI proyecto mapuche. En: Cuadernos de Cordicom 2 (2016), pp.
73-94; Garcia, Mabel: Literatura y arte mapuche actual. Imaginarios y fronteras discursivas en el tiempo del
weichan. En: Mabel, Garcia, Francesco Maniglio: Los territorios discursivos de América Latina. Interculturalidad,
Comunicacion e Identidad. Quito 2017, pp. 264-283; Zelada, Sara, James Park: Andlisis critico de la ley lafkenche
(n° 20.249). EI complejo contexto ideoldgico, juridico, administrativo y social que dificulta su aplicacién. En:
Universum 28 (2013), pp. 47-72; Garcia, Mabel: Comunicacion intercultural y arte mapuche actual. En: Alpha 28
(2009), pp. 29-44; Moraga, Fernanda: A proposito de la “diferencia”. Poesia de mujeres mapuche. En: Revista
Chilena de Literatura 74 (2009), pp. 225-239. Para el caso mapuche-williche, ver Park, James: Discursos y poética
mapuche-huilliche actual: cambio generacional y diferencia territorial. En: Alpha, num. 24 (2007), pp. 139- 162;
Alvarez, Pilar y Barraza, Eduardo: El discurso de la extrafieza en la poesia mapuche huilliche. En: Alpha, nim. 32
(2011), pp. 95-110; Vergara, Nelson, Eduardo Barraza: Desde el borde de unas aguas fronterizas: para una lectura
de Desde el fogén de una casa de putas williche de Graciela Huinao. En: Nueva Revista del Pacifico 66 (2017),
pp. 196-208.

32 Sobre este constante intento por el estado chileno y su sociedad de subalternizar y hacer desaparecer la cultura
mapuche, ver Antileo Enrique, Luis Carcamo-Huechante, Margarita Calfio, Herson Huinca, Claudio Alvarado,
Jaime Antimil, Ezequiel Catepillan, Héctor Nahuelpén, Fernando Pairicén, Jimena Pichinao, Juan Porma, José
Quidel, Alina Rodenkirchen, Cristidn Vargas, Ana Vasquez: Awilkan ka kuxankan zugu Wajmapu mew.
Violencias coloniales en Wajmapu. Temuco 2015. Sobre lo decolonial o (post)colonial vinculado al mundo
mapuche: Rinke, Stefan, Monika Contreras, Lasse Holck: Appropriation and Resistance Mechanisms in (Post-)
Colonial Constellations of Actors. The Latin American Frontiers in the 18th and 19th Century. En: SFB-
Governance Working Paper Series 30 (2012), pp. 1-24; Cabrera, José: Complejidades conceptuales sobre el
colonialismo y lo postcolonial. Aproximaciones desde el caso del Pueblo Mapuche. En: Revista Izquierdas 26
(2016), pp. 169-191; Salinas, Maximiliano: El secuestro de las historias indigenas: itinerario y limitaciones del
tiempo lineal en Chile. En: Tabula Rasa 22 (2015), pp. 209-226; Maldonado, Claudio, Carlos del Valle: Episteme
decolonial en dos obras del pensamiento mapuche: re-escribiendo la interculturalidad. En: Chungara 48 (2016),
pp. 319-329; Ochoa, Gloria, Carolina Maillard, Kapris Tabito, Francisca Marticorena: Colonialidad de género y
politicas publicas. En: Revista Chilena de Antropologia. 38 (2018), pp. 384-397; Pozo, Gabriel: ;Cémo
descolonizar el saber? El problema del concepto de interculturalidad. Reflexiones para el caso mapuche. En: Polis,
Revista Latinoamericana vol. 13, n° 38 (2014), pp. 205-223; Antileo, Enrique: Frantz Fanon Wallmapu Piile.
Apuntes sobre el colonialismo y posibilidades para repensar la nacion en el caso mapuche. En: Oliva, Elena, Lucia
Stecher, Claudia Zapata: Frantz Fanon desde América Latina. Lecturas contemporaneas de un pensador del siglo
XX. Buenos Aires 2013, pp. 125-154; Calbucura, Jorge: La descolonizacion del saber y el ser mapuche: un caso
de estudio al celebrarse el bicentenario de la construccion de la Republica de Chile. En: Polis vol. 12, n° 25 (2013),
pp. 405-427; Canales, Pedro: Intelectualidad indigena en América Latina: debates de descolonizacion, 1980-2010.
En: Universum 29 (2014), pp. 49-64.
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se entiende por resistencia por esta historia desde el mapuche. Ademas, para lograr el reto y
hacer efectivo el estudio de la resistencia que proponemos, sera necesario una metodologia de

lectura a contrapelo.

La nueva historia desde lo mapuche

La historia mapuche en el Gulumapu®3, principalmente su relacion con el estado
chileno®, ha experimentado en el Gltimo tiempo una fuerte renovacion, principalmente por el
aporte hecho por historiadores mapuche que veian en la historia contada por los llamados
Estudios Fronterizos una fuerte invisibilizacién de ellos mismos y en los estudios indigenistas,
principalmente de antropdlogos, aunque notaban buenas intenciones, consideraron que seguia

faltando la vision desde lo mapuche.

Cada una de estas historias dio una mirada a los aspectos que tenian que ver con la
resistencia mapuche. Los Estudios Fronterizos, observando el periodo colonial chileno con su
concepto de frontera, vieron como esta se diluia y permitia entrar al progreso en territorio
mapuche casi sin oposicion, debido a las relaciones comerciales que permitian periodos de paz
amplios®. La critica desde la antropologia fue dura con estos estudios que dejaban fuera al
indigena. Boccara®, Pavez®’ y el arquedlogo Dillehay® desarrollaron trabajos que llegaban a
conclusiones diametralmente distintas a los de los Estudios Fronterizos, ya que observaron al
mapuche como una sociedad que se declar6 vencedora e independiente en el periodo colonial

chileno, no como una cultura inferior, vieron la resistencia como expresién de una sociedad que

33 Territorio mapuche actualmente bajo la jurisdiccion del estado chileno. Sobre trabajos relevantes para esta
investigacion del Puelmapu (bajo jurisdiccion argentina), ver Vezub, Julio: Valentin Saygiieque y la “Gobernacion
Indigena de Las Manzanas”. Poder y etnicidad en la Patagonia septentrional (1860-1881). Buenos Aires 2009;
Delrio, Walter: Memorias de expropiacion. Sometimiento e incorporacion indigena en la Patagonia. Buenos Aires
2005.

34 Samaniego, Augusto y Ruiz, Carlos: Mentalidades y politicas wingka: Pueblo mapuche, entre golpe y golpe (De
Ibafiez a Pinochet). Madrid 2007 y Canales, Pedro: Tierra e Historia. Estudios y controversias acerca de la historia
del Pueblo Mapuche en Chile, 1950-2010. Santiago 2010.

% Villalobos, Sergio, Carlos Aldunate, Horacio Zapater, Luz Méndez, Carlos Bascufian: Relaciones Fronterizas
en La Araucania. Santiago 1982; Villalobos, Sergio: Vida Fronteriza en La Araucania: el mito de la Guerra de
Arauco. Santiago 1995. Ver también: Contreras, Ménika: Seguridad Fronteriza en la Frontera de Chile y el
Gulumapu: El Estado, los che y la violencia. 1760-1885. Tesis Doctoral, Freie Universitat Berlin. Berlin 2013, pp.
7-18.

3 Boccara, Guillaume: Los vencedores. Historia del pueblo mapuche en la época colonial. Santiago 2009, pp. 21-
22y 205-212.

37 Pavez, Jorge: Cartas Mapuche: Siglo XIX. Santiago 2008, pp. 15-33

3 Dillehay, Tom: Monumentos, imperios Y resistencia. El sistema de gobierno mapuche y las narrativas rituales.
Santiago 2011, p. 31.
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habia mantenido a raya a los hispano-criollos chilenos, ademas, observaron el racismo con que

la sociedad chilena, colonial y republicana, miraba a los mapuche.

Bengoa y Pinto no siguieron el camino trazado por Villalobos y los Estudios Fronterizos
y comenzaron otro de mayor democratizacion de la historia de Chile, intentando trazar la
historia de los mapuche o de las regiones chilenas con el afdn de mostrar la historia oculta de
un pais que habia escrito una elitista y centralista. La idea de una historia fronteriza de Chile
cayo bajo la critica de "R. Foerster, J. I. Vergara, G. Boccara, A. Menard"°. Estos autores
hablaron sobre el mapuche y solidarizaron con el mapuche, pero la ruptura vino cuando los que
hablaron y escribieron fueron los que antes eran los observados, comenzando a explicar su

propia resistencia.

El libro j...Escucha, winka...!** nos comenzé a mostrar una historia en la que ya no se
buscé incluir a la gente de la que no se ha hablado en la historia nacional, por el contrario, ellos
hablaron desde si mismos como mapuche, vale decir, una historia desde los mapuche.
Boccara®, en su analisis del libro, nos muestra que esta historia no cae en las formas de
produccidn de historia que Pavez*? le criticd a Villalobos y los Estudios Fronterizos. La historia
desde lo mapuche es, primero, anti-esencialista, 0 sea, no existe un sujeto mapuche universal y
a-historico. Lo que queda claro es que son las relaciones de poder a lo largo de la historia las
gue configuran tanto a la historia como a las mismas relaciones de poder, ademas de que nos
muestran una sociedad mapuche heterogénea, vale decir, que nunca existio una sociedad
mapuche pura, ni un mapuche puro con una cultura inmdvil. Otra caracteristica de esta historia
es el de estar en contra de las historias nacionales chilenas y argentinas las que los han relegado
a un plano inferior, a miembros de sus "comunidades imaginarias"; son estas historias las que
los violentan con fuerza junta a las sociedades que representan, por lo que son el obvio enemigo
de esta historia desde lo mapuche. Una tercera caracteristica es que esta historia mapuche se
encuentra inserta en la lucha de liberaciéon mapuche, vale decir, no teme mostrar su caracter
politico, su vision politica de futuro. Queda una caracteristica mas, es una historia que busca,

como principio, ser una historia descolonizada, utilizando conceptos como etnocidio y diaspora

39 Pavez, Jorge: Colonialismo chileno, censura fronteriza y ortogramas reaccionarios. Respuesta a Sergio
Villalobos Rivera. En: Cuadernos de Historia, niam. 36 (2012), p.132.

40 Mariman, Pablo, Sergio Caniuqueo, José Millalén, Rodrigo Levil: j...Escucha, winka...! Cuatro ensayos de
Historia Nacional Mapuche y un epilogo sobre el futuro. Santiago2006.

41 Boccara, Guillaume: "La "Historia Nacional Mapuche" como ruptura anticolonial. A propoésito de j...Escucha,
winka...! Cuatro ensayos de Historia Nacional Mapuche y un epilogo sobre el futuro”. En: Historia, nim. 46
(2013), pp. 223-239.

42 pavez, Jorge: Colonialismo chileno, pp. 119-136.
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mapuche, relacionando la cultura y la violencia, vale decir, observando las relaciones de poder
que atraviesan la historia mapuche.

Los primeros dos libros de la Comunidad de Historia Mapuche, Ta ifi Fije Xipa
Rakizuameluwiin®® y Awiikan ka kuxankan zugu Wajmapu mew #4, potencia y perfecciona las
caracteristicas del libro j...Escucha, winka...!, principalmente en lo que respecta a
descolonizacion y autodeterminacion mapuche. La misma propuesta editorial de la Comunidad
de Historia Mapuche® desde ya se presenta auténoma y los libros en si mismos son una
propuesta descolonizadora tanto politica como socialmente. Son la demostracion de las
intenciones de un grupo de mapuche que escriben historia tomando como piso las luchas por la
autonomia que lleva a cabo la heterogeneidad del mundo mapuche. Los libros y la propuesta
de la Comunidad de Historia Mapuche es una emancipacion intelectual en contra de ese hablar
por el otro, ocupando ellos el espacio del que dicta el discurso y no solo para hablar con ellos

mismos, sino que para discutir su posicion frente al resto que quiere hablar por ellos.*®

Cada una de estas historias representa su tiempo. Los Estudios Fronterizos nacen en la

dictadura civico-militar chilena dirigida por Pinochet*’, las propuestas de los indigenistas dan

43 Nahuelpan, Héctor, Herson Huinca, Pablo Mariman, Luis Carcamo, Maribel Mora, José Quidil, Enrique Antileo,
Felipe Curivil, Susana Huenul, José Millalén, Margarita Calfio, Jimena Pichinao, Elias Paillan, Andrés Cuyul: Ta
ifi Fije Xipa Rakizuameluwiin. Historia, colonialismo y resistencia desde el pais Mapuche. Temuco 2013.

4 VV.AA.: Awikan ka kuxankan zugu Wajmapu mew. Ver también el dossier central Historias Mapuche:
Perspectivas para (Re)Pensar la Autodeterminacion. En: Revista de Historia Social y de las Mentalidades, vol. 17
(2013).

45 Los libros de la Comunidad son autogestionados.

46 Canales, Pedro: Historiografia mapuche: balances y perspectivas de discusion en el Chile reciente. Conversacion
con Jorge Pinto Rodriguez. En: Revista lzquierdas 24 (2015), pp. 229-245; Canales, Pedro, Jessabel Guaman, Ana
Rubio: La historiografia mapuche entre tensiones y luchas. Debates, imagenes y colonialismo en el Chile Reciente.
En: Lenguas y Literaturas Indoamericanas 18 (2016), pp. 13-32; Samaniego, Mesias, Carlos Ruiz: Lipschutz:
Indigenismo y marxismo. Chile: pueblo mapuche. En: Justicia 31 (2017), pp. 11-30; San Juan, Samuel: Nacion
Mapuche. Concepto, historia y desafios presentes en Gulumapu-Araucania. En: Revista CUHSO. Cultura-
Hombre-Sociedad 27 (2017), pp. 3-22; Nahuelpan, Héctor: Las “zonas grises” de las historias mapuche.
Colonialismo internalizado, marginalidad y politicas de la memoria. En: Revista de Historia Social y de las
Mentalidades 17 (2013), pp. 11-33; Villalobos-Ruminott, Sergio: Activismo mapuche y posdictadura chilena: el
potencial afectivo del conflicto. En: Cuadernos de Literatura 11, 22 (2007), pp. 108-122; Boccara, Guillaume: La
“historia nacional mapuche” como ruptura anticolonial a proposito de j...Escucha, winka...! Cuatro ensayos de
historia nacional mapuche y un epilogo sobre el futuro. En: Historia 46 (2013), pp. 223-239; Pavez, Jorge:
Colonialismo chileno, censura fronteriza y ortogramas reaccionarios. Respuesta a Sergio Villalobos Rivera. En:
Cuadernos de Historia 36 (2012), pp. 119-136; Zapata, Claudia: Desplazamientos tedricos y proyectos politicos
en la emergente historiografia mapuche y aymara. En: Estudios de Filosofia Practica e Historia de las Ideas afio 8,
n° 9 (2007), pp. 169-180; Martinez, Christian: Autonomia, esfera publica y alianza en la sociedad mapuche, siglos
XIX y XX. En: Gonzales, Miguel, Areceli Burguete, Pablo Ortiz: La autonomia a debate. Autogobierno indigena
y Estado plurinacional en América Latina. Quito-Copenhague-México-San Cristobal de Las Casas 2010; Pavez,
Jorge: Cartas y parlamentos: apuntes sobre historia y politica de los textos mapuches. En: Cuadernos de Historia
25 (2006), pp. 7-44.

47 Boccara, Guillaume: Los vencedores, p. 205.
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cabida al mundo indigena en un periodo de transicion democratica®®, mientras que la historia
desde el mapuche nace de la radicalizacion del movimiento mapuche por la autonomia y la

autodeterminacion como pueblo®.

También desde el Fltawillimapu, varios historiadores han comenzado a observar la
independencia mapuche-williche, los mecanismos de control utilizados por el estado chileno

para su colonizacion y la resistencia mapuche-williche®.

A pesar de que los nuevos historiadores mapuche ya han producido bastante en términos
académicos, se mantienen al margen y los pocos que han desarrollados criticas a sus trabajos
no observan los problemas que el mismo grupo (tanto los de la Comunidad de Historia Mapuche
como los del Futawillimapu) se cuestiona de si mismos: problemas con crear una teoria que
permita abordar la realidad mapuche y lograr, desde la propia cosmovision mapuche, desarrollar
los conceptos para observarse a si mismos desde la academia y contribuir a la resistencia que

llevan a cabo las comunidades, combatiendo su invisibilizacion y criminalizacion®?.

Desde el punto de vista de la literatura especializada, casi no existen aportes
historiograficos directos referidos al tema de la subalternidad y la resistencia del mapuche-
williche. Solo es posible encontrar apreciaciones aisladas que, eso si, reconocen la existencia del

fenomeno, aunque no lo desarrollan®. La mayoria de los trabajos observan los mecanismos de

48 Comisidn Verdad Histdrica y Nuevo Trato con los Pueblos Indigenas: Informe de la Comision Verdad Histdrica
y Nuevo Trato con los Pueblos Indigenas. Santiago 2009.

4% Una vision interesante de este Gltimo periodo en Hohl, Johanna: "Wir sind keine Chilenen, wir sind Mapuche".
Die Mapuche im Spannungsfeld zweischen Staat, Wirtschaft und Gesellschaft, 1973-1997. En: Historicana 36,
2015.

50 Principalmente en los trabajos de Carillanca (ver en la Bibliografia).

51 Sobre criminalizacion contra los mapuche, Mella, Eduardo: Los mapuche ante la justicia. La criminalizacién de
la protesta indigena en Chile. Santiago 2007.

52 No solo en historia, sino en otras ciencias humanas. Ver: Diaz, Maria: Ausencia del cuerpo y cosmologia de la
muerte en el mundo mapuche: memorias en torno a la condicion de detenido desaparecido (Tesis para obtener el
grado académico de licenciada en antropologia). Santiago 2016; Tereucan, Julio, Claudio Bricefio, José Galvez:
Equivalencia y valor en procesos de reciprocidad e intercambio entre los mapuche. En: Convergencia Revista de
Ciencias Sociales 72 (2016), pp. 199-220; Zapata, Claudia, Anita Rojas: Formacién de intelectuales mapuche en
Chile: el caso del Programa de Becas de la Fundacion Ford. En: Andamio 33, Vol. 14 (2017), pp. 325-345; Pereira,
Andrés: Imagenes mapuche de pueblos como dispositivo de pensamiento critico. En: Alpha 44 (2017), pp. 51-65;
Duquesnoy, Michel: Imaginario huilliche chilote. Reflexiones desde la accion y reaccion de la Federacion
Huilliche de Chiloé. En: Chungara 44, n° 4 (2012), pp. 747-761; Araneda, Andrea, Manuel Baeza: Imaginarios
sociales y construccion intersubjetiva de alteridad. La prensa escrita y la cuestion mapuche en Chile. En: Cultura
y representaciones sociales 12, n°3 (2017), pp. 7-29; Schiaffini, Hernan: La comunidad sobredeterminada.
Avrticulacién social y pueblo mapuche en el Rio Negro y Chubut (Arg.). En: Ava 28 (2016), pp. 159-181; Perucci,
Cristian: La desunién como principio de unidad mapuche. En: Chungara 48, n° 4 (2016), pp. 731-734; Turra,
Omar, Desiderio Catriquir, Mario Valdés: La identidad negada: historia y subalternizacién cultural desde
testimonios escolares mapuche. En: Cadernos de Pesquisa 47, n° 163 (2017), pp. 342-356; Duquesnoy, Michel:
La tragedia de la utopia de los Mapuche de Chile: reivindicaciones territoriales en los tiempos del neoliberalismo
aplicado. En: Revista paz y conflicto 5 (2012), pp. 20-43; Schiaffini, Hernan: Las relaciones de poder y sus
expresiones territoriales. Signos de lucha en la Patagonia mapuche actual. En: Cuicuilco 59 (2014), pp. 145-170;
Barbut, Michael: “Qui sont les terroristes?” Lutte de classement autour de la radicalite mapuche. En: Lien social
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control a los cuales resistio el pueblo mapuche, pero no asi cdmo la sociedad mapuche creo sus
propios mecanismos de resistencia que en esta investigacion hemos denominado dispositivo
subalterno. Los trabajos de los nuevos historiadores nos permiten entender el porqué de la
exclusion de los mapuche dentro de la sociedad chilena, pero no completamente sobre su
persistencia como sociedad mapuche. Critican los ejercicios de poder pero no le dan la misma
importancia a observar los propios dispositivos con los que pueden comenzar a tejer su propia

autonomia.

Si solo analizamos la normalizacion impuesta por la sociedad chilena a la mapuche, solo
veremos mecanismos de control y no podriamos ver mas que signos de resistencia, pero no la
resistencia en si. Revertir esta situacion equivale a ver el proceso desde dentro de la sociedad
mapuche-williche. Ver el tejido de las relaciones de poder y sus posturas tanto frente a ellos
mismos Y otros grupos mapuche como frente a la sociedad que los mantiene colonizados. Lo
importante es ver el ejercicio de poder que realizaron los mapuche a pesar de haber sido

relejados a una condicidén marginal, de subalterno.

Es necesario ver como los mapuche-williche problematizaron su propia realidad de
pueblo colonizado y las soluciones a las que transformaron en discursos y accion, proceso al

cual llamamos resistencia.

Fuera de esta nueva historia desde lo mapuche, la historia indigena en Chile versa sobre
la relacion estado chileno (republicano o colonial) con los pueblos indigenas, subalternizando
su historia a la historia de Chile. Esa subalternidad de la historia indigena, en este caso particular
mapuche-williche, es lo que complica describir su propia historia ya que los documentos para
la construccion de ésta nos hablan desde la voz del estado y la de los dirigentes indigenas que

buscan dialogar con esta supra-institucion. Es necesaria una metodologia que nos aleje de las

et Politiques 68 (2012), pp. 79-100; Nahuelpan, Héctor: Micropoliticas mapuche contra el despojo en el Chile
neoliberal. La disputa por el lafquenmapu (territorio costero) en Mehuin. En: lzquierdas 30 (2016), pp. 89-123;
Dillehay, Tom: Reflections on Araucanian/Mapuche Resilience, Independence, and Ethnomorphosis in Colonial
(And Present-Day) Chile. En: Chungara 48 (2016), pp. 691-702; Samaniego, Mario, Gertrudis Payas: Traduccion
y Hegemonia: los parlamentos hispano-mapuches de la frontera araucana. En: Atenea 516 (2017), pp. 33-48;
Foerster, Rolf, José Isla: Una vuelta de tuerca a los temas soberanos y de pacto en las relaciones mapuche-wingka
a la luz de la obra de Tom Dillehay. En: Chungara 48 (2016), pp. 707-711; Richards, Patricia: The Contradictions
of Inclusion: Mapuche Woman and Michel Bachelet. En: Politics & Gender 8 (2012), pp. 261-267; Foerster, Rolf,
André Menard: Futatrokikelu: don y autoridad en la relacién mapuche-wingka. En: Atenea 499 (2009), pp. 33-59;
Gonzales, Marcelo: Sistema laku mapuche-pewenche y los limites étnicos del parentesco. En: Revista
Antropologias del Sur afio 5, n° 10 (2018), pp. 55-70; Radovich, Juan: Los mapuches y el Estado neuquino: algunas
caracteristicas de la politica indigena. En: Runa 34 (2013), pp. 13-29; Warren, Sarah: A Nation Divided: Building
the Cross-Border Mapuche Nation in Chile and Argentina. En: Journal Latin American Studies 45 (2013), pp. 235-
264.
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voces del estado, una metodologia a contrapelo que invierta la prosa contrainsurgente® y se

aproxime a las culturas subalternizadas.

Una metodologia de lectura a contrapelo

El problema metodoldgico de esta investigacion tiene que ver con el cdmo abordar
fuentes que, como sabemos, son un ejercicio de poder que emanan de quienes pueden
transformarlos en un discurso, ya sea el estado chileno o los dirigentes mapuche-williche, por
lo que quedan fuera quienes no han dejado registro mas que a través de indicios que pueden ser
observados en los discursos de poder®*. Para el analisis de indicios y poder descubrir lo que
pasa entre los subalternos de la sociedad mapuche-williche, hemos utilizado una metodologia
de lectura a contra pelo®®. Con esta metodologia, se hace necesario el uso de la hermenéutica®®
y el andlisis critico del discurso para la revision e interpretacion de los indicios encontrados en
las fuentes que nos permitan alejarnos de las voces dominantes en estos discursos y acercarnos
al de las comunidades mapuche-williche subalternizadas y su resistencia. Y ya que este es un
trabajo que busca estudiar la resistencia mapuche-williche, no podemos solo observar sus

coyunturas; esta es un estudio de historia cultural que necesita de una vision a largo plazo®’.

El analisis de los discursos®, junto con el estudio de las practicas, tanto en los

memoriales mapuche-williche® asi como en la prensa, se realizé buscando un examen desde el

53 Guha, Ranahit: Las voces de la historia y otros estudios subalternos. Barcelona 2002, pp. 43-93.

54 Sobre el problema del archivo, el registro en archivos y una critica de este ver: Derrida, Jacques: Mal de Archivo.
Una impresién freudiana. Madrid 1997; del archivo y su discurso: Foucault, Michel: La arqueologia del saber.
Buenos Aires 2002.

55 Que no solo es una propuesta de los estudios subalternos, sino de una serie de autores, ver Gilly, Adolfo: Historia
a contrapelo. Una constelacion. México 2006.

5 Gadamer, Hans-Georg: Verdad y Método Il. Salamanca 2006, pp. 363-373; Ricoeur, Paul: Freud. Una
interpretacion de la cultura. México 1970, pp. 7-52; Eco, Umberto: Obra Abierta. Buenos Aires 1992, pp. 32-47;
Popper, Karl: Conjeturas y refutaciones: el desarrollo del conocimiento cientifico. Barcelona 1983, pp. 23-54;
Vattimo, Gianni: Mas alla de la interpretacion. Barcelona 1995, pp. 37-52.

57 Las principales fuentes utilizadas en este trabajo fueron: entrevistas a dirigentes mapuche-williche de los afios
1979-1985; los memoriales escritos de 1894 a 1985; recopilacion de noticias del diario La Prensa de Osorno que
tienen relacién con el mundo mapuche-williche de entre 1930-1973; la revista mapuche-williche Mari Mari Pefii
aparecida entre los afios 1983-1985; la Revista Nutram (1985-1992) de la asociacion mapuche Ad Mapu.

%8 Cuando hablamos de andlisis del discurso en este trabajo, seguimos lo planteado como aspectos teérico-
metodolégico de la critica del discurso y analisis de dispositivos de Jager (Jager, Siegfried: Discurso y
conocimiento: aspectos tedricos y metodoldgicos de la critica del discurso y del analisis de dispositivos. En: Ruth
Wodak y Michael Meyer (ed.): Métodos de analisis critico del discurso. Barcelona 2001, pp. 61-100) y los
planteamientos metodol6gicos expuestos por Orlandi, Eni: Analisis de Discurso. Principios y procedimientos.
Santiago 2012.

59 Los memoriales, construidos entre fines del siglo XI1X y el siglo XX, son basicamente entendidos como discursos
publicos nacidos desde la subalternidad, pero discursos que se comunican con el otro, en este caso la sociedad
chilena, por tanto, desde ya es necesario advertir que este discurso publico, aunque construido en autonomia, no
quiere decir que no se encuentre atravesada por las relaciones de poder que tejen a los grupos sociales que conviven
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dispositivo subalterno de resistencia que plantearon los mapuche-williche durante el siglo XX,
por lo menos entre 1930-1973, y que fue recuperado por los mapuche-williche entre 1979-1985.
Es aqui donde cobra relevancia la idea de “adaptacion en resistencia”®®. Para abordar estos
supuestos que buscan repensar la historia general del campesinado y sus rebeliones, pero que
son aplicables al contexto mapuche-williche de 1930-1985, Stern propone cuatro sugerencias
metodoldgicas:

e 1° “el analisis explicito de patrones preexistentes de adaptacion en resistencia es un
prerrequisito esencial para cualquier teoria o explicacion adecuada de las rebeliones
campesinas”®?.

e 2% “el método para estudiar la rebelion campesina debe incorporar explicitamente en
el analisis, marcos de referencia de larga duracion”®?,

e 3% “las rebeliones campesinas deben tratar la conciencia campeSina como una
cuestion problematica en vez de predecible deben dar especial atencion a la “historia
cultural” del 4rea estudiada y descartar nociones sobre el inherente localismo y
caracter defensivo de los campesinos”®.

e 4° “un analisis que no incluya la dimension étnica debe ser justificada en vez de ser
tomado como punto de partida”®.

Teniendo en consideracion estas cuatro sugerencias metodoldgicas, eso si, no sélo
podemos abordar la historia del campesinado, sino que de otros grupos sociales que han sido
transformados en campesinos segin los términos de occidente, como algunos pueblos
colonizados por los estados latinoamericanos, e incluso, principalmente con el concepto de
“adaptacion en resistencia”, pueden ser analizados procesos vividos por grupos subalternos de

la sociedad latinoamericana®. Bajo estos supuestos metodoldgicos podemos entender lo vivido

en el Futawillimapu. Ademas, estos discursos, en su mayoria, son creados por dirigentes o representantes de la
sociedad mapuche-williche, por tanto, tienen sus propios subalternos sin voz, a la vez que tanto como publicos
mantienen otras palabras ocultas, o simplemente olvidadas o0 no tomadas en cuenta, ejemplo seran los mapuche-
williche que comienzan su emigracion a las ciudades, transformandose en una diaspora y en base de lo mapurbano
y las mujeres. Es necesario un analisis exhaustivo de la complejidad que guardan estos textos que muestran la
subalternizacion, discursos de resistencia que guardan su propio contexto histdrico de las relaciones de poder que
se manifiestan en los espacios tanto de los mapuche subalternos asi como del espacio pablico de la sociedad
chilena.

60 Stern, Steve: Nuevas aproximaciones al estudio de la conciencia y las rebeliones campesinas: las implicancias
de la experiencia andina. En: Stern, Steve (comp.): Resistencia, rebelion y conciencia campesina en los Andes.
Siglos XVIII al XX. Lima 1990, pp. 13-41

®1 Ibid., p. 33.

82 |bid., p. 35.

8 1bid., p. 38.

% 1bid., p. 40.

% Siempre hay que tener presente que no podemos imponer concepciones occidentales a grupos sociales que
poseen otras cosmovisiones, por ejemplo, no podemos imponer la concepcion occidental de campesinos a los
mapuche del siglo XV1I1, ni menos pensar que el mapuche del siglo XX y XXI debe ser considerado como si fiera
su esencia “ser campesino”, cuando hay personajes que mantienen sus diferencias culturales en el terreno de lo
urbano de la sociedad chilena. Estas cuatro sugerencias metodolégicas permiten acercarnos desde otro punto de
vista hacia los grupos no sélo rurales de la poblacion y mirar desde adentro sus propias acciones como grupo social
con poder, a pesar de existir un grupo que intenta invisibilizarlos.
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por la sociedad mapuche-williche durante el siglo XX a través de la revision de las fuentes bajo

una lectura a contrapelo.

La misma revision de archivos y entrevistas nos permitié reconocer y distinguir el
contexto en donde se desarrollaron los discursos, es decir, las practicas de resistencia de los
mapuche del Futawillimapu dentro del espacio publico de la sociedad chilena en un contexto
de subalternidad. Esta investigacion no solo se intereso en los discursos publicos elaborados
por los mapuche-williche, sino que éstos estan contextualizados con el andlisis de las practicas

de resistencia. El analisis del dispositivo fue primordial para el desarrollo de este trabajo.

Se procurd observar y relacionar los discursos con las préacticas realizados por los
mapuche-williche como formas de resistencia y busqueda de articular un discurso regional
comun dentro del Fiitawillimapu®®, asi como a una practica comdn de recuperacion territorial.
Esto nos permitid revisar la forma en que se adaptan-apropian del espacio publico chileno. La
visualizacion del mapuche en el espacio chileno, asi como los usos de los codigos de éstos por
parte de los mapuche-williche, sus discursos de resistencia, contextualizadas en las précticas de
resistencia, durante el siglo XX, permitié el analisis de la subalternizacién en las comunidades
mapuche-williche reconociendo su autonomia a pesar de las limitaciones impuestas sobre su

territorio colonizado, el Futawillimapu, durante el periodo de 1930-1985.

Al escribir una investigacion sobre historia mapuche-williche, quiza el lector
rapidamente la encasillara como una historia de lo indigena, por tanto, tocara temas cercanos a
la antropologia y la etnohistoria, complicandose con problemas como los vistos por Abu-
Lughod en la antropologia cultural: "la existencia de una distincion fundamental entre el yo y
el otro"®, esta autora argumenta que "la "cultura™ opera en el discurso antropoldgico para
validar las separaciones que inevitablemente conlleva una jerarquia"®, lo que ocasiona serios
problemas a un trabajo que plantea su innovacion en intentar una lectura a contrapelo. Estos
serios problemas metodoldgicos pueden ser resueltos a través de la aplicacion de los estudios
subalternos en la historia indigena, pero no se resuelven con solo decir que se realizard una
lectura a contrapelo, sino que es necesario entender qué lectura de qué a contrapelo. Este trabajo

realizd tanto una lectura a contrapelo de los textos que hablaron de lo mapuche desde la

% Es necesario tener en consideracién la idea de “hegemonia comunal” disefiada por Mallon, Florencia: Campesino
y Nacion: La construccion de México y Pert poscoloniales. México 2003. Este concepto se refiere al logro de los
grupos dominados por crear un discurso comin desde su propio contexto local.

67 Abu-Lughod, Lila: Escribir contra la cultura. En: Andamios. Revista de Investigacion Social, vol. 9, n° 19
(2012), p. 129.

%8 |bid.
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sociedad chilena y de las fuentes mapuche que hablaron de si mismos, vale decir, una lectura
imparcial de los textos pero que no quita el caracter de este trabajo dirigido hacia la construccion
de una historia mapuche desde lo mapuche. Este problema de quién habla y sobre qué y como
habla es de los mas serios cuando se escribe sobre lo indigena, muchas veces solucionado con
decir que las historias indigenas son la "otra historia", dejando fuera o sin servicio a estas
historias subalternas en la historia universal, en la historia de la relacion entre estados
nacionales o en la historia social que trata sobre clases. La historia indigena queda fuera de las
historias del progreso o de la lucha de clases y solo vinculada a una lucha contra los estados en
una especie de frente menor. Cualquier historia latinoamericana debe comprender las
complejidades de las relaciones entre estos estados y las sociedades indigenas para percibir la
dificultad expuesto por Abu-Lughod, y divisar que estos graves problemas teorico-
metodoldgicos de representacion y jerarquizacion son parte de los problemas socio-politicos de

Latinoamérica.

Para entender el papel de los indigenas en su historia es necesario (re)conocer la voz
mapuche a través de lo que ellos mismos dicen de su historia. Esto puede parecer obvio, pero
la historia sobre lo mapuche es, en su mayoria, historia desde el punto de vista no-mapuche que
habla sobre lo mapuche, particularmente desde la vision del estado chileno, sea republicano o
colonial, reproduciendo o criticando esta vision y sobre qué hacer con el "problema” o

"cuestion" mapuche.

Como hemos visto anteriormente, la nueva historia desde el mapuche se ha preocupado
principalmente de los mecanismos de exclusion que han afectado a los mapuche mas que del
excluido. El paradigma indicial de Ginzburg®® nos permite mas preocuparnos de los excluidos
sin historia de una sociedad y superar el problema que genera la filosofia de Foucault y su
manera de hacer historia que han seguido gran parte de los nuevos estudios sobre lo mapuche.
Buscar los indicios de la resistencia de la sociedad mapuche-williche preocupandose mas de
esa misma sociedad que de los métodos que la llevaron a ser una sociedad excluida, subalterna,
nos posibilita dar el giro y comenzar a pensar los métodos de resistencia de esa sociedad y ver
como opera un dispositivo subalterno creado por ella. La metodologia de lectura a contrapelo

averigua como una sociedad resiste’.

8 Ginzburg, Carlo: Mitos, emblemas, indicios. Barcelona 1999, pp. 138-175
0 Ver Ginzburg, Carlo. El hilo y las huellas. Lo verdadero, lo falso, lo ficticio. Buenos Aires 2014.
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Entonces, resistencia no serd entendida como la reaccion en contra de la accion de un
tercero, sino que las acciones autdnomas que realizaron los mapuche-williche para conseguir
sus propios intereses a pesar de ser un pueblo colonizado. Esa condicion de pueblo colonizado
es la que obliga a hablar de una resistencia. Tampoco tiene que ver con entender al grupo
resistente como cerrado ni menos como un grupo solo defensivo. La idea de subalternizacion
plantea estas cuestiones, obligando a mirar a la sociedad mapuche-williche como una unidad
independiente a pesar de su evidente subalternidad desde la sociedad que conquistd y

administré sus territorios como sociedad dominante, la chilena.

El primer capitulo buscara ver la resistencia mapuche-williche durante el siglo XX,
principalmente entre 1930-1973, observando las acciones llevadas a cabo por las
comunidades’. El segundo capitulo esta dedicado a observar los memoriales y las propuestas
mapuche-williche nacidas de la subalternidad y presentadas por sus dirigentes, es decir, los
discursos de resistencia mapuche-williche del mismo periodo anterior. En el tercer capitulo nos
concentraremos exclusivamente en estudiar la reorganizacién mapuche-williche de entre los
afios 1979-1985, periodo que vio renacer a la Junta General de Caciques del Futawillimapu, la
realizacion de varios congresos de caciques que representaban a los mapuche de Valdivia a
Chiloé y, por lo que las fuentes nos permiten decir, un periodo en donde la reorganizacion
mapuche-williche adquiere gran autonomia, tanto de sus pares mapuche de La Araucania como

del estado chileno, y logra hacer valer, en plena dictadura, sus intereses como pueblo.

"L En la revision de fuentes, hemos observado que estas acciones van dirigidas a resolver los siguientes problemas:
violencia en contra de ellos en el territorio mapuche-williche; la propiedad de la tierra y la administracion del
territorio; organizacion y autonomia de las comunidades mapuche-williche sobre el territorio controlado por ellos;
rescate cultural; el respeto de los acuerdos firmados entre mapuche-williche y el estado chileno. Cada uno de estos
temas sera abordado en subcapitulos.
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I Capitulo: Caracteristicas de la subalternidad y la resistencia mapuche-williche en el
siglo XX.

Resumen

Este capitulo aborda las caracteristicas de la resistencia y subalternidad mapuche-
williche en el siglo XX, principalmente entre 1930-1973, observando las acciones llevadas a
cabo por las comunidades, utilizando como fuente principal documentos de prensa,

especialmente el diario La Prensa (Osorno, Chile).

En la revision de fuentes, hemos observado que estas acciones no fueron espontaneas e
iban dirigidas a resolver problemas especificos que enfrentaban las comunidades mapuche-
williche en el periodo de estudio: violencia en contra de ellos en el territorio mapuche-williche;
la propiedad de la tierra y la administracion del territorio; organizacion y autonomia de las
comunidades mapuche-williche; rescate de la propia cultura; respeto de los acuerdos firmados
y ratificados entre la sociedad mapuche-williche y el estado chileno. Cada uno de estos

problemas fue abordado en subcapitulos.

A lo largo de este capitulo, se observa una continua blasqueda de las comunidades por
levantar dirigentes y organizaciones tradicionales que medien en los conflictos, extrema
autonomia en la toma de decisiones de las comunidades, fuertes localismos y una intensa lucha
por la posesion de la tierra, todo esto frente a un trato de subalterno por parte de la sociedad
chilena en el Futawillimapu e intentos de integracion, tanto fobicas como forzosas’?, hacia la

sociedad mapuche-williche.

La violencia cultural como marco de la resistencia mapuche-williche.
El 13 de febrero del 2013, el Diario Austral de Osorno presento la siguiente noticia:

El municipio de San Juan de La Costa a través de su Oficina de Asuntos Mapuche
Huilliche presenté la mariana de ayer una querella criminal contra cinco personas, las
cuales se identificaron como trabajadores de la Forestal Anchile, por el delito de dafos
agravados y amenazas en contra de la familia Pinol Llaitul, luego que el dos de febrero

2 Por integracion fobica, me refiero a los intentos de incluir a la sociedad mapuche-williche en la chilena a través
del desprecio y destruccion de la cultura mapuche, por forzosa, a la integracion en la sociedad chilena de los
mapuche-williche a través de instituciones disciplinarias.
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destruyeran la vivienda de madera en la que vivian hace 27 afios, ubicado en el sector
Kimey, a 38 kilometros de Osorno.”

La imagen que se nos podria venir a la mente, pensando en este acontecimiento, es muy
probable que nos haga recordar hechos traumaticos para las sociedades amerindias. Para la
mapuche-williche lo fueron la matanza de Forrahue’ o la matanza de Rukamafiio entre otros
mas que se encuentran ocultos para el mundo entre las comunidades williche, y sobreviviendo
en la memoria de quienes vivieron hechos terribles que la oralidad hace susurrar con rabia, a
veces con miedo. El hecho descrito por el diario no discrepa de otros que en la actualidad
enfrentan a grandes proyectos de inversion, al estado argentino y al estado chileno contra estas
comunidades. Esta es la continuacion de una historia larga de conflictos que nos hace pensar
que “siempre ha sido asi”, pero, ;como llegamos a naturalizar la quema de casas y cementerios,
matanzas, la negacion del otro como tal, sentir fobia y desprecio por lo “indio”, al punto de
identificarlo como “chileno” o “argentino”, pero siempre como inferior?, ;como fue que con la
excusa del progreso se asedié comunidades hasta quitarles practicamente todo el territorio y a
considerar como flojos a quienes se les dejé lo peor de la tierra para labrar, a quienes se les
considera como obsoletas sus formas de organizacion social?, ¢por qué dominaba la pregunta
“qué hacer con” en vez de “quiénes son y qué piensan los mapuche”?, por otra parte, ;cOmo
resistieron todo esto; como es que lograron sobrevivir y adaptarse para seguir resistiendo
aquellos que fueron sometidos a la invisibilizacion, al no reconocimiento como cultura, como
pueblo; qué fue que les permitié no ser asimilados y continuar sin olvidarse de si mismos? Ver

coémo se naturalizé la violencia nos permite entender las bases de estas preguntas y su utilidad.

En este subcapitulo veremos manifestaciones de violencia simbdlica o hegemonica, vale
decir, practicas normalizadas colectivamente en un contexto de relaciones de poder asimétricas
en las que se instalan roles sociales, status, etc., que reproducen de manera encubierta un
ejercicio de poder simbdlico o hegemdnico, ejercicio de poder que demuestra que un grupo es
tratado como subalterno, naturalizando esa condicion a través de las relaciones de poder

sustentadas en la misma violencia que generaron. Eso si, no debemos olvidar que siempre donde

3 “Municipio de La Costa presenta querella por dafios contra familia”, Diario Austral de Osorno, 19 de febrero de
2013, p. s/n.

" Comunidad Indigena Forrahue y Colipan: La matanza de Forrahue. La llamada matanza de Forrahue (sector
ubicado a unos 15 km. al oeste de la ciudad de Osorno, Chile) fue un hecho ocurrido en octubre de 1912, en donde
la policia, junto a Atanasio Burgos, quien reclamaba las tierras de la comunidad como propias, dieron muerte a 15
de los integrantes de la comunidad, la que resistio el desalojo por parte del estado chileno y el latifundista.
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existen relaciones de poder existe resistencia, haciendo de la hegemonia algo que nunca es
total.”™

No debe sorprendernos el tono de las fuentes utilizadas, el racismo fue la base de las

relaciones establecidas desde la sociedad chilena a la sociedad mapuche-williche’®.

Durante el siglo XX, existieron hechos de violencia extremas en el antiguo territorio
mapuche-williche en donde el ensafiamiento brutal entre personas, principalmente contra
indigenas y sus enseres, no fue una préctica extrafia. Es mas, cada relato de estos hechos
realizado por el diario La Prensa de Osorno nos advierte de lo normalizada que estaba la
violencia, principalmente en lo que es la actual comuna de San Juan de La Costa’’. La violencia
fisica en contra o entre mapuche publicada en el diario, poseia diversos tipos de demostraciones,
pero los motivos parecen ser dos: el racismo y la propiedad de la tierra. Durante el siglo XX,
estos dos motivos configuraron relaciones jerarquicas tanto dentro de las comunidades como

entre las comunidades y la sociedad chilena.

En la logica de normalizar relaciones jerarquicas dentro de la sociedad mapuche-
williche, tenemos el ejemplo del asesinato del apo Glmen Juan Marican por comuneros que
vivian en su jurisdiccion cacical, ocurrido en 1956 y justificado por los comuneros por deberse
a las reiteradas amenazas del dirigente por quererlos echar de las tierras que ocupaban’®. La
dirigencia mapuche-williche del siglo XX, tal como lo veremos en los capitulos posteriores,
ambicionaba dejar de ser la dirigencia indigena sin poder de mando analizada por Clastres’® a
una a ser obedecida como autoridades con poder sobre el actuar de las comunidades y sus

territorios, ademas de que esta dirigencia actué muchas veces como representante de los

™ Ver en la introduccion de este trabajo el apartado “La resistencia mapuche-williche”.

76 Los trabajos de Nahuelpan tratan sobre la vivencia del racismo chileno por parte de los mapuche. Como ejemplo,
ver: Nahuelpan, Héctor: “Nos explotaron como animales y ahora quieren que no nos levantemos”. Vidas
despojables y micropoliticas de resistencia mapuche. En: VV.AA: Violencias coloniales, pp. 271-300.

" Como ejemplos, ver: "14 habitaciones indigenas fueron quemadas", La Prensa, Osorno, 19 de agosto de 1930,
p.5; "2 indigenas detenidos por delito de homicidio”, La Prensa, Osorno, 19 de febrero de 1952, p. 6; "Matan a un
campesino indio y a su yegua le arrancaron los o0jos", La Prensa, Osorno, 26 de septiembre de 1962, p. 1; "Ronda
Policial. A balazos asesinaron a campesino en Cofalmo", La Prensa, 3 de enero de 1969, p. 6; “Campesino fue
asesinado con arma blanca en zona de San Juan de la Costa”, La Prensa, 3 de enero de 1971, p. 7.

78 "Padre e hijo mataron al cacique de Puninque Juan Marican Millan", La Prensa, Osorno, 22 de febrero de 1956,
p. 6. No estd demas decir lo siguiente para investigaciones futuras: todas las entrevistas realizadas a apo Glmen y
ocupadas en ésta investigaciéon dan cuenta que ellos entienden la jurisdiccion y control territorial como una
responsabilidad en la que ellos son jueces y administradores del territorio, mientras que los comuneros entienden
a los apo tlmen s6lo como representantes y mediadores de las comunidades.

7 Clastres, Pierre: La sociedad contra el Estado. Caracas, 1978.
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mapuche-williche frente a las autoridades chilenas sin el consentimiento de las comunidades,

ocasionando conflictos internos o una separacion entre la dirigencia y las comunidades.®

Al clima de violencia normalizada que viven las comunidades mapuche-williche, se
debe sumar el completo abandono del antiguo territorio mapuche-williche por parte del estado
chileno. Esto permitio que las comunidades mapuche-williche, hasta la década del 1970 por lo
menos, vivieran en una relativa autonomia politica, desarrollando al interior de sus
comunidades una vida mapuche adaptada a las relaciones de poder que les imponia su particular
siglo XX8!. El aislamiento mantuvo la independencia de las familias mapuche-williche y la nula
intervencion de autoridades estatales en los asuntos de las comunidades®. Eso s, este mismo
aislamiento favorecio también tanto a los atropellos cometidos por latifundistas acompariados

de la fuerza policial como a la aparicion de epidemias y desnutricion.®

El estado chileno no existié dentro de las comunidades, pero fuera de ellas poco a poco
se instald6 con una mision civilizadora. Las cuestiones pablicas dentro de las comunidades
mapuche-williche las desarrollaban las mismas (como escuelas, caminos, etc.), pero el
empobrecimiento de la sociedad mapuche debido a su aislamiento y pérdida de las mejores
tierras de labranza no permitié que las comunidades tuvieran la capacidad de defender su
autonomia. El estado chileno, por su parte, justifico el “atraso” de la sociedad mapuche-williche
en la perpetuacion de una cultura mapuche que consideraba obsoleta y destinada a desaparecer,

por lo que se dio a la misién de integrar a la chilenidad a la sociedad mapuche-williche a través

8 Sobre la relacion entre las comunidades, los dirigentes mapuche-williche y el estado chileno, ver el subcapitulo
“Autonomia y organizacion”.

81 Eso sf, se debe tomar en consideracion la draméatica pérdida del idioma mapuche-williche y el legado de las
escuelas misionales en territorio mapuche-williche. No estad deméas decir que, en los diversos trabajos de campo
realizados para esta investigacion, se constatd el uso de la minga o vuelta de mano como una relacién laboral en
las comunidades, asi como el trafkintu (trueque, principalmente de semillas) como una de las relaciones
comerciales, el reflorecimiento de la religiosidad mapuche-williche, el mantenimiento de la medicina tradicional,
economia del don, cultura de la cortesia e independencia de las familias.

8260 y tantos afios atras digamos, completamente distinto, habia mucho mas de bosque nativo aqui, no habia nada
de exotico en ese tiempo [se refiere a las plantaciones actuales de eucaliptos y pino en el territorio], y por otro
lado, éste era un rincon que pertenecia a la comuna de Osorno, un lugar completamente aislado, abandonado,
digamos, de la autoridad politica en ese tiempo, por lo tanto, tuvimos...la gente vivia, por decirlo, con una cierta
autonomia aca, digamos, porque su vida la desarrollaba en si mismo, digamos, sin intervencion de la autoridad
politica, sin ninguna indole, entonces cada uno vivia su mundo, por decirlo de alguna manera, entonces,
tremendamente complicado era el asunto, aislados porque no habian caminos, en este tiempo el barro no se podia
andar po, porque el clima era otro también, muy distinto, en marzo comenzaba ya a llover y en este tiempo un
inmenso barrial aqui, digamos, el Unico medio de transporte era el caballo con el que se podia mover en este
tiempo, en la época de verano eran la carretas, digamos, con los que se iba a la ciudad a moler el trigo para la
harina para el invierno, y después el inico medio era el caballo, entonces, ese es un poco la situacién”, Apo lmen
Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.

8 “En triste condicion de miseria y abandono viven pobladores de San Juan de La Costa", La Prensa, Osorno, 2
de junio de 1950; "Miseria, hambre y enfermedades diezman a la poblacién de San Juan de la Costa”, La Prensa,
5 de septiembre de 1966, p. 9.
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de la extirpacion de las costumbres de los indigenas para asi, segun la I6gica de la sociedad
chilena, sacar de la marginalidad y transformar en mano de obra productiva a los mapuche-
williche®*. Estos discursos buscaron mas disciplinar al indigena que aportar a algo que
permitiera un “desarrollo” o “progreso” de las comunidades y estaban mas preocupados de un
combate entre civilizacion versus una barbarie campesina®. La mayor capacidad de ejercer
poder a través del estado de la sociedad chilena permitié que ésta se posicionara sobre la
mapuche-williche y pudiera realizar su obra civilizatoria, ocasionando la casi extincion del
idioma y la invisibilizacion de la cultura mapuche en el Fitawillimapu, pero manteniendo en la
marginalidad a los mapuche-williche. La voz de las comunidades mapuche pas6 a no tener
poder enunciativo en los debates sobre la integracién de su antiguo territorio en la economia y

administracion estatal chilena.®

En la década de 1960°, con la Alianza para el Progreso, y bajo la administracion de los
misioneros catdlicos, Ilegaron apoyos a las comunidades mapuche-williche para su integracion
a la economia regional chilena, pero no sera hasta el golpe de estado de 1973 y los Programas
de Empleo Minimos promovidos por la dictadura que las comunidades mapuche-williche se
vieron totalmente invadidos, vale decir, recién después de 1973 la autonomia familiar de las
comunidades mapuche-williche se enfrentd a autoridades estatales que tenian el poder de

decidir sobre sus destinos sin que ellos tuvieran otra opcion®’. Mas adelante se explicara como,

84 "San Juan de la Costa. Adelantos y necesidades. -Sus servicios plblicos, Escuelas y Caminos. -El Juzgado de
Subdelegacion. - La mision Capuchina”, La Prensa, Osorno, 11 de enero de 1933, p. 3; ""San Juan de La Costa. -
Problemas de navegacién, educacional, carabineros, caminos y puentes deben ser considerado por las autoridades
para su pronta solucién”, La Prensa, Osorno, 22 de mayo de 1941, p. 2. "Precarias condiciones de vida del indigena
en San Juan de La Costa estudian”, La Prensa, Osorno, 29 de enero de 1959, p. 6. "Problemas Indigenas", La
Prensa, Osorno, 14 de mayo de 1959, p. 3. "El Drama de San Juan de la Costa", La Prensa, 6 de septiembre de
1966, p. 3.

8 "Una angustiosa citacion esta viviendo cada dia el indigena, que es la principal victima del analfabetismo en
Chile, y que los obliga a llevar un medio de vida totalmente atrasado, y 1o que es peor con pocas posibilidades de
incorporarse a los crecientes progresos de las ciudades.

Hasta el momento no se ha puesto en practica un plan integral con el objeto de educar a la gran poblacién indigena
de San Juan de La Costa. Esta poblacion necesita atencion preferente de las esferas publicas de los organismos
encargados de difundir conocimientos sobre agricultura, sobre normas de higiene, reglas de conducta, de aseo, en
una palabra ensefiarles a vivir como seres humanos y como vive el hombre medio de nuestros dias", "Numerosos
problemas afectan al sector San Juan de La Costa", La Prensa, Osorno, 6 de mayo de 1958, p.4.

8 Como ejemplos destacados de estos debates, ver: "Es necesario aumentar el personal del Retén de San Juan de
La Costa", La Prensa, Osorno, 9 de mayo de 1958, p. 6; ""VETAGRO" finaliz6 en mesa redonda estudio de los
problemas de San Juan de La Costa", La Prensa, Osorno, 24 de mayo de 1961, p. 5; "Exodo juvenil en la zona de
San Juan de la Costa", La Prensa, 27 de agosto de 1969, p. 6.

87 "un poco antes, a fines de la década de los 60 comienza a llegar aca el programa la Alianza para el Progreso una
cosa que yo recuerdo que se llamaba, y eso fue la iglesia catélica a generar algunos pequefios proyectos, y ahi
comienza a llegar también el pino, como busqueda de alternativa de desarrollo para la comunidad, entonces a
través de ese programa se entregaban plantas y lo recompensaban con un quintal de harina, un tarro de aceite,
recuerdo yo, y de eso estaba a cargo la iglesia catélica, y eso duro vario tiempo, estuvo la década del 60, 70 todavia
y parte del 80, hasta ahi se termino, cuando llegd el municipio aca se fue terminando eso, porque, en la década del
70...75, se crea el Plan de Empleo Minimo, entonces la gente ingreso ahi, y ahi fue quedando de lado el programa
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hasta por lo menos principios de la década de 1970°, las comunidades se inmiscuyeron en la
politica chilena pero siempre estableciendo una frontera entre la comunidad mapuche-williche

y el estado.

La violencia fisica y la basqueda de integracion forzosa, desde la sociedad y el estado
chileno, se pueden explicar entendiendo a que ésta operaba bajo una logica racista y colonial
(lo indigena al servicio de lo occidental), pero su normalizacion solo se puede advertir si
tomamos en consideracion la violencia simbolica o la busqueda de hegemonia cultural de un
grupo sobre otro. Partamos de que el ejercicio de poder era asimétrico, favoreciendo a la
sociedad chilena, por tanto, esta tenia mayor capacidad de ejercer violencia, asi, puede
establecer qué es lo normal y quitar autoridad enunciativa a la sociedad mapuche-williche, por
lo que, cuando hablamos de normalidad y violencia simbdlica o hegemonica nos estamos
refiriendo a procesos que se llevan a cabo al interior de la sociedad chilena y que afectan
intimamente a la sociedad mapuche-williche. Esa normalizacién de la violencia es la que
mantuvo en una condicién de subalternos a las comunidades mapuche-williche tanto como no
le permitid influir en la sociedad chilena sin tener que negociar su entrada en la misma. En el
siglo XX, los mapuche, por tanto, se vieron proscritos de su humanidad al interior de la sociedad
chilena.

En el afio 1936 ocurren dos sucesos con los que podemos ejemplificar lo dicho
anteriormente. Ese afio, en Chiloé, se instalé una empresa de extraccion de oro en territorio
indigena. A la prensa no le interes6 que la empresa se instalara en territorio mapuche, sino,
como una anécdota, relatd el intercambio de oro por mercancias realizado por los mapuche-
williche de la zona. Tanto para la prensa como para quienes realizaron el estudio técnico, la
region se encuentra deshabitada, a pesar de las comunidades que vivian en la zona y extraian el
oro. La noticia no oculta el evidente robo que realizd, en nombre del progreso, la empresa, pero
el mapuche de Chiloé no interesaba, interesaba el oro®. El segundo suceso, contado también
como una anécdota, esconde violencia contra la cultura mapuche-williche. En octubre, es
desenterrado un cementerio indigena en el patio de una fabrica de cerveza de Osorno,
repartiéndose los huesos entre los obreros como amuletos, cementerio que era de conocimiento

de los colonos duefios del terreno, los que relataron que alli, antiguamente, las familias mapuche

de los curas, los curas también se dedicaron a reparar los caminos, de repente a construir algunas sedes sociales, a
través de ese programa, pero después cuando llega el PEM, toda la gente se enrolo al PEM, porque no habia otra
alternativa, no habia otra forma de hacer llegar los recursos a la familia”, Apo Glmen Arturo Cumiao, entrevista,
27 de abril de 2016.

8 "Indios chilotes canjeaban tarritos con oro recogido en Cucao por prendas y comestibles", La Prensa, Osorno,
17 de agosto de 1936, p. 7.
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iban a ver a sus muertos®®. No solo los mapuche no eran tratados como iguales por la sociedad

chilena, simplemente no existian.

Entre las décadas de 1930’ a 1970’ los graves problemas de salud®, vivienda® y
propiedad de la tierra® fueron vistos como endémicos de la poblacion mapuche-williche. El
problema fue siempre vinculado a la poca integracion de los mapuche-williche a la chilenidad,
es decir, el problema fue la cultura mapuche-williche o, peor aun, que los que habitaban esas

tierras eran mapuche.

La institucion a la que se encarg6 solucionar el “problema mapuche”, el problema de no

ser chilenos sino “otros”, fue la escuela.

En la educacion formal que entregaba el estado para las comunidades mapuche-williche,
las escuelas eran mayoritariamente privadas. Los terrenos para su construccion fueron cedidos
por los caciques o construidas en las misiones. Gran parte de la educacion de los jovenes se
desarrollaba al interior de las comunidades. Quienes eran enviados a las escuelas eran unos
pocos y casi siempre escogidos dentro del seno de una familia que podia mantener un nifio
estudiando. Estos estudiantes mapuche-williche se veian obligados a no hablar su idioma 'y, con
el paso del tiempo y la mayor escolarizacién de la poblacién, llevé a la casi total desaparicion

del idioma mapuche-williche.%

89 "Existi6 hace sesenta afios un Cementerio Indigena en terrenos ocupados ahora por Fabrica de Cecinas", La
Prensa, Osorno, 14 de octubre de 1936, p. 7

% "San Juan de La Costa registra el mas alto indice de mortalidad del pais", La Prensa, Osorno, 7 de enero de
1950, p.8; "Pésimas condiciones de vida de los indigenas han contribuido a la epidemia de tifus exantematica”, La
Prensa, Osorno, 21 de enero de 1950, p. 8; "Alarmante es el estado de desnutricion en los nifios de San Juan de La
Costa", La Prensa, Osorno, 21 de enero de 1963, p. 10.

%1 Como ejemplo, en donde se relatan incluso anteriores analisis hechos sobre el problema de la vivienda en la
region, ver: "Problema habitacional indigena inspeccionaré hoy el intendente”, La Prensa, 19 de marzo de 1963;
""Se empiezan a planificar soluciones a los problemas de comunidades indigenas"”, La Prensa, 30 de marzo de 1963.
92 "En propio terreno buscan solucién a problemas indigenas de La Costa", La Prensa, 28 de enero de 1963; "Plan
de desarrollo para la zona de San Juan de la Costa", La Prensa, 22 de abril de 1966, p. 6; "Hay seria escasez de
alimentos en la costa", La Prensa, 9 de agosto de 1968, p. 7.

% El Apo Ulmen Arturo Cumiao, recordando su nifiez en la década de 1950' y su suerte de ir a la escuela, relata:
"bueno, acd, porque anteriormente acd, la mayor parte de la poblacidn es mapuche-williche, digamos, y lo sigue
siendo, pero en aquel entonces, si bien el tnico colegio era el de la mision, y otros en algunos sectores muy aislados,
muy distantes, entonces la mayor parte de la poblacién, de los nifios y la poblacion de jovenes se desarrollaba al
interior de la familia, porque tu eso, en el pasado era como la norma establecida dentro de la sociedad mapuche,
digamos, si nunca tuvieron un establecimiento educacional donde formar a los hijos porque estaba la familia,
digamos, el seno de la familia donde se transmitia el conocimiento digamos, entonces, yo alcancé algo, ser parte
de ese tipo de formacion, digamos, pero eso es en la medida en que nosotros fuimos incursionando en la escuela
fue desapareciendo también ese tipo de formacion y se fue perdiendo el conocimiento también, aparte de perder
lo que fue...lo peor que sufrimos fue la pérdida de la lengua, porque al ir a la escuela, tuvimos que aprender alla,
la ensefianza era en castellano, entonces obligatoriamente teniamos que dejar nuestra propia lengua para poder
aprender lo que en la escuela ensefiaban, la lengua castellana, entonces a mucho nos costé inmensamente adaptar
esa lengua y poder entenderla, entonces, sufrieron duros castigos también, digamos. De repente uno lo ve que, de
alguna manera, era tortura, a pesar de que, ahora me doy cuenta, era un colegio de religiosos, las profesoras eran
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Para finalizar, debemos advertir que el reaccionar violentamente esta naturalizada en los
grupos dominantes mas que en los mapuche-williche, vale decir, lo normal fue responder o
actuar con violencia por parte de los latifundistas y autoridades chilenas en el territorio, en una
forma por alcanzar una paz social. Para los mapuche-williche, en la préactica, la paz social del
estado chileno equivalia a una guerra social en donde, cuando ellos actuaban a favor de sus
intereses y en contra de los grupos dominantes, la represion violenta se establecié como norma.
Asi, las relaciones de poder y el quién puede o no hablar dentro de la sociedad como voz
autorizada, en el Futawillimapu del siglo XX, estuvo marcado por quién podia ejercitar de
forma mas efectiva un poder representado tanto en una violencia fisica como simbdlica. Eso si,
si s6lo nos quedamos en el analisis de la violencia y vemos su ejercicio simbolico o como esta
violencia permite la construccion de una hegemonia, aparte de que ese analisis quita autonomia
a los subalternos, solo veremos una practica constante de poder en la que unos, sujetos o
instituciones de la historia, son los actores que pueden ejercitar la violencia y otros servir como
objetos de esta. En cambio, si vemos la violencia como contexto al que se ve sumido un grupo
social subalternizado, entonces podremos comenzar a entender tanto discursos y acciones de
los grupos subalternos no como supuestos complices, inconscientes o no, de una hegemonia,
sino como escenario en el cual ese grupo subalterno pone a prueba su capacidad de ejercer
poder, resistir. Una violencia racista, colonial y clasista fue el escenario donde se desarroll6 la

resistencia mapuche-williche del siglo XX.

El problema de la tierra.

El problema de la propiedad de la tierra es un asunto crénico en el Fltawillimapu. En
1910, en Loncoche, existié un hecho de violencia que desencadend una intervencion estatal
mayor en la zona, dando inicio al proceso de legislacién sobre la propiedad particular austral.
En principio, las noticias locales hablaron de una sublevacion de colonos®. Los informes
alertaron a los grupos dominantes locales y avivaron su temor a que estos hechos pudieran

repercutir en otros lugares. Se enviaron fuerzas policiales de refuerzo con urgencia, pero al poco

monjas, pero eran tan crueles para castigar que un dia la policia hara eso en comparacion de lo que hacian con los
alumnos por poder aprender el castellano, porque la materia que entregaban se nos hacia dificil poder entender, se
nos anteponia la lengua propia nuestra y ahi venia el castigo, entonces, un sufrimiento muy duro por parte de
quienes pudimos ir a la escuela y eso nos llevo a perder gran parte de los valores y principios de la cultura propia
y tener que insertarlo en la sociedad nacional, y eso conllevo a un proceso de transculturacion y asimilacién hacia
la sociedad dominante, digamos, entonces ese es el proceso que me toco vivir", apo lmen Arturo Cumiao,
entrevista, 27 de abril de 2016.

% “En Loncoche”, El Liberal (Osorno), 22 de febrero de 1910, p. s/n.
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tiempo la sublevacion se manifesté como un enfrentamiento entre carabineros y colonos®®. Una
comision parlamentaria se trasladd desde Santiago hasta Loncoche®. La comision se compuso
de tres diputados, los que solo dieron cuenta de la negligencia del juez que ordeno el desalojo
y legitimo el actuar desmedido de carabineros. Al aclararse los hechos, la comisién dio cuenta
de que los colonos, reunidos en nimero de quinientos, se encontraban en el predio del cual se
les intentaba desalojar, carabineros cargd sobre los colonos, dispersandolos y persiguiéndolos
fuera del fundo en disputa. Los colonos reclamaban la posesion del predio argumentando que
ellos habian vivido en esa zona mucho antes de que Irarrazabal tuviera la posesion legal del
fundo. La comision llegé a la conclusién de que se debia legislar sobre la propiedad austral de
la zona, deslindando los terrenos que pertenecerian al fisco y a los particulares acaudalados y
colonos; nada se hablo sobre la propiedad indigena®’. El hecho fue aprovechado por el estado
y grandes hacendados para legalizar los despojos cometidos tanto a comunidades indigenas

como a colonos pobres.

Los particulares de la zona crearon sociedades, como la Sociedad Agricola y Ganadera
de Osorno (SAGO), para defender sus intereses frente a lo que consideraban un atentado en
contra de su propiedad®. Aun asi, existieron algunos mapuche-williche que ocupaban terrenos
que no estaban poseidos por particulares en el papel y que poseian medios para el
financiamiento del tramite, los que se acogieron, como colonos chilenos, a la ley de propiedad
austral, otorgandoseles titulos sobre los terrenos ocupados®. El resto de mapuche-williche
nunca pudo validar los Titulos de Comisario*?. Quienes si legalizaron titulos de este tipo fueron
los particulares que, sobre estos papeles que ahora poseian, continuaron el despojo e instalaron

sus haciendas?®Z,

% «“Sucesos de Loncoche”, El Liberal (Osorno), 23 de febrero de 1910, p. s/n.

% “Comision Parlamentaria”, El Liberal (Osorno), 26 de febrero de 1910, p. s/n.

97 “Sucesos de Loncoche”, El Liberal (Osorno), 3 de marzo de 1910, p. s/n.

% Millanguir nos relata de la siguiente manera lo sucedido: “En general, la ley de propiedad austral “blanque6”
los titulos de tierras obtenidos fraudulentamente y las ocupaciones de hecho realizadas por latifundistas sobre
tierras indigenas y aquellas consideradas fiscales... reconociendo a estos ultimos las posesiones producto de
despojos. Tampoco se pronunciaba sobre los mapuche no radicados (que en la provincia de Valdivia y Osorno
eran miles) y las tierras que aun mantenian como herencia de sus antepasados. Si existia en esta ley alguna
posibilidad de hacer valer los titulos de comisarios, ésta se dificultd debido a lo engorroso de los tramites y el alto
costo econémico que significaba. Otra dificultad consistia en la forma de peticion de los titulos. Esta debia
realizarse teniendo posesion material de las tierras. Asi, la ley de Propiedad Austral solo sirvi6 para consolidar el
latifundio”, Millanguir: Panguipulli, 215.

9 Almonacid, Fabian: Estado, particulares, indigenas y propiedad de la tierra en Osorno 1925. En Boletin, n° 6,
2002: 90-91.

100 Titulos de propiedad entregados a mapuche-williche por parte del estado chileno entre 1820 y 1850 en base al
Tratado de las Canoas de 1793.

101 |os trabajos de Cea, Molina, Correa, Vergara y Foerster nos esclarecen esta situacion. Ver en la Bibliografia.
En todos estos trabajos se habla de la forma en que hicieron suyo los Titulos de Comisario los hacendados de la
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En enero de 1929, podemos ver indicios de que los mapuche-williche comenzaron un
proceso de recuperacion de tierras. Debemos advertir que el diario La Prensa, en esta época,
culpa de “usurpadores” tanto a los mapuche-williche que se mantienen en sus terrenos
ancestrales reclamados por un particular como a los mapuche que, habiendo sido despojados,
toman y reclaman terrenos como propios. A este movimiento en Santiago lo llamaron la

bR 19

“profesion de indigena”, “una forma de despojo audaz amparado por la complicacion de las

leyes, por la falta de constitucion de la propiedad austral”%?,

En 1930, el gobierno decreta que los “inquilinos” no tienen derecho a un titulo sobre la
tierra en la que viven. Aqui es necesario leer a contrapelo y entender que, cuando se refieren a
inquilinos, hablan sobre los antiguos o tradicionales ocupantes de esas tierras que no poseian
un titulo sobre la tierra que ocupaban, pero que si lo poseia un particular ajeno a la comunidad.
El estado chileno, ademas, proclamo que combatio y combatira los “alzamientos de inquilinos”,
que no son mas que la defensa del terreno por parte de las familias afectadas por estos despojos
legales'®. Por lo que las tomas de terreno protagonizadas por mapuche-williche fueron tratados

como alzamientos de inquilinos!®4,

Las comunidades mapuche-williche, en un clima violento, comenzaron a cercar y
defender terrenos que muchas veces ya no le pertenecian legalmente a pesar de poseer un Titulo
de Comisario. Otras comunidades, desplazadas o buscando recuperar lo despojado, entraron a
las propiedades perdidas y las ocuparon, “tomaron terrenos”. La violencia llevo a
enfrentamientos con victimas fatales y el estado chileno no dejo6 de ver el “problema mapuche”

como un problema de seguridad publica, de paz social®.

Las autoridades locales, con apoyo de las centrales, dirigieron todos sus esfuerzos en
reprimir a las comunidades en blsqueda de establecer una paz social en la que se respete la ley
del estado chileno, o sea, el reparto de tierras en la zona entre el estado y los grupos dominantes.

De esta forma, entre 1930 y 1933, carabineros se encargd de expulsar a los “usurpadores” y

zona: se hacian duefios de una parte del derecho de la propiedad comunitaria a través del engafio o cobro de
préstamos a comuneros, luego, en una notaria, de forma ilegal, inscribian todo el terreno de la comunidad a su
nombre y, con este papel, inscribian el terreno como legalmente propio en la oficina de bienes raices chileno, lugar
donde se encontraban los titulos legalmente reconocidos por el estado chileno y a los que se les cobraba el impuesto
por su propiedad. A veces, se blanqueaba la propiedad a través de la venta del titulo a otros latifundistas. Al final,
se pedia el desalojo de la comunidad indigena.

102 »_a profesion de indigena”, La Prensa, 3 de enero de 1929, p. 3.

108 *Ni la ley de propiedad austral ni el gobierno”, La Prensa, 15 de abril de 1930, p. 7.

104 »Se impone la adopcion de medidas enérgicas para cortar los continuos intentos de usurpacion de tierras”, La
Prensa, 17 de abril de 1930, p. 7.

105 *E| problema de la propiedad", La Prensa, 20 de mayo de 1930, p. 10; "Comentarios de César. Usurpaciones",
La Prensa, 19 de junio de 1930, p. 3.
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encarcelar a los “agitadores”. A pesar de estos tres afios de campanas en contra de las tomas de
terrenos y de quienes vivian en propiedades de grandes hacendados y reclamaban derechos de
propiedad, las comunidades establecieron como una préactica de resistencia la ocupacion del
terreno y su defensa, y el mito del agitador externo se instalé en la sociedad chilena en el

Futawillimapu.1%

Por su parte, entre 1930 y 1934, los grupos dominantes en el Fitawillimapu se
encontraban preocupados por promover una aplicacion rapida de las leyes de propiedad austral
que les permitiera constituirse como el grupo con las mayores extensiones en las mejores tierras
de la zona. Abusaron de todo tipo de vacios en la ley y sensibilizaron a sus pares sobre la
importancia de estas leyes, manteniendo siempre informado a su publico sobre los plazos y los
reclamos que miembros de este grupo hacian al estado chileno para resolver acorde a sus
intereses el problema de la propiedad austral en Chile'®’. Basicamente, se organizaron para
defender y perpetuar el control sobre las tierras.

A pesar de las leyes de propiedad austral, en 1936 los problemas por la tierra persistian,
principalmente los que tenian que ver con la tierra indigena. Fueron enviados organismos
técnicos para ayudar a delimitar terrenos mientras los diputados discutian la entrega de terrenos
fiscales como propiedad individual a campesinos e indigenas y proclamaban la posible

expropiacion de fundos en donde existieran problemas sociales.%®

Las reformas a la ley de propiedad austral consistieron en la entrega de titulos
individuales a jefes de familia que se encontraban ocupando tierras fiscales'®®, pero sobre los

terrenos en disputa entre comuneros y particulares, la norma fue la siguiente:

A objeto de informar a nuestros lectores de la verdadera posicion de los hechos y de la
forma como se iniciaron, damos a continuacion una sintesis de las actuaciones judiciales:
Por escritura publica de 3 de noviembre de 1892, Bernardino Canquil adquirié de don
Francisco Javier Cafias un retazo de terreno con deslindes especiales, inscrita bajo el N°
450 de 23 de diciembre del mismo afio. Por escritura de adjudicacién N° 82 de 15 de

106 "Carabineros hara hoy un lanzamiento de usurpadores de tierras”, La Prensa, 22 de junio de 1930, p. 15;
"Contindan los lanzamientos de usurpadores de tierras", La Prensa, 27 de junio de 1930, p. 5; "La usurpacion de
tierras en Rupanco”, La Prensa, 20 de octubre de 1931, p. 5; "Enérgicamente se reprimira todo ataque a la
propiedad ajena", La Prensa, 8 de septiembre de 1932, p. 3; "Un nuevo caso de usurpacion de tierras", La Prensa,
23 de abril de 1933, p. 5; "Se procederé enérgicamente contra los usurpadores de tierras", La Prensa, 26 de abril
de 1933, p. 3.

107 «“Constitucion de la propiedad austral”, La Prensa, 25 de febrero de 1930, p. 7; “Propiedad austral”, La Prensa,
18 de marzo de 1930, p. 4; "La simple ocupacién antes de 1928 da derecho a titulo gratuito de Propiedad”, La
Prensa, 27 de julio de 1934, p. 6.

108 " Agrimensor vendria a solucionar problemas relacionados con terrenos de los indigenas”, La Prensa, 10 de julio
de 1936, p. 2;"La Camara aprobd proyecto sobre radicacion de ocupantes de tierras en la zona austral”, La Prensa,
12 de julio de 1936, p. 5.

109 "Reformas a la Ley de Propiedad Austral", La Prensa, 23 de agosto de 1938, p. 3.
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noviembre de 1935, fue adjudicado este terreno por el Juzgado de Letras servido por el
Juez don Remigio Maturana, a don Federico Schopf, segun acta de remate de 30 de
octubre 1935, en ejecucién seguida por el Fisco contra Bernardino Canquil.

Por decreto N° 2261 de 19 de octubre de 1939, fue reconocido la validez del Titulo de los
terrenos mencionados a favor de la Sucesion de don Federico Schopf y por el mismo
decreto el Ministerio no dio lugar al reconocimiento de validez de titulos presentado por
Bernardino Canquil.*1°

De esta manera, y a pesar de las prohibiciones existentes sobre la venta o cobro de
impuestos a tierras indigenas, los hacendados legalizaban en el papel lo que por hecho era
ocupado por las comunidades y no permitian dar tregua a la violencia estatal en contra de los
mapuche-williche. La sucesion o comunidad de los Canquil, desde este periodo, iniciara una
larga lucha por recuperar las tierras que su Titulo de Comisario les otorga.

En abril de 1938, uno de los nuevos propietarios de la tierra en San Juan de La Costa
fue asaltado por la familia de otro propietario particular. EI motivo fue venganza por viejos
pleitos por tierras. Lo golpearon y apufialaron en la espalda y el cuello en reiteradas
ocasiones!!!, Cerca de la ciudad de La Union, en julio de ese mismo afio, por no poder establecer
los deslindes de tierras, uno de estos nuevos propietarios baled en su casa a otro propietario y
su esposa, muriendo el primero!!2. La violencia por la tierra continud en el territorio y no solo

afecto a los indigenas.

En 1941, el estado chileno cre6 una Comision de Asuntos Indigenas en la que se
reunieron las agrupaciones mapuche de La Araucania con miembros importantes del ministerio
de tierra y colonizacién chileno. Las diferencias entre las agrupaciones con el estado, asi como
las diferencias entre agrupaciones, hicieron de esta comisién que buscaba redactar una ley

indigena un fracaso.!®

Mientras tanto, en 1942, los choques entre carabineros y comunidades continuaban. En
Aleucapi (Leucapi en el diario La Prensa), mapuche fueron acusados de abigeato y golpeados
por carabineros y civiles del fundo del sector y sus “chozas” quemadas, cuestion que es
denunciada por la Central de Trabajadores de Chile. Segun el parte de carabineros, ellos
actuaron segun lo establecido por la ley y la quema de las casas de los mapuche fue ordenada

110 »Desarrollo judicial que han tenido escrituras del terreno de San Juan™, La Prensa, 7 de enero de 1941, p. 7.
111 “Hecho de sangre en S. Juan de La Costa”, La Prensa, 19 de abril de 1938, p. 7.

112 "v/ieja discordia por tierras termin6 el domingo con un cobarde homicidio”, La Prensa, 26 de julio de 1938, p.
6.

113 "Termino sus labores la Comision de Asuntos Indigenas: presento informe de gran interés"; La Prensa, 15 de
septiembre de 1941, p. 8; "No tendrian una genuina representacion los araucanos en Comisién de asuntos
indigenas", La Prensa, 20 de septiembre de 1941, p. 7.
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por el duefio del fundo, quien dijo que estas estaban dentro de su propiedad. Es interesante
como carabineros aceptd esta préctica del duefio del fundo como normal y no solo la apoyd,
sino que ademas la ejecuto. El trato inhumano hacia los mapuche-williche solo nos revela una
division racista y clasista de la sociedad en el Fltawillimapu del siglo XX en la que los mapuche
no tienen derecho a ser tratados como iguales. Estos hechos generaron la protesta de grupos de
organizaciones de trabajadores ubicadas en la ciudad de Osorno, pero los mapuche afectados

quedaron simplemente en la intemperie.*!*

En septiembre de 1942, José del Carmen Loncochino y Juan Antonio Huisca,
reconocidos dirigentes mapuche-williche, afectados ahora por un posible despojo de las tierras
de sus familias, piden amparo a la intendencia de Osorno y la detencion de los desalojos, en los
que carabineros y mapuche-williche se enfrentaban sin ningin otro pretexto que salvaguardar
la propiedad de los particulares de la zona. El intendente de la provincia de Osorno les observa
que estos desalojos ocurren segun el arbitraje de la justicia chilena, entendiendo esta ultima

como neutral en estos casos.!®

En 1952, el desamparo a la que habian llegado las comunidades mapuche-williche y la
poca neutralidad con la que actuaba la justicia chilena en el Fiutawillimapu, permitié los
siguientes sucesos:

En la mafiana de ayer se entrevisto con el Intendente de la provincia el Cacique de la
Reduccion de Quilacahuin, de la Subdelegacion de San Juan de La Costa, José Transito

Neguipén Colipay, con el objeto de pedir amparo ante los desmanes que han cometido
algunas personas en las casas de varios indigenas que habitan en ese sector.

El Cacique mencionado dio cuenta a la primera autoridad que hace aproximadamente un
mes, personas que no han sido individualizadas asaltaron varias casas de algunos
indigenas, las que después de ser saqueadas fueron incendiadas, quedando el grupo de
mapuches afectado en la mas completa de las miserias.'*®

La motivacidn principal de estos robos y asaltos por grupos desconocidos en contra de
mapuche buscaba desplazar a los indigenas y despojarlos de sus tierras, ademas de que la
vulnerabilidad de las comunidades nos demuestra que no existia una especie de control estatal
de laviolenciaen la zona. Lejos de ser solo victimas, el clima de violencia por la tierra no quedd

sin respuestas por parte de los mapuche-williche, los que al afio siguiente tomaron un fundo

114 »No hubo atropello a los indigenas dice el informe de Carabineros al Intendente”, La Prensa, 13 de septiembre
de 1942, p. 10.

115 "pidieron garantias a la Intendencia ante un posible despojo de terrenos", La Prensa, 23 de septiembre de 1942,
p. 8.

116 "Se ordeno la investigacion de asalto y robo a las propiedades de los indigenas perpetrado en Reduccién
Quilacahuin”, La Prensa, 8 de febrero de 1952, p. 7.

39



avalandose en los Titulos de Comisario. Para las autoridades chilenas, esto se debia a agitadores
profesionales vinculados a movimientos de izquierda y se ordend su captura para restablecer la
paz social que, como vemos, y principalmente en San Juan de La Costa, era una guerra social

por la posesion de la tierra.*'’

Todo esto nos habla de que los latifundistas de la region se sentian con el derecho de
mandar por sobre todo el Futawillimapu sin aceptar el establecimiento de limites mas que los
autoimpuestos. Estos particulares se sentian con la fuerza de enfrentarse incluso al estado
chileno. En 1945, en Ranco, fueron recibidos a balazos operadores técnicos del estado enviados
a solucionar problemas de deslindes tanto con las comunidades mapuche como entre
latifundistas. Se descubrié que peones habian sido enviados por latifundistas de la zona a

detener a los técnicos.8

Mientras tanto, en 1950, el estado chileno buscé solucionar en parte el problema
entregando tierras fiscales a comunidades mapuche como a campesinos, incluso expropiando
fundos que habian caido en el desuso®®. El optimismo del estado fue tal que, respondiendo a
un memorial de la Direccién General de la Central de Trabajadores de Chile de Osorno, con la
expropiacion de cuatro fundos y la préxima expropiacion de otros, proclam6 en 1951 el fin del
problema social con la radicacion de los ocupantes!?. El estado chileno, en 1953, busco el
control total sobre la poblacién en el antiguo Futawillimapu, pard los actos ilegales de los
grupos dominantes, paraliz6 las cobranzas judiciales sobre las tierras indigenas y comenz6 a
dialogar también con los mapuche-williche, los que le solicitaron un tribunal de indios que

solucionara sus problemas con los particulares, a lo que el estado no accedié. El estado chileno

17 a Uniodn. Por la Accion de agitadores profesionales se apropian de iterasen el fundo San Juan”, La Prensa, 5
de junio de 1953, p. 8.

118 »Jefe de la Oficina de Tierras fue recibido a balas en Ranco”, La Prensa, 14 de febrero de 1945, p. 7.

119 "Fundo de Traiguén que denominan “Pellahuen” debera ser expropiado”, La Prensa, 26 de septiembre 1950, p.
5; "Oficina de Tierras parcelara fundo Dollinco o Ponce cerca de Casma", La Prensa, 13 de enero de 1950, p. 7.
120 “La CTCH de nuestra ciudad presenté hace algin tiempo un memorial al Presidente de la RepUblica solicitando
la expropiacion de algunos fundos de esta zona, declarandolos de utilidad publica. En respuesta a ese memorandum
la Direccion General de Tierras oficié a Osorno informando de las diversas expropiaciones practicadas en las
provincias de Cautin y Valdivia.

En cuanto a la labor desarrollada por el Ministerio de Tierras en la provincia de Osorno, el citado oficio expresa.
“En la jurisdiccion de Osorno se ha expropiado los fundos “Llancacura”, “Corrales”, Santa Elvira y “Ponce” y se
encuentran en estudio los fundos “La Isla”, “San Carlos”, “Esperanza”, “Yerbas Buenas” y “San Juan”, todos con
el fin de radicar a sus ocupantes.

“En la jurisdiccion de la Oficina de Tierras de Osorno no existen problemas de caracter social”.

“Se deduce de estos antecedentes que tanto el Ministerio como la Direccion General de Tierras y Colonizacion
han estado preocupados de la situacion de los ocupantes de los diversos fundos mencionados™”, “No existen
problemas de caracter social en la jurisdiccion de la oficina de tierras de la provincia”, La Prensa, 29 de marzo de
1971, p. 3.
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intentaba ser la Unica voz dentro del Futawillimapu, y a una parte de la dirigencia mapuche-

williche le interesaba que el estado chileno sirviese como arbitro.1%

A pesar de esto, entre los afios 1955 y 1961, ocurren los conflictos en los que las
comunidades se mostraron méas dispuestas a defender sus tierras. En Mantilhue (Rio Bueno),
pero principalmente la comunidad de Catrihuala (Rio Negro), mostraron una conflictividad y
tenacidad en sus acciones de resistencia con las que obtuvieron éxitos importantes. Tal como
nos sugiere lo sucedido en estos afos en Mantilhue, Catrihuala y Huitrapulli (San Juan de La
Costa), los conflictos con particulares y el poco “amparo” de las comunidades por parte de

instituciones chilenas elevd los grados de violencia.

En esta segunda mitad de la década de 1950, al tiempo que el estado chileno aumentaba
su capacidad de ejercer poder en el territorio, los despojos a comunidades también acrecentaron
su frecuencia. En Pucopio, en febrero de 1955, fue enviado un fuerte contingente de carabineros
a desalojar de sus tierras a las familias mapuche-williche de la comunidad Jaramillo Imilmaqui
del sector que ocupaban legalmente desde 1834, la que pasaba, por decreto gubernamental, a
manos de Sergio Marchant, a pesar de las criticas de caciques, numerosas asociaciones
indigenas y de obreros?? e incluso siendo presentado el caso a la camara de diputados
chilenos'?3. En junio de 1956, los de Lafquenmapu piden amparo a la ctipula més alta del poder
ejecutivo chileno, ya que varias de sus familias fueron desalojadas el mismo dia de enviado el
telegrama®?*. Nuevamente en Pucopio, los mapuche-williche piden amparo ya que serian
desalojados de las posesiones que aln ocupaban?. No basta una interpretacion muy fina para
entender que el estado chileno, a través de su justicia, decretaba desalojos en contra de
comunidades entendiendo como normal que fuesen los particulares los duefios de los terrenos
por ser estos quienes podian pagar titulos de propiedad, legitimando una estructura social en la

que los mapuche quedaban solo como subalternos.

Por otra parte, tenemos el caso de intento de desalojo de las comunidades de Catrihuala
y Cameros. A comienzos de 1958, sin tener aun los antecedentes claros, el juez de Rio Negro
envio a la fuerza publica para desalojar a cien familias de la comunidad Catrihuala. El 3 de

121 "Ordenan paralizacién de cobranzas judiciales contra los indigenas propietarios de hijuelas", La Prensa, 7 de
enero 1953, p. 4; “Solicitaron la creacion de un juzgado de indios”, La Prensa, 6 de febrero de 1953, p. 9.

12241 carabineros desalojaran a 100 familias indigenas de Pucopio”, La Prensa, 7 de febrero de 1955, p. 3; "Se
cumplié decreto de lanzamiento de mas de 150 personas de Pucopio”, La Prensa, 12 de febrero de 1955, p. 1.

123 "Diputado José Oyarce investigara despojos de tierras indigenas”, La Prensa, 4 de marzo de 1955, p. 8.

124 "Indigenas piden amparo ante una orden de despojo"”, La Prensa, 21 de junio de 1956, p. 5.

125 "Residentes en San Juan de La Costa solicitan amparo", La Prensa, 16 de julio de 1959, p. 5.
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febrero, gracias a la intervencion de un senador, la orden de desalojo qued6 suspendida y los

ministerios de tierras e interior buscaban entender qué pasaba en Catrihuala.?®

Segun los antecedentes que tenemos, todo habria comenzado porque el duefio de un
aserradero en Huellelhue (sector que limita con Catrihuala, en actual Comuna de Rio Negro)
entabld un “juicio del trabajo” o juicio laboral en contra de las comunidades Catrihuala y
Camero, ya que los comuneros impedian el acceso a sus tierras y a los alerzales a los
trabajadores del aserradero, juicio que, como lo entendia el juez de Rio Negro, podia llevar al
desalojo de las familias mapuche. Las comunidades, conociendo otras sentencias entre
particulares y mapuche, siempre desfavorables a ellos, se prepararon a resistir el desalojo*?’. El
11 de febrero, el diario La Prensa informaba de la paralizacion de los trabajos madereros,

Se ha agravado en forma peligrosa para la tranquilidad publica, la situacion creada en el
Departamento de Rio Negro, en el fundo Comunidad Hacienda Cameros.

Segun lo afirmado por el Administrador de la Hacienda, sefior Antonio Solano, a los
funcionarios que han ido a investigar los hechos, las labores madereras y otras en las
Haciendas han debido paralizarse con grave dafio para los 80 obreros y sus familias que
alli trabajan, debido a que grupos indigenas armados de la Comunidad Catrihuala impiden
las actividades de trabajo, argumentando que las tierras son de su propiedad, en
circunstancias que la Comunidad Hacienda Cameros posee titulos debidamente
reconocidos.

Funcionarios que hicieron una visita inspectiva a la Hacienda Cameros, comprobaron que
no existe problema alguno entre los trabajadores y la Hacienda, sino que se trata de
pretendidos derechos de la Comunidad indigena Catrihuala, litigio éste que dura dos afios
y gque conoce el Ministerio de Tierras.

Los indigenas han atacado ultimamente a los obreros de la Hacienda, amenazandolos con
armas. Por su parte, los indigenas, por intermedio del tesorero de la Comunidad sefior
Paulino Melillanca, han declarado que estaban dispuestos a impedir la continuacion del
trabajo en la Hacienda, porque ellos estan “en sus tierras”.

Segun nuestras informaciones, el ambiente de beligerancia que existe en ese lugar se hace
cada vez mas peligroso, sobre todo, al comprobarse que los indigenas poseen armas y que
se encuentran en ambiente de verdadera exaltacion.?

Los conflictos habrian empezado en diciembre de 1957, cuando 15 miembros de la
comunidad de Catrihuala, luego de afios de litigios judiciales, tomaron parte de los terrenos de
la hacienda Camero, argumentando que, a pesar de ahora no tener un titulo legal sobre esas

tierras, les correspondian por ser herencia de sus padres. Esto llevo a la paralizacion de las

126 »Se aceptd ayer la suspension orden de desalojo de Catrihuala™, La Prensa, 4 de febrero de 1958, p. 1.

127 "Incidentes en Comunidades indigenas de Rio Negro", La Prensa, 9 de febrero de 1958, p. 7.

128 " Ambiente de peligrosa beligerancia con indigenas en Hacienda Cameros", La Prensa, 11 de febrero 1958, p.
6.
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faenas madereras y la expulsion de los obreros por parte de la comunidad Catrihuala®?®. Las
investigaciones y muestras de apoyo a uno u otro lado comenzaron a preocupar a las autoridades

130

centrales™". Mientras que el conflicto tomaba a su primera victima luego de un enfrentamiento

entre mapuche-williche de Cameros y un empleado de la hacienda Cameros®3Z.

Los problemas entre obreros y patrones también comenzaron a aflorar. En abril de 1960,
17 obreros fueron despedidos sin justificacion y los patrones esperaron a que estos aceptaran
sin mas esta noticia. Los obreros decidieron no salir del fundo y tampoco aceptar el despido. El
conflicto con los patrones llevd a la intervencion del estado que, durante todo abril, negocio el
despido de los obreros, hasta que a comienzos de mayo los funcionarios de la inspeccién del
trabajo de Rio Negro y los patrones del fundo Huellelhue reincorporaron a los obreros. Para
esas fechas, en el sector no existia ningun sindicato oficial y solo el apoyo mutuo entre los

obreros permiti6 que estos no fueran despedidos y echados de las casas que ocupaban. 2

En 1960, nuevamente fue pedida la fuerza publica para desalojar a la comunidad de
Catrihuala, a nombre del abogado de la hacienda, Dawes Crossley, pero esta vez el intendente
de la provincia derivo la peticion al ministerio del interior y el cacique de la comunidad se
trasladé rapidamente a la misma intendencia a solicitar amparo. Detras de todo este conflicto
ahora estaba la lucha no solo por los recursos madereros, principalmente alerce, sino que

también de yacimientos carboniferos.**

Finalmente, ese mismo afio de 1960, el aserradero y el fundo Huellelhue reciben la
contraofensiva mapuche-williche: las 16 familias méas afectadas por la demanda de los
representados por Crossley toman el fundo acusando de que ellos fueron expulsado a la fuerza
de esos lugares, lo cual era cierto, y que estos territorios les pertenecian a sus padres y ancestros.
El cacique de la comunidad se trasladé a la intendencia de Osorno a parlamentar, solicitandole
que no utilice la fuerza pablica a través de un nuevo reclamo de amparo. Tanto el intendente
como miembros de la élite local solicitaron la intervencion de las autoridades centrales chilenas.
La comunidad de Catrihuala contaba con el apoyo de otras comunidades mapuche-williche y

una intervencion de carabineros habria generado una escalada de violencia mayor. Al final,

129 "Paralizacion total de faenas ha decretado la Comunidad “Camero™", La Prensa, 13 de febrero de 1958, p. 5.
130 "Informe enviado al Ministerio del Interior sobre el litigio de comunidades Camero - Catrihuala”, La Prensa,
13 de febrero de 1958, p. 5; "Defensa de los ocupantes de “Cordillera de Rio Blanco” asume diputado Sergio
Sepulveda”, La Prensa, 15 de mayo de 1958, p. 7.

181 “En rifia de indigenas perdio la vida empleado campesino”, La Prensa, 27 de mayo de 1958, p. 6.

182 nSolucionado el conflicto en el fundo “Hueyelhue™", La Prensa, 6 de mayo de 1960, p. 5.

133 "Para desalojar a indigenas de Huellelhue piden fuerza publica”, La Prensa, 25 de septiembre de 1960, p. 8.
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quedaba todo en un tensionado status quo en el que la comunidad podia beneficiarse de los

terrenos y ganar tiempo para defenderse.***

Por otra parte, la expropiacion de fundos y la entrega de tierras fiscales, sumado a la
demarcacion de los deslindes, tomaba mayor fuerza. El estado chileno comenzaba a ejercer la
soberania sobre el territorio y enviaba equipos técnicos a solucionar los problemas por la
propiedad de la tierra, cuestion que las comunidades miraban con buenos 0jos'*®. En 1956, para
solucionar litigios de tierras, en los fundos fiscales de Ponce y Dollinco fueron entregados por
el estado chileno titulos provisorios a antiguos ocupantes'®, asi como en el fundo Santa

Elviral®’,

En Mantilhue (Rio Bueno, a orillas del lago Puyehue), las comunidades mapuche-
williche y campesinos protestaron por la demora en la entrega de los titulos de propiedad
prometidos por el estado chileno, por lo que fue enviada una comision a solucionar estos
problemas y detener a quienes buscaban vender a los grandes hacendados de la zona los terrenos
antes de ser entregados los titulos*®. El problema de los funcionarios fue tanto con duefios de
extensiones considerables de terrenos como con las comunidades que aparecian como
ocupantes ilegales de estos terrenos'®. Al fin, en 1957, comenzaron los trabajos de parcelacion
en el fundo Mantilhue, en donde los ocupantes, la mayoria familias mapuche-williche,
mantenian a raya a los hacendados y sus peones. Este control territorial establecido por los
proclamados como proximos colonos del fundo Mantilhue buscé hacer invalido cualquier
reclamacion de ocupacidn de suelos de los hacendados y que los funcionarios estatales pudieran

entregar los titulos a las familias del sector'. EI problema fue que, al finalizar su trabajo de

134 "Dieciséis familias han tomado posesion del fundo Huellelhue”, La Prensa, 2 de noviembre de 1960, p. 6;
"Cacique de Indios se entrevistara con el Intendente”, La Prensa, 17 de noviembre de 1960, p. 3; "Piden la
intervencion del Ministro de estado; resolver problema tierras", La Prensa, 18 de noviembre de 1960, p. 7.

135 “Nuevo caciques indigena pide a la intendencia regreso de topdgrafo”, La Prensa, 11 de febrero de 1956, p. 7.
136 "Radicacion de 30 familias en fundo “Ponce” preocupa a Oficina Tierras", La Prensa, 7 de noviembre de 1956,
p. 1.

187 "Se puscara pronta obtencion de dominio en el fundo Santa Elvira", La Prensa, 20 de diciembre de 1956, p. 8;
"Intendente pide a Ministerio de Tierras titulos para ocupantes de predios fiscales de “Santa Elvira™", La Prensa,
21 de diciembre de 1956, p. 5.

138 “Los colonos de Mantilhue exponen problemas a la oficina de tierras”, La Prensa, 21 de abril de 1955, p. s/n;
"Estudian problemas de tierras en la region de “Mantilhue”", La Prensa, 6 de enero de 1956, p. 5.

139 "Topdgrafo del Ministerio de Tierras fue agredido en el fundo Mantilhue”, La Prensa, 17 de abril de 1957, p.
6.

140 "Comisién ejecutara trabajos de parcelacion en fundo “Mantilhue™”, 5 de octubre de 1957, p. 5; "Comision
especial estudiara en el terreno mismo situacion de parceleros de “Mantilhue™, La Prensa, 8 de noviembre de
1957, p. 7; "Avanzados estan trabajos mensura fundo Mantilhue", La Prensa, 10 de diciembre de 1957, p. 5; "En
marzo terminan trabajos mensura fundo “Mantilhue", La Prensa, 24 de febrero de 1958, p. 5; "Inspeccionaron los
trabajos de mensura en fundo Mantilhue", La Prensa, 22 de marzo de 1958, p. 7; "Trabajos de mensura terminaron
en el fundo fiscal “Mantilhue™", La Prensa, 8 de abril de 1958, p. 5.
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mensura, algunas familias del sector quedaron como ocupantes ilegales de los predios y fueron
desalojados, ademas que hacendados quedaron con la posibilidad de reclamar parte del predio
fiscal. A mediados de 1958, varias familias ocuparon los terrenos del fundo de nuevo, debiendo
nuevamente trasladarse al sector los funcionarios del ministerio de tierra y colonizacion!*. Los
ocupantes fueron desalojados. El 14 de noviembre de 1958, uno de los ocupantes desalojados
fue a la ciudad de Osorno por el funcionario encargado de la parcelacion del fundo Mantilhue,
y quien habia pedido su desalojo, y en pleno centro de la ciudad intentd apufialarlo'#?, Ese
mismo mes, en Mantilhue, familias mapuche-williche y de campesinos volvieron a ocupar parte
del fundo'®® mientras que los funcionarios pedian ser resguardados por temor a mayores
represalias**. A finales del afio 1958, los ocupantes desalojados anteriormente obtuvieron
titulos sobre las tierras que ocupaban y se transformaron en pobladores del fundo Mantilhue. El
ministro de tierra y colonizacidn, al ser preguntado sobre por qué ahora eran entregados estos
titulos y antes no, respondio que “se deberia exclusivamente a la negligencia de determinados
funcionarios™#°. Al final, gracias a la resistencia de las familias de mapuche-williche y

campesinos, obtuvieron titulos de propiedad.

Las comunidades continuaron defendiendo sus tierras. En 1957, en Choroy (Choroy-
Traiguen), fundo Los Vados, miembros de su comunidad fueron detenidos por defenderse a los
desalojos. Las autoridades locales los detuvieron y enviaron a Temuco, desde donde estos
envian mensajes al ministerio del interior, quienes, luego de investigar el caso, dan cuenta de
que los mapuche-williche se encontraban en el sector como ocupantes sin un titulo valido y
quienes se pretendian duefios de los terrenos, apoyados por las autoridades locales, poseian
titulos fraudulentos, por lo que el ministerio solicitd un informe sobre los hechos a la
intendencia de Osorno#®. En 1958, en un confuso incidente por tierras, mueren dos personas'*’.
Mientras tanto, los caciques buscaban parar el cobro de contribuciones, considerada una de las

principales causas de pérdida de tierras de los mapuche-williche®,

141 "Tratan de resolver un nuevo conflicto social en Mantilhue", La Prensa, 15 de junio de 1958, p. 5.

142 » Asaltaron a técnico de Ministerio de Tierras”, La Prensa, 15 de noviembre de 1958, p. 7.

143 "Ocupan tierras en forma ilegal”, La Prensa, 19 de noviembre de 1958, p. 6.

144 *Medidas de seguridad solicita el jefe de la Oficina de Tierras", La Prensa, 20 de noviembre de 1958, p. 5.

145 »gplucionan problema de Fundo Mantilhue", La Prensa, 7 de diciembre de 1958, p. 8.

146 "Sobre litigio de Tierras en “Los Vados” se pidi6 un informe al intendente”, La Prensa, 9 de abril de 1957, p.
5.

147 "Dos muertos y cuatro heridos en Batalla campal ocurrida ayer en Pucatrihue", 22 de febrero de 1958, p. 1.

148 "Cacique de estado mayor de Rahue pide exencion de contribuciones de varias propiedades de indigenas”, La
Prensa, 21 de marzo de 1959, p. 5.
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En 1957, la intendencia de Osorno busco intervenir en un conflicto entre latifundistas
que también afectaba a comunidades en los fundos Pulamemo y Huitrapulli, nuevamente en
San Juan de La Costa. En Huitrapulli, por afos, las comunidades y los latifundistas llevaban
conflictos de tierras en las que los enfrentamientos violentos eran caracteristicos. Uno de los
hacendados, buscando eliminar a sus rivales y desalojar a los mapuche-williche de los fundos
Pulamemo y Huitrapulli a través de la justicia chilena, fue detenido en sus intenciones por la
intendencia, quien no permitié el uso de la fuerza publica para sus fines, ya que esto también
perjudicaba a otros hacendados de la zona#°. Por esta accion, el ministerio del interior orden6
que el intendente no interviniera en el conflicto!®. Pronto los latifundistas pedian al estado
chileno la detencién de otros latifundistas en acusaciones mutuas de usurpacion de tierras en
las que las comunidades quedaban en medio de un conflicto del cual ya hace afios se estaban
defendiendo®?. Por otra parte, las mismas familias de las comunidades mantenian conflictos
por los deslindes de las tierras que ocupaban avalandose en los Titulos de Comisario que ya no

eran reconocidos como legales por el estado chileno®®2,

La extrafia solucion a este conflicto, o por lo menos el retorno de una relativa calma a
los habitantes de esas tierras, llego a traves de un homicidio ocurrido en 1959, en el que Juan
Catrilef asesind a Max Enzel Meyer luego de que éste intento, junto a carabineros, desalojarlo

de sus tierras.1%3

El conflicto por tierras en el fundo Panguimapu, Huitrapulli, se habia agudizado luego
de que Enzel pidiera la fuerza publica para desalojar a los mapuche-williche del lugar,

el secretario abogado de la Intendencia, sefior Follert, en su informe agrega:

“Habiéndose esta Intendencia cerciorado por los informes emitidos que el sefior Max
Enzel tenia presentados sus titulos para reconocimiento por el Fisco, que estaba en
posesion de una parte del fundo Panguimapu, etc., dict6 la siguiente resolucion: Vistos
los antecedentes, acompariado de la circulas N° 45 de 25 de marzo de 1933, ruego a
Carabineros se sirva notificar a los ocupantes a que se refiere la presentacion de los
informes indicados, que deben desalojar de inmediato la propiedad ocupada, bajo
apercibimiento de ser lanzados con el auxilio de la fuerza publica si asi no lo hicieran
dentro del tercer dia de notificados. Carabineros procedera a ejercitar vigilancia especial
sobre el predio indicado, tomando todas las medidas necesarias para evitar nuevas

149 "Intendencia no autoriza desalojo de los ocupantes Fundo Pulamemo™, La Prensa, 2 de marzo de 1957, p. 5.
150 *E| Intendente no debe intervenir en disputa del fundo Huitrapulli”, La Prensa, 13 de marzo de 1957, p. 6.

151 *Duefio del fundo Pulamemo pide al intendente detencidn del sr. Follert”, La Prensa, 29 de marzo de 1957, p.
5.

152 "Nuevo litigio de tierras ha causado dos heridos graves”, La Prensa, 23 de abril de 1959, p. 6; "Ingreso a la
carcel el autor de disparos en litigio de tierras", La Prensa, 24 de abril, p. 6.

153 Para conocer sobre Juan “Gallito” Catrilef y los hechos que terminaron con la muerte de Max Enzel Mayer,
ver: https://www.youtube.com/watch?v=VY JuoFapMfE&t=81s, visto por Gltima vez el 13 de marzo de 2018.

46


https://www.youtube.com/watch?v=VYJuoFapMfE&t=81s

invasiones, debiendo dar cuenta de inmediato a esta Intendencia y al Juzgado del Crimen
de turno correspondiente”.

Devuelven Orden

Carabineros devolvi¢ esta orden a la Intendencia, informando no haber podido cumplirla
por habérsele negado a los ocupantes en cada ocasion en que fueron buscados, lo que
hacia presumir que intencionalmente eludian la presencia de Carabineros. Sin embargo,
en la misma fecha que fue enviado el oficio de la Intendencia, la Prefectura dié cuenta
que fue muerto a tiro por el indigena Juan Segundo Catrilef el agricultor Max Enzel
Mayer.'%*

Podemos deducir de la nota anterior que los mapuche-williche sabian como actuar frente
a los desalojos ocultandose de la presencia de carabineros. Enzel Mayer habria continuado
buscando a los mapuche-williche para “castigarlos” cuando este se encontr6 con Catrilef, quien

lo mat6 de un disparo.t®®

Lo interesante de todo esto es que, con la muerte de Enzel Mayer, el estado chileno
estableci6 pronto los deslindes de las tierras en disputa y reconocié a los mapuche-williche
parte de la propiedad en el fundo Huitrapulli asi como la existencia de pretensiones de diferentes

particulares sobre el fundo®®®.

La preocupacién estatal por los problemas de propiedad de tierras, en el afio 1959, se
focaliz6 en San Juan de La Costa, por lo que se envid, incluso durante el afio 1960, equipos
técnicos a buscar soluciones en terreno®’. La mayoria de estas soluciones iban dirigidas a
entregar titulos de propiedad a las comunidades mapuche-williche. Ese mismo afio, el senador
Julio Von Mihlenbrock, junto a descendientes de colonos alemanes y campesinos chilenos
ocupantes de terrenos, exigio al ejecutivo la expropiacion de fundos en la zona del lago

Llanquihue y Rio Negro, asi como poner término a litigios de tierras en otras parte del antiguo

”n

154 "Intendencia habia ordenado el desalojo de los indigenas del Fundo “Panguimapu™", La Prensa, 15 de febrero
de 1959, p. 8.

155 " Abogado Moyano tomara la defensa de Juan Catrilef”, La Prensa, 15 de febrero de 1959, p. 8; "Antiguo litigio
de tierras culmind con la tragica muerte de agricultor”, La Prensa, 15 de febrero de 1959, p. 8.

1%6 "|_a Oficina de Tierra establece derechos en el fundo Huitrapulli”, La Prensa, 19 de febrero de 1959, p. 6;
"Ministerio de Tierras pondra término al antiguo litigio que existe en el fundo Huitrapulli”, La Prensa, 11 de marzo
de 1959, p. 5.

157 "Especial preocupacion de todos los problemas de San Juan de La Costa pide el Ministro de Tierras", La Prensa,
25 de junio de 1959, p. 5; "Encaran solucién de problemas de tierras en zona de La Costa", La Prensa, 8 de
septiembre de 1959, p. 5; “Comision de topografos vienen a resolver problemas de tierras”, La Prensa, 7 de enero
de 1960, p. 4; “Vasta labor realizara en San Juan de La Costa comision de topografos”, La Prensa, 9 de enero de
1960, p. 6; “Mafiana se dirige a San Juan de La Costa comision de topdgrafos”, La Prensa, 12 de enero de 1960,
p. 5; "Se pone en marcha solucién al problema de radicacion indigena™, La Prensa, 18 de enero de 1960, p. 5; "Tres
0 4 afios demorara solucion de problemas de San Juan de La Costa", La Prensa, 21 de enero de 1960, p. 4; "Titulos
entregaran a habitantes sector de San Juan de La Costa", La Prensa, 26 de febrero de 1960, p. 6; “Interrumpidos
quedaron trabajos mensura en San Juan de LA costa”, La Prensa, 4 de marzo de 1960, p. 6; "Solucionan grave
problema de tierras en San Juan de La Costa", La Prensa, 5 de marzo de 1960, p. 5; "Mensuran predios para sefialar
sus limites y otorgar titulos", La Prensa, 12 de septiembre de 1960, p. 9.
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territorio del Futawillimapu tanto como la creacion de credito para el fomento de la industria
en la region®®®. En 1961, el estado chileno entregd viviendas y titulos de propiedad a ocupantes
de predios fiscales en diferentes partes del pais buscando solucionar el problema de la tierra®®°.
Uno de los predios en los que mas destaco las intenciones del estado por solucionar estos
problemas fue el Fundo Ponce, hoy Colonia Ponce, en la que antiguos ocupantes del lugar y
otros trasladados a Ponce recibieron predios'®®. Como vemos, el estado actué desde el ejecutivo
hasta sus propios limites, vale decir, sobre los terrenos fiscales, y mantuvo en manos de la
justicia chileno los litigios en los que los latifundistas y las comunidades mapuche-williche

poseian derechos sobre un mismo predio.

Es por esto que, a pesar de las buenas intenciones, los conflictos por la tierra
continuaron, ya que la justicia chilena respetaba el papel legal y estos estaban viciados. En
1964, en Hualaihue, ocurria lo siguiente,

Es de publico conocimiento en la zona, que el fundo “Hualaihué¢” de una extension de
1.574 hectéreas, con titulo, que la Ley de Propiedad Austral absorbiera en su articulado,
en sus propios vacios; mantiene en la actualidad, un conflicto, entre una docena de
familias pobladoras, establecidas desde muchos afios como hijos de comuneros y un par
de acaudalados intermediarios foraneos, que pretenden asentar derechos a cualquier

precio, valiéndose de interpdsitas personas, contratadas, ex profeso, que ofician de
capataces, segun sea la tarea encomendada a cumplir, por parte de sus mandantes.*6!

Esta constante lucha entre la legalidad de los papeles y lo real del problema social
generado, obligaba a las comunidades a actuar siempre desconfiando del aparataje estatal y
mantener un conflicto permanente con los latifundistas. Las comunidades vivian en un

constante estrés que incluso provocaba violencia entre comuneros®?,

Por otra parte, las pocas tierras legales que poseian las comunidades del Fitawillimapu,
principalmente las rodeadas por latifundios en el valle central y en la zona lacustre del
Futawillimapu, comenzaron a ser excesivamente divididas entre los familiares que, sumados a
la extrema pobreza en la que vivian, se transformaban en verdaderos guetos repartidos por los

campos entre tierras de latifundistas que se encontraban sin produccién. La situacion de las

158 »Splucién a problemas de tierras pidi6 senado”, La Prensa, 11 de junio de 1961, p. 6.

159 »Problema de la tierra y la vivienda en rapida solucion®, La Prensa, 6 de julio de 1961, p. 1.

160 "Resolveran litigios de los parceleros del fundo “Ponce™", La Prensa, 7 de enero de 1960, p. 5; "En 33 parcelas
esta dividido el Fundo Ponce ubicado en Rio Negro", La Prensa, 20 de enero de 1960, p. 6; “Se da solucion a grave
problema de tierras”, La Prensa, 31 de marzo de 1961.

161 "Sin solucién el problema de tierras en Hualaihue", La Prensa, 18 de abril de 1964, p. 11.

162 "Dos heridos menos graves en rifia por litigio de tierras”, La Prensa, 1 de octubre de 1968, p. 6.
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tierras indigenas era critica y las autoridades estatales lo sabian y no veian otra solucién méas

que la revision de papeles viciados.63

Podemos preguntarnos qué tan efectivo es estudiar los titulos legales para entender la
historia de estos problemas de tierra, cuando, al final, es la capacidad de ejercer mayor
violencia, mayor capacidad de ejercer poder, la que decidid quien poseia la tierra en el
Futawillimapu. Este apartado nos deja algunas preguntas pendientes: ¢es el estado y la sociedad
que representa la que entrega la capacidad de ejercer poder sobre los mapuche-williche a los
latifundistas? Los factores culturales, entendidos como una naturalizacion de cuestiones de
etnicidad, género y clase parecieran ser las que nos podrian entregar respuestas a esta pregunta,
pero /qué tanta “legalidad” al ejercicio de la violencia entregan factores culturales?, vale decir,
el entrecruzamiento de estos factores para buscar explicar la naturalizacidn histérica de la
colonialidad del poder en el Fltawillimapu puede ser que nos entregue una vision miope del
proceso histérico que estamos revisando, ya que olvidamos que las culturas subalternas existen
y no permiten la hegemonia total de una colonialidad del poder. Al final, pareciera ser que la
capacidad de poder ejercer mayor violencia que otro grupo es la que nos permite entender este
proceso constante de asfixia en contra de las tierras ocupadas por mapuche-williche y la
respuesta mas simple pareciera ser la correcta: el aparataje estatal y los latifundistas, en base a
una mayor capacidad de ejercer la violencia, dejaron sin voz a los mapuche, dejando a la cultura
y sociedad mapuche-williche en un plano secundario en todos sus aspectos, es decir, en palabras
simples, el ejercicio de la violencia sobre ellos los dejaba como personas de segunda clase al
servicio de otras personas de primera clase; la colonialidad del poder y su naturalizacion solo
son aspectos ideoldgicos con los que operaban para normalizar su status y capacidad de ejercer

violencia.

La reforma agraria continué la misma senda por la que venia actuando el estado chileno
en el territorio para solucionar los problemas de tierras, pero aparecieron con fuerza los
mapuche-williche que habian quedado sin tierras que, junto a campesinos, radicalizaron este
proceso. Estos grupos sociales vieron en esta ley una oportunidad para mejorar sus condiciones
de pobreza extrema a traves de un proceso que consideraban justo: la expropiacion de tierras a

quienes tenian mas. Por supuesto, desde el momento en que se comenzé a discutir la aplicacion

163 "Excesiva division de tierras en comunidades indigenas", La Prensa, 21 de marzo de 1963, p. 6; “Problema
indigena de San Juan de La Costa preocupa a ministro de tierras”, La Prensa, 8 de julio de 1968, p. 7; "Dominio
de la tierra: problema insoluble en San Juan de la Costa", La Prensa, 16 de marzo de 1970, p. 8; "En San Juan de
la Costa: Dominio de la tierra, problema candente”, La Prensa, 18 de octubre 1970, p. 1; "EI 5 de enero llegara una
comisién: Fijaran limites de comunidades indigenas en San Juan de La Costa", La Prensa, 31 de diciembre de
1971, p. 7.
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de la reforma agraria, esta recibié las negativas de las sociedades de agricultores que agrupaban
a los latifundistas'®. En 1964, vemos las primeras entregas de la Corporacién de la Reforma
Agraria (CORA) a familias mapuche-williche!®. Con la llegada de la Unidad Popular, la CORA
aumento sus funciones y comenzo a recibir criticas por cometer despojos a indigenas desde el
diario La Prensa, diario que entre los afios 1970-1973 fue opositor al gobierno de Salvador

Allende. 16

Uno de los casos emblematicos que ilustra la dificultad que tuvieron los organismos

estatales para aplicar la reforma agraria en la region fue el caso de la hacienda Trinidad.

El Asentamiento Trinidad, constituido por los trabajadores de la hacienda Trinidad,
habia logrado con apoyo de la CORA expropiar este enorme fundo. El problema era que los
deslindes de la hacienda mantenian conflictos con las comunidades Aucapéan, Naipan y
Jaramillo por un total de dos mil hectareas, las que ahora pertenecian en el papel a los asentados
y a la CORA. Por este asunto, en 1970, las criticas desde los opositores al gobierno no se
hicieron esperar y la CORA propuso ceder estas dos mil hectareas a las comunidades,
agregando que “las legislaciones dictadas desde 1870 fueron las que privaron de la propiedad
a estas comunidades reclamantes”*®’. La CORA tenia claro que

Fueron leyes dictadas por otros gobiernos las que reconocieron el dominio de estas tierras
en disputa a personas ajenas a las comunidades que ni siquiera vivieron en ellas, a quienes
muchas veces les fue otorgada la fuerza publica para que lanzaran a los indigenas,

produciéndose en muchos casos hechos de sangre que significaron pérdidas de valiosas
vidas'®®

Las comunidades de Naipan y Aucapan reclamaron sus derechos segun lo establecido
por los Titulos de Comisario y tomaron el fundo Pucopio, manteniendo sus demandas sobre la
hacienda Trinidad®°.

Todas las comunidades afectadas se encontraban en el sector de Huitripulli*® y habian
mantenido una larga tradicion de defensa de la tierra. Intentando evitar el conflicto con estas
comunidades, el gobierno les ofrecio

Un plan de reforestacion en el sector de Huitrapulli, la creacién de una planta de celulosa,
la habilitacion de un puerto en la Barra del Rio Bueno y la instalacion de un Asentamiento,

164 «“Problemas del agro no son simples cuestiones de dominio de tierras”, La Prensa, 16 de enero de 1962, p. 1.
165 "Otras 54 familias indigenas recibiran parcelas de “CORA™", La Prensa, 28 de abril de 1964, p. 6.

166 "Nueva actitud de despojo de la “CORA™", La Prensa, 28 de febrero de 1970, p. 1.

167 "CORA cedera dos mil hectareas a los indigenas”, La Prensa, 26 de febrero de 1970, p. 1.

168 "CORA cedera dos mil hectareas a los indigenas”, La Prensa, 26 de febrero de 1970, p. 1

169 "Sostienen indigenas de Naipan y Aucapan que CORA los persigue”, La Prensa, 26 de febrero de 1970, p. 1.
170 Recordemos los sucesos posteriores a la muerte de Enze Mayer de parte de Catrilef.

50



son los proyectos propuestos por el Gobierno para ir a la solucion definitiva del problema
econdmico y social que afrontan las comunidades indigenas integradas por las sucesiones
Jaramillo, Aucapan y Naipan.*"

Mientras que los asentados en Trinidad apoyaban la gestion de la CORA y entendian el
origen de los problemas de ellos con las comunidades,

los campesinos del Asentamiento Trinidad no hemos iniciado el despojo de nuestros
hermanos campesinos de las Comunidades indigenas, sino que los problemas limitrofes
que con ellos puedan existir han sido la herencia triste que nos dejaron nuestros antiguos
patrones, junto con explotar la madera también nos explotaron a nosotros.*"?

A pesar de todo esto, el conflicto persistia ya que las comunidades no aceptaban las
soluciones de la CORA, organismo que buscaba dejar mejor parado a sus asentados y mantenian
el discurso de la legalidad de los papeles, vale decir, ahora era la CORA quien defendia los
limites establecidos por el antiguo duefio de la hacienda, German Mollenhauer, quien, segun la
comunidad, jamas vivio en el predio, en cambio, ellos si vivian ain en esas dos mil hectareas®’>.
Este problema fue generado por los intentos de los antiguos patrones de los asentados por robar
tierras indigenas que en los Titulos de Comisario pertenecian a las comunidades mapuche-
williche, y al reconocimiento de por lo menos estos titulos fue a lo que apuntaron las
comunidades, afirmando los mapuche-williche que estaban dispuestos al conflicto con la
CORA y los asentados tal como antes estuvieron dispuestos a enfrentar a los patrones!’.
Debido a esto, la CORA y las comunidades buscaron el arbitraje para resolver el problemal’>.
La insistencia de la CORA en sus soluciones y la persistencia de las demandas de la comunidad

Imilmaqui Jaramillo rompid las posibilidades de dialogo*?®.

Los conflictos entre el patron y la comunidad pasaron a un conflicto entre obreros con
los comuneros, en donde las bases eran las mismas, el titulo de comisario de la comunidad, ya
no legal ante la justicia chilena, contra titulos del tiempo de las leyes de propiedad austral,
legalizadas por el estado chileno, ahora en propiedad de la CORA vy el asentamiento de los
trabajadores del fundo Trinidad. Lo increible de la negativa indigena es que, a pesar de
ofrecerles mejores terrenos en otros lugares, prefirieron luchar hasta el final a pesar de tener

todo en contra. Ante la negativa indigena, los asentados pidieron el desalojo de las comunidades

171 “Sefial6 Intendente Lausen: Gobierno busca solucion integral al programa del sector de Huitrapulli”, La Prensa,
26 de febrero de 1970, p. 1.

172 »Declaracidn entregaron asentados de Trinidad", La Prensa, 26 de febrero de 1970, p. 6.

173 "No hay solucidn definitiva en problema de Huitrapulli”, La Prensa, 28 de febrero de 1970, p. 7.

174 »Byscan solucién a problema de deslindes de Huitrapulli”, La Prensa, 5 de marzo de 1970, p. 6.

175 "Someterian al arbitraje conflicto en Huitrapulli", La Prensa, 6 de marzo de 1970, p. 7.

176 "Indigenas rechazaron arbitraje en el conflicto de Huitrapulli”, La Prensa, 7 de marzo de 1970, p. 7.
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mapuche-williche!’?, por lo que la tension se trasladd al sector de Pucopio en donde se

encontraban las comunidades con el predio tomado.

Mientras tanto, la opinion publica reclamaba conocer mas sobre el tema y el
establecimiento de un arbitraje'’8. La presion obligd a que se acepte el arbitraje del ministerio
de tierras, la CORA vy la oficina de Asuntos Indigenas'’®. Mientras el arbitraje llegara a una
sentencia, las comunidades podian seguir explotando los alerzales ubicados en las dos mil
hectareas y debian entregar los terrenos tomados. El conflicto se mostraba como uno de tipo
econdmico y en el que la CORA buscaba imponerse como el Gnico organismo del estado que
podia dar solucion a los conflictos de tierras. Los acuerdos fueron cumplidos por ambas partes
y se solucionaron problemas que aparecian en el camino®, pero, mientras la mesa arbitral
buscaba una solucién, ocurrié un enfrentamiento entre asentados y comuneros dejando 3
muertos®, Los nombres de muertos y heridos de ambos bandos nos dejan entrever que el
conflicto fue entre mapuche que reclamaban la posesion de sus tierras y mapuche sin titulos de
tierras pero que ahora con la reforma agraria podian recuperar algunas para sus familias. La
CORA habia generado, en defensa de la institucionalidad por sobre las personas y en su
insistencia de ser reconocido como la institucién encargada de decidir sobre los problemas de
tierras de campesinos y mapuche, un enfrentamiento entre familiares por unos alerzales. A pesar

de estos tragicos hechos, ambas partes afirmaban su compromiso con el arbitraje'®?.

El arbitraje establecio los siguientes puntos,

177 Asentados de Trinidad piden desalojo de los indigenas", La Prensa, 8 de marzo de 1970, p. 7.

178 "Insercion. De Asentamiento Trinidad", La Prensa, 9 de marzo de 1970, p. 8; "Diputado Jauregui pide solucion
al problema de Indigenas en Pucopio”, La Prensa, 9 de marzo de 1970, p. 8.

179 “En vias de solucionarse conflicto de Huitrapulli”, La Prensa, 12 de marzo de 1970, p. 9; "Anoche quedo
solucionado conflicto de Huitrapulli”, La Prensa, 13 de marzo de 1970, p. 6.

180 "_os indigenas abandonaran mafiana zona controvertida en el fundo Huitrapulli”, La Prensa, 14 de marzo de
1970, p. 7; "Huitrapulli: hoy debe cumplirse el convenio"", La Prensa, 15 de marzo de 1970, p. 9; “En Huitrapulli:
indigenas entregaron terrenos ocupados”, La Prensa, 16 de marzo de 1970, p. 8; "Caso de Huitrapulli: Se suscita
nuevamente conflicto en Pucopio”, La Prensa, 25 de marzo de 1970, p. 6; "Caso Huitrapulli: Suscrito nuevo
convenio en conflicto de Pucopio”, La Prensa, 29 de marzo de 1970, p. 6; "Constituyeron tribunal arbitral en
conflicto Huitrapulli - Trinidad", La Prensa, 24 de abril 1970, p. 7; "Hoy realizan comparendo en conflicto de
Pucopio”, La Prensa, 25 de septiembre 1970, p. 7; "Sefialo abogado Sergio Toloza: El asentamiento espera
confiado fallo arbitral”, La Prensa, 14 de octubre de 1970, p. 1.

181 "Se agudiza conflicto de Pucopio: 2 muertos y 5 heridos en enfrentamiento entre indigenas y asentados”, La
Prensa, 18 de octubre 1970, p. 1; "La intendencia lamenta tragicos sucesos de San Juan de La Costa", La Prensa,
19 de octubre 1970, p. 1; "Catorce implicados en incidentes de Pucopio”, La Prensa, 19 de octubre 1970, p. 1;
"Una victima inocente del tragico episodio”, La Prensa, 20 de octubre 1970, p. 1; "Sepultaron a victimas de sucesos
de Pucopio”, La Prensa, 21 de octubre 1970, p. 1; "Nueva victima en conflicto de Pucopio”, La Prensa, 28 de
octubre 1970, p. 7.

182 Sefialo jefe de los indigenas: “Esperamos confiados el fallo del arbitro™, La Prensa, 21 de octubre 1970, p. 1;
"Llamado a la serenidad formul6 el abogado de la comunidad"”, La Prensa, 21 de octubre 1970, p. 1; "Esta semana
habra fallo arbitral en conflicto de Pucopio”, La Prensa, 26 de octubre 1970, p. 8; "Hoy se conocera el fallo en
conflicto del fundo Pucopio®, La Prensa, 28 de octubre 1970, p. 7.
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1.- Declérese que pertenece a la Corporacion de la Reforma Agraria el dominio de los
terrenos disputados que se individualizan en el considerando 3°, letra d, sobre los cuales
no asiste a los indigenas de la Comunidad Jaramillo—Imilmaqui derechos que se puedan
hacer valer legalmente.

2.- Reconocese que la posesion material de tales terrenos, que mantiene actualmente la
Corporacion de Reforma Agraria a travées de los miembros del Asentamiento Trinidad, ha
sido ejercida con anterioridad por los miembros de la Comunidad Jaramillo—Imilmaqui.

3.- Requiérase al director zonal de la X1l Zona de la Corporacion de la Reforma Agraria
para que de cumplimiento al compromiso contraido al suscribirse el acta del presente
arbitraje, en orden a incorporar a la mayor brevedad a todos los miembros de la
Comunidad Jaramillo—Imilmaqui en el o los asentamientos que determine. '8

Unir comunidad y asentamiento en la CORA permitié a ambas partes gozar de los
mismos beneficios econdmicos y, de paso, contar con un nexo que les entregd un apoyo técnico
adecuado y el aval del estado chileno en temas crediticios. El arbitraje se transformaba en la
solucidn a los problemas entre comunidades subalternas que, por primera vez desde la conquista
del Futawillimapu, podian decidir como hacer producir sus tierras con mayor tranquilidad. Por
otra parte, y principalmente a la comunidad Jaramillo, se le reconocieron gran parte de las
tierras correspondientes a sus Titulos de Comisario®*. Entre 1971 a 1973, fueron solucionados
los problemas entre deslindes, titulos de propiedad y restitucion de tierras indigenas en esta

parte del Fiitawillimapu®®®.

Pero ¢qué pasaba con los mapuche-williche que no tenian un Titulo de Comisario para
reclamar la devolucion de tierras?, en esas circunstancias es cuando habia mayor unidad entre
organizaciones mapuche, campesinas y obreras y los problemas internos pasaban por
discrepancias entre dirigentes y bases®. La accion de resistencia mas frecuente era la toma de
terrenos que se instal6 como una practica de resistencia comun. El dialogo y los discursos
pasaban a segundo plano, aunque todas las acciones eran respaldadas por los dirigentes y las
bases en la ley de reforma agraria y en la idea de que quienes trabajan los medios de produccién
deben administrarlos, apareciendo una dirigencia mas combativa a la que las bases apoyaban,
ya que conseguian a través de estas formas de resistir sus objetivos. Todo esto nos hace suponer

que existio un movimiento de toma de terrenos del que el gobierno de la Unidad Popular o los

183 "Nuevas alternativas de solucion plantea fallo sobre conflicto Pucopio”, La Prensa, 29 de octubre 1970, p. 7.
184 "Comunidad indigena poseera terrenos hasta el mar: Avenimiento definitivo en conflicto de Pucopio”, La
Prensa, 3 de enero de 1971, p. 7; "Sefialo subsecretario de tierras: Se cumple restitucion de tierras a indigenas”, La
Prensa, 15 de marzo de 1971, p. 9; "En solemne ceremonia: entregaron terrenos de Pucopio, Trinidad y La Barra
a los indigenas”, La Prensa, 8 de mayo de 1971, p. 7.

185 “Expropiaran predios para dar ubicacién a asentados de Trinidad", La Prensa, 18 de enero de 1971, p. 7;
"Subsecretarios de tierra entrego titulos en Rahue", La Prensa, 1 de marzo de 1973, p. 9.

186 "Ocupantes indigenas de predio se comprometieron devolverlo una vez libertado su cacique”, La Prensa, 10 de
mayo de 1971, p. 9.
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partidos de izquierda no fueron responsables, sino que lo fueron las comunidades indigenas y

campesinas apoyadas por los obreros®’,

Los conflictos internos de la Unidad Popular influian en el trato que les daban a las
tomas. Si estas tomas eran realizadas por los grupos subalternos de la sociedad en el
Futawillimapu, incluyendo en ellas a las comunidades mapuche-williche, las autoridades
chilenas buscaban el dialogo con los movilizados evitando el conflicto, pero si un partido de
izquierda radical se veia involucrado en una toma de terrenos, como el Movimiento de Izquierda
Revolucionario (MIR), las autoridades locales actuaron rapidamente en contra de la toma 'y los
militantes de estos partidos, como ocurrié en el fundo Las Rocas en 197218, Es interesante que,
en todas estas discusiones, la voz de los hacendados, a diferencia de afios anteriores, haya
pasado a segundo plano y que incluso a la hora de tomar decisiones sobre los predios esta voz

ni siquiera fue tomada en cuenta.

A pesar de lo ocurrido en el fundo Las Rocas, donde se intent6 aplicar la ley de seguridad
del estado, las tomas de terrenos por parte de mapuche-williche continuaron hasta antes del
golpe de estado del 11 de septiembre de 19738, En estas Gltimas tomas, se retomd el discurso
de los mapuche-williche basado en los Titulos de Comisario y fueron incluidos los mapuche

sin tierras, vale decir, las tomas eran netamente dirigidas por comunidades mapuche. Con el

187 "Dos mil hectéreas de propiedad del “SAG”: Pobladores se tomaron predio en Bahia Mansa", La Prensa, 26 de
junio de 1971, p. 1; "Obreros entregaron el fundo “Forrahue™", La Prensa, 28 de julio de 1971, p. 7; "Ahora le toca
al Estado: Indigenas expropian terrenos fiscales", La Prensa, 3 de julio de 1972, p. 7. En 1971, el diario La Prensa,
buscando difamar a los campesinos, publicé la siguiente noticia: “Oscar Delgado Delgado, de cuarenta y tres afios,
quien posee un predio de 45 hectareas en Pupanquemo, situado a 40 kilometros de esta ciudad.

Alrededor de las ocho y media de la mafiana se hicieron presente en su domicilio, cinco individuos que a viva
fuerza se apoderaron de un barril que contiene cuatrocientos litros de chicha. Después de ingerir algunos
“botellones”, los autores de este hecho se tomaron la propiedad, y obligaron al alarmado campesino a desalojar la
vivienda.

El magistrado del Segundo Juzgado del Crimen dict6 una amplia orden para investigar estos sucesos. Pese a esta
determinacion el afectado se mostraba ayer muy preocupado, por cuanto al término de la “ocupaciéon” no quedara
ni rastros de la espumante chicha que guardaba celosamente para celebrar “la parada” de las proximas Fiestas
Patrias.”, "Original “toma” en Pupanquemo", La Prensa, 28 de julio de 1971, p. 7, pese a lo curioso del hecho y
de que evidentemente el diario buscaba con esto deslegitimar a los campesinos sin tierras, este incidente refleja
tres cuestiones: 1. los campesinos se tomaron el predio, vale decir, no fueron enviados o influidos por terceros; 2.
Sienten como un derecho adquirido el derecho a la ocupacion; 3. La toma se transformé en una préactica de
resistencia exitosa.

188 "Contintan expropiaciones privadas. Indigenas se tomaron fundo “Las Rocas™", La Prensa, 4 de julio de 1972,
p. 8; "La justicia dispuso desalojo de ocupantes del fundo “Las Rocas™, La Prensa, 5 de julio de 1972, p. 6; "Juez
del Crimen ordeno desalojo del fundo “Las Rocas™", La Prensa, 7 de julio de 1972, p. 6; "Espectacular “Operacion
Comando” detenidos ultras en “Las Rocas™", La Prensa, 14 de julio de 1972, p. 1; "Ley de seguridad interior del
estado por sucesos en el fundo “Las Rocas™", La Prensa, 15 de julio de 1972, p. 1; "Envian antecedentes sobre
desalojo del fundo “Las Rocas™", La Prensa, 18 de julio de 1972, p. 7.

189 " Aumenta tension en Tegualda: Cortaron agua y luz en fundo Panguemapu”, La Prensa, 20 de febrero de 1973,
p. 1; "Intendente Ramos a sitio conflictivo: Hoy podria surgir arreglo en conflicto de Fundo Panguemapu”, La
Prensa, 20 de febrero de 1973, p. 12; “Pudieron expropiar fundo Panguimapu”, La Prensa, 27 de febrero de 1973,
p. 5; "Indigenas volvieron a Tomarse un fundo”, La Prensa, 26 de agosto de 1973, p. 8.
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golpe militar, se inici6 la contrarreforma y la persecucion de los acusados de ser marxistas,
categoria que, para la dictadura, aplicaba también a los dirigentes de base que apoyaban sus

acciones en la ley de reforma agraria y los Titulos de Comisario.

Autonomia y organizacion.

El tema de la organizacion no puede separarse del tema de la tierra. Cuando la tierra
paso a ser tratada como territorio, no visto solo como recurso, y la organizacion buscé defender

ese territorio, es cuando decimos que los mapuche-williche buscaron ejercer autonomia.

Como veiamos en el apartado anterior, los afios 1930 a 1973 fueron afios agitados, no
tanto por la situacion nacional chilena, sino por la propia situacion interna de la regién. Para
mantener sus intereses como grupo, principalmente para mantener sus terrenos o recuperar
otros, los mapuche-williche se organizaron desde las comunidades, levantaron dirigentes de

base y, a la vez, mantuvieron como representantes a sus dirigentes tradicionales.

En las siguientes paginas, veremos el rol que juegan las comunidades en levantar
dirigentes y cémo utilizan a los caciques. Esta utilidad de los caciques va de la mano con un
discurso que buscd ser tradicional y que, en la préctica, permiti6 a los caciques ser
representantes (en el sentido de voceros permanentes) de las comunidades. La defensa
comunitaria al vivir tranquilos en sus tierras y la recuperacion de otros espacios perdidos
pareciera ser el motivo principal de la organizacion de las comunidades y, a su vez, esas mismas
organizaciones buscaron la no intervencion de las autoridades chilenas dentro de las decisiones
politicas de las mismas comunidades, pero si solicitaron apoyo para solucionar problemas
sociales de los mapuche-williche. Bajo esta idea de mantener una autonomia politica y de
solicitar apoyo al estado chileno para solucionar sus problemas se fue dando la relacion entre

dirigentes de base y apo tlmen.

La década de ‘1930 se encontrd con un Fiitawillimapu muy activo, en donde dirigentes
de base y apo lmen estaban convencidos de articular una organizacion autonémica mapuche-
williche, expulsar a las élites locales y misioneros de sus tierras y solicitar al estado chileno
apoyo en estas reivindicaciones en base al Tratado de Las Canoas. Mientras en el mundo sufrian
el impacto de la crisis de 1929, los mapuche-williche se encontraban preocupados en recuperar
su autonomia dentro de los territorios que aun conservaban y crearon el Estado Mapuche de

Quilacahuin, desde este Estado, los dirigentes promovieron también la regeneracion mapuche,
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entendida como la prohibicion de la venta de alcohol y la promocién de la cultura y deportes
mapuche-williche, ademas de contactarse entre dirigentes por todo el Futawillimapu. Con la
experiencia de los de Quilacahuin y reunidos todos los dirigentes, crearon la Federacion de
Indios del Futahuillimapu, organizacién en la que los caciques mantuvieron su autoridad
tradicional como representantes de la sociedad mapuche-williche, aunque, a fines de la década
de los treinta, fueron los dirigentes de base los que desarrollaron las actividades por unificar a
estos cacicados. A fines de la década del treinta, las organizaciones de la Araucania llegaron al

territorio.

En 1932, la preocupacion de la opinion puablica en el Futawillimapu eran las
pretensiones de los caciques por crear un estado propio que decidiera los destinos de la sociedad
mapuche-williche!®, mientras, en la ciudad de Osorno, se creaba la Sociedad de Indigenas
Lautaro, la que, “bajo la presidencia del titular y con la asistencia de algunos caciques y la
totalidad del cuerpo directivo!®! iniciaba actividades. Es interesante destacar el hecho de que
una organizacion de mapuche reunidos en la ciudad de Osorno, antes que crear una dirigencia
nueva, busco la legitimidad a través de los caciques para demostrarse como una organizacion

de mapuche que respetaban y avalaban su propia organizacion social.

También es interesante el hecho de que quienes manejaban la opinion publica miraran
con espanto a las organizaciones mapuche-williche y las consideraron como contrarias a la paz
social. Sus temores no se hicieron esperar, ya que a fines de agosto de 1932 los organizados en
el Estado Mapuche de Quilacahuin toman la mision religiosa del mismo lugar y expulsan a los
curas'®. Era la primera accion de las comunidades y sus caciques bajo esta idea de recuperar la
autonomia y el territorio, tanto como una aberracion para quienes los consideraban “indios” a

los que hacer buenos cristianos.

No podian entender como, siendo indios, llegaron a expulsar a los curas y su explicacion
fue que los mapuche-williche estaban influidos por comunistas. La gobernacién de Osorno
tomo prisioneros y comenzo una investigacion para esclarecer “las actividades comunistas de
un grupo de indigenas de Quilacahuin, que se presentaron al Padre Misionero de esa localidad,

exigiéndole la entrega de la iglesia, de la escuela, tierras, animales, productos, etc.”1%, Segin

190 »; Se esta ante una Republica indigena?”, La Prensa, 11 de enero de 1932, p. 5.

191 "Sociedad de indigenas “Lautaro™, La Prensa, 29 de enero de 1932, p. 5.

192 "Un grupo de indios constituidos en estado pretendié aduefiarse de la mision de Quilacahuin”, La Prensa, 31 de
agosto de 1932, p. 5.

193 "E| Estado Mapuche del Indio", La Prensa, 1 de septiembre de 1932, p. 5.
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las declaraciones de José Avila, habitante de Quilacahuin, este habria sido invitado a
actividades comunistas por Juan Antonio Llafquén.
Llafquén declara al tenor de los graves cargos de Avila, en cuanto a actividades
comunistas que en su casa se retnen los indios mapuches para defender su Ley del indio

mapuche de tiempos inmemoriales, de 1793, del juramento de los espafioles con los
indios.

Con respecto al cargo que le hace Avila de que ha pretendido quitarle la Iglesia al Rvdo.
Padre Francisco Solano, dice que €l no ha tenido participacion en este asunto y que son
cosas del cacique José Santos Conapil, quien ha hecho el arreglo de las tierras como
Cacique del Estado Mapuche del Indio.*%

Como podemos ver, el Tratado de Las Canoas fue reivindicado por Llafquén al tiempo
de explicar que las acciones llevadas a cabo por ellos no tienen nada que ver con personas
externas a las comunidades. Por otra parte, Llafquén admite que es el cacique de Quilacahuin
quien se encuentra organizando tanto el Estado Mapuche de Quilacahuin como la reparticion
de las tierras recuperadas a la mision. En una extensa carta, llena de intenciones por restablecer
las relaciones de poder en Quilacahuin, de argumentos en donde los curas eran presentados
como superiores al indio solo por ser y de busqueda de ser reconocido como autoridad
simplemente porque el mundo es asi, el obispo de Osorno condend el Estado Mapuche de
Quilacahuin utilizando el mismo Tratado de Las Canoas, replicando que serian devueltas las
tierras solo cuando los mapuche dejen de hablar su idioma y abandonen su religién y se vuelvan
buenos cristianos. El obispo, ademas, validaba ser duefio de las tierras de la misién a través de
los mismos Titulos de Comisario, argumentando que fue el comisario de naciones el que les
entrego a ellos el titulo sobre las tierras'®®. A pesar de que los mapuche, no solo en 1932 sino
que durante todo el siglo XX, argumentaron en base al Tratado de Las Canoas y los Titulos de
Comisario nunca se les tomo en cuenta, cuando el obispo de Osorno utiliz6 estos argumentos
fue ratificado por el gobernador y envié una circular para restablecer el orden y el respeto a la
mision, buscando controlar las reuniones mapuche-williche y prohibirlas en Quilacahuin vy,

evadiendo las palabras de Llafquén, detener agitadores comunistas.%

A pesar de la presion de la gobernacion de Osorno, los mapuche-williche comenzaron
a organizarse en diferentes localidades y siguieron el ejemplo de Quilacahuin, vale decir,
levantaron dirigentes desde las bases que se comunicaron con otros territorios, respetaron a los

apo ulmen y comenzaron tanto a practicar la autonomia en sus territorios, buscando que nadie

194 “E| Estado Mapuche del Indio", La Prensa, 1 de septiembre de 1932, p. 5.
195 _as pretensiones del cacique de Quilacahuin”, La Prensa, 29 de septiembre de 1932, p. 3.
196 «Se hara respetar las leyes a los indios de Quilacahuin”, La Prensa, 1 de marzo de 1933, p.3.
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intervenga en ellos y defendiéndolos de los despojos, como a levantar exigencias hacia el estado
chileno. El discurso de los de Quilacahuin también era comun entre los mapuche-williche y
abarcaba mas alla de la costa de la provincia de Osorno. Poco a poco la organizacion llevé a
asambleas que reunian a 500 dirigentes y estas asambleas a presentar propuestas en documentos
Ilamados memoriales. En 1935 la organizacién de los mapuche-williche habia llegado a tal que
reunio a todos los caciques y dirigentes en Quilacahuin, los que en tres dias de discusion crearon
un borrador de propuestas que se transformé en el memorial de 1936, y o mismo sucedio en
1937, creando la Federacion de Indios de Futawillimapu, la que incluso busco promover la
cultura y el deporte mapuche-williche y el respeto por los caciques, siendo esta federacion
dirigida principalmente por dirigentes de base, los que a su vez estaban representados por José

del Carmen Loncochino.®’

A finales de la década, las organizaciones mapuche-williche gestionaron nexos con las
de La Araucania. De estas reuniones, los responsables fueron mayoritariamente los mapuche-
williche del norte de la provincia de Valdivia, los que mantenian mayores nexos con los de
Temuco. De estas asambleas, se puede observar una mayor intencion por parte de los de La
Araucania por liderar un movimiento mapuche, ademas de permear al Fltawillimapu con ideas
de hacer respetar la cultura mapuche manteniendo ritos. Estas reuniones entre dirigentes, eso
si, dejaban fuera a los caciques del Futawillimapu, cuestion que permite entender por qué las
comunidades mapuche-williche no se interesaron en apoyar a estas organizaciones, debido a lo
arraigado del respeto a los caciques, al territorio y al Tratado. Las comunidades mapuche-
williche eran fuertemente localistas y sus dirigentes muchas veces se alejaban de ellas en pro

de crear una fuerza dirigente.*%

En la década del ‘1940, se estrechan los lazos entre dirigentes mapuche del norte y el
sur en el Gulumapu o Chile, dando paso a que la Federacion mapuche-williche se incorpore,
poco a poco, al Frente Unico Araucano. Estas asambleas mapuche, generaron la aparicion en el

Futawillimapu tanto de una dirigencia alejada de las comunidades pero que buscaba

197" Asamblea de Indigenas", La Prensa, 20 de octubre de 1934, p. 5; "Federacion de aspirantes a colonos se fundo
en San Juan de la Costa", La Prensa, 24 de octubre de 1934, p. 5; "Purranque. Triunfal recibimiento y grandes
manifestaciones se hicieron en Tegualda al cacique de Futa Huilli Mapu", La Prensa, 13 de agosto de 1936, p. 9;
"Parlamento de Indios que se efectuara en diciembre préximo tiende a provocar mayor bienestar para la raza
aborigen”, La Prensa, 11 de noviembre de 1936, p. 6; "Finalizd ayer el parlamento de indios celebrado en Rahue",
La Prensa, 2 de enero de 1937, p. 7.

1% "Cunco.- Con todo éxito se inauguro congreso mapuche el dmgo.", La Prensa, 23 de enero de 1939, p. 6; "En
Congreso General de la raza indigena, a efectuarse en Temuco se abordara problemas que estan pendientes”, La
Prensa, 21 de febrero de 1939, p. 6; "Cerca de la estacion de Metrenco tendra lugar gran concentracion de
Araucanos", La Prensa, 7 de abril de 1939, p. 6; "Fed. Mapuche Futahuillimapu y caciques desfilaran ante S.E",
La Prensa, 30 de noviembre de 1939, p. 8.

58



representarlas como la infiltracion de partidos politicos chilenos. Eso si, esta infiltracion no fue
mas que la llegada de delegados locales a los congresos mapuche. Esta década vio el nacimiento
de la propuesta de dirigentes mapuche de inmiscuirse en la politica chilena desde estos partidos,
haciendo de ellos una utilizacion instrumental a través de alianzas estratégicas. Fueron

mayoritariamente partidos de izquierda los que se acercaron a los dirigentes mapuche.

La mayoria de las noticias recopiladas en la década del ‘1940 sobre las organizaciones
mapuche-williche nos hablan de las actividades de dirigentes, mientras que de las comunidades
tenemos pocos indicios directos. Eso si, tenemos dos noticias de 1941 poco conectadas entre si
en donde mapuche-williche se enfrentaron a la policia en Curaco (San Juan de La Costa) y
Chadmo (Chiloé) y en ambos casos las comunidades buscaron defenderse de lo que

consideraban atropellos y en las que no hubo participacién de dirigentes ni caciques.

El primer dia de 1941, un peloton de carabineros se dirigié hacia el fundo Curaco que
habia sido tomando por la comunidad de los Canquil. La comunidad defendi6 la toma y murio
en el enfrentamiento un carabinero y dos mapuche y quedaron varios heridos graves por ambos
bandos!®®. El diario La Prensa, entre demostraciones de admiracion al carabinero muerto
levantado como héroe y desprecio a los indigenas, nos describe las declaraciones de Guillermo
Fester, administrador del fundo Curaco de la familia Schopf, quien relatd que piensa que eran
agitadores campesinos los que llevaron a que por tercera vez la comunidad de los Canquil
intentara tomar el predio. El mismo diario admite el “incansable conflicto de tierras de
indigenas”?® en la zona como culpable de los hechos, en donde 90 hectareas eran reclamadas
por la comunidad, la que, sin dirigencia ni caciques mas que los cabezas de familia,
constantemente buscaba una manera de tomar y hacer producir esas tierras. Luego de los

sucesos de 1941, fueron apresados los hombres de la comunidad.

Destaca la declaracion de una de las esposas de uno de los mapuche asesinados: “Mis
antepasados creian que al tirarle agua caliente con ceniza a los gendarmes de Trizano, estos
huian y yo quise hacer lo mismo. Eso es todo”?%!, De esta declaracion podemos entender que

los carabineros eran considerados enemigos de los mapuche, tratados atin como “gendarmes de

199 "Sangrientos sucesos ocurrieron el miércoles en Fundo Curaco, Subdelegacion S. Juan de la Costa”, La Prensa,
3 de enero de 1941, p. 2.; "Mafiana seria reconstituida escena de Curaco", La Prensa, 4 de enero de 1941, p. s/n;
"En la mafiana de hoy seria reconstituida la luctuosa escena acaecida en Fundo "Curaco™, La Prensa, 5 de enero
de 1941, p. s/n; "Solemnes fueron ayer los funerales del carabinero Pedro Ojeda Alvarez", La Prensa, 5 de enero
de 1941, p. s/n; "Ayer se reconstituyo escena de los hechos luctuosos ocurridos en el fundo “Curaco™", La Prensa,
6 de enero de 1941, p. s/n.

200 "En menos de cinco minutos fueron consumados los hechos de San Juan”, La Prensa, 7 de enero de 1941, p. 7.
201 "En menos de cinco minutos fueron consumados los hechos de San Juan”, La Prensa, 7 de enero de 1941, p. 7.
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Trizano”. Los gendarmes dirigidos por Trizano, entre fines del siglo XIX y principios del siglo
XX, fueron el primer grupo especial para perseguir a bandidos en los campos de las “colonias
chilenas” y participaron en operaciones que buscaron establecer el orden en estas colonias
rurales, orden que incluia el desplazamiento de indigenas de sus tierras para ser ocupadas por
los colonos duefios en el papel de tierras indigenas. Este cuerpo de gendarmes de las colonias
era financiado principalmente por los mismos colonos?%2. No es de extraiiar, entonces, que la

sefiora haya escuchado historias de como combatir a los enemigos de los mapuche.

Mientras tanto, ese mismo afio, los dirigentes del Fltawillimapu se preparaban a unificar
sus esfuerzos con los de més al norte para crear el Frente Unico Araucano®®, Estos dirigentes
mapuche-williche perdieron su autonomia y quedaron bajo la direccion de Andrés Chihualaf
Huenulef y Manuel Aburto Panguilef, dirigentes de La Araucania que estaban preocupados en
la defensa de las tierras legales que mantenian los mapuche, por influir en la politica chilena y
por mantener las costumbres mapuche?*. Por su parte, los apo Glmen del Fiitawillimapu
siguieron preocupados en buscar soluciones a demandas locales tanto de forma autbnoma como
a traves del apoyo de las autoridades locales chilenas, a las que seguian viendo como aliados e

iguales®®.

Los indicios que tenemos nos permiten observar que, a principios de la década de 1940,
las comunidades se encontraban abandonadas por los dirigentes, que los dirigentes no-
tradicionales comenzaron a concentrarse en las ciudades y a transformarse en delegados de las
agrupaciones de La Araucania, mientras los apo lmen mantenian actividades autbnomas en las
que intentaban dar soluciones inmediatas a temas puntuales que afectaban a las comunidades,

pero sin las comunidades.

A fines de 1941, ocurre en Chadmo, Chiloé, un hecho que nos corrobora lo
anteriormente expuesto y, ademas, nos hace pensar que las comunidades se encontraban en

conflicto con el estado chileno tanto como el estado chileno con las comunidades. No existia

202 Jorge Lara: Trizano: El Buffalo Bill chileno. Precursor del Cuerpo de Carabineros de Chile. Santiago, 1936. En
el sur de Chile, particularmente en el antiguo territorio mapuche, existe un grupo paramilitar anti-mapuche que
Ileva el nombre de Comando Trizano, ver: “Presentan denuncia para investigar supuestos grupos paramilitares”,
El Mercurio - Emol, Santiago, 19 de Marzo de 2002; “Aparece vocero del “Comando Trizano” y amenaza con
“hacer volar” a dirigentes y lonkos indigenas”, El Diario Austral de La Araucania, 30 de julio de 2009;
“Investigacion por Comando Trizano pasa de la fiscalia militar a Ministerio Publico”, Radio Bio-Bio, 24 de marzo
de 2011. En: http://rbb.cl/Imc.

208 "Congreso General de Araucanos se celebrara en Temuco pronto”, La Prensa, 19 de abril de 1941, p. 6.

204 »Fed. Araucana de Temuco da a conocer acuerdos al Presidente”, La Prensa, 20 de mayo de 1941, p. 6.

205 "Rio Bueno.- Cacique Pascual Nancacura dond terreno para un camino vecinal”, La Prensa, 28 de julio de 1941,
p. 2; "El cacique Nellipan visité ayer al sefior Intendente de la provincia; una entrevista”, La Prensa, 7 de noviembre
de 1941, p. 7.
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un nexo entre comunidades y estado, lo que ocasionaba enfrentamientos entre mapuche-
williche y carabineros, ya que el estado chileno buscaba por medio de la violencia mantener su

paz social.

En noviembre, dos carabineros fueron a cumplir una sentencia en que a un miembro de
la comunidad de Chadmo se le embargarian los bienes. Segun el diario, al mando de un cacique
Ilamado Azocar, varios mapuche atacaron a los carabineros, quedando heridos de bala un
carabinero y dos mapuche de la comunidad. Los mapuche desarmaron a los carabineros y los
dejaron amarados en la montafia. Al tener noticias de lo sucedido, carabineros de Quellén (al
sur de Chiloé) se trasladaron en barco al lugar a buscar a sus compafieros, los que fueron
entregados por los mapuche. Al dialogar la comunidad con los carabineros, decidieron
trasladarse todos juntos hasta Quellon para presentar la demanda de los mapuche, pero desde
Castro (capital de Chiloé) habia sido enviado a Quelldn un vapor con un fuerte contingente de
carabineros armados con ametralladoras. Fueron detenidos 40 mapuche y trasladados a Castro,
mientras el tal Azocar continuaba profugo. Los detenidos fueron procesados por la fiscalia
militar para que les sea aplicado “el maximo de las sanciones a los culpables para evitar futuros
desmanes. Asimismo, se sabe que se hara una presentacion ante el Ministro de Tierras para que
intervenga a favor de un buen entendimiento, ya que muchos incidentes que se vienen
produciendo tienen su origen en diferencias sobre tierras”?%. La “sublevacion indigena” de
Chadmo habia sido sofocada, pero sabiendo las autoridades chilotas que los problemas
ocasionados por los abusos y despojo de tierras en contra de mapuche podian ocasionar otro
movimiento parecido. Hasta 1973, no sabemos de otra intervencion parecida de carabineros en
Chiloé.

Mientras tanto, la unificacion de los dirigentes de La Araucania y el Fltawillimapu daba
paso a alianzas con partidos politicos del centro y de la izquierda chilena. Desde mediados de
la década de 1940 existié un vinculo cada vez mayor entre las dirigencias locales de estos
partidos y los dirigentes mapuche, pero, a pesar de las intenciones de los dirigentes, esto no se
tradujo a que estos dirigentes pudieran influir en la politica nacional chilena. Eso si, lograron
preocupar a los dirigentes locales de los partidos politicos sobre los problemas de tierras de los
mapuche y sensibilizarlos sobre los titulos de propiedad no respetados por las élites regionales.

La federacion mapuche parecia ser un movimiento de dirigentes mapuche con titulos de

206 "Quellon. Indigenas de Chadmo se sublevaron y desarmaron y apalearon a 2 carabineros del Retén de Queilén”,
La Prensa, 23 de noviembre de 1941, p. 2.
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propiedad no reconocidos sobre la tierra?®’. Por su parte, los caciques recuperaron el
protagonismo y reunieron a las comunidades en torno a la discusion sobre la posesion de tierras
no solo en base a los titulos indigenas que podrian ser reconocidos por el estado chileno, sino
que principalmente en base a la administracion de un territorio, el Fiitawillimapu?®®. En estas
asambleas, las comunidades y los dirigentes no tradicionales comenzaban a alejarse, mientras
los caciques reconquistaban el respeto perdido y las comunidades se organizaban desde la base

para solucionar problemas que tuvieran que ver con la posesion sobre la tierra.

En la década de 1950, las comunidades crearon cooperativas financiadas por el estado
chileno. Mientras el estado chileno buscaba incorporar a la produccion nacional las tierras
indigenas, los mapuche-williche buscaban medios para obtener titulos de propiedad para los
mapuche sin tierra y ayudas econdmicas para poder trabajar sus tierras. Un dato interesante en
todo esto es que, entre los dirigentes de base de las comunidades que se encontraba creando
cooperativas, se repite el nombre del dirigente de los afios 1930, José del Carmen Loncochino.
Asi, y muy probablemente bajo la influencia de este dirigente, crecié una dirigencia de base
gue buscd tanto mantener y mejorar la produccidn de tierras de las comunidades como encontrar
maneras para entregar titulos de propiedad a familias mapuche-williche sin tierras, mientras
otra dirigencia se preocupé de mantener los contactos con los de La Araucania, pero perdia el
ejercer la representacion de las comunidades mapuche-williche. Como resultado, en la década
de 1950 existi6é un afloramiento y fortalecimiento de organizaciones de base de todo tipo, vale

decir, desde deportivas y culturales hasta campesinas y mapuche-williche.?%

El fortalecimiento de la organizacidn de base fue en paralelo con una mayor actividad
de los caciques. Durante toda la década de 1950, los caciques buscaron recuperar su unidad en
todo el Futawillimapu creando consejos de caciques debido a la presion de las bases para que
ellos cumplieran con el rol de representar a la sociedad mapuche-williche?!°. La actividad de

207 "Una concentracion indigena hubo en regién de Lago Ranco", La Prensa, 18 de febrero de 1945, p. 7.

208 "Congreso de indios huilliches tendra lugar entre el 15 y el 20 de este mes en Rahue; asistiran numerosos
caciques", La Prensa, 10 de febrero de 1946, p. 10; "Los indigenas de Mantilhue son contrarios al comunismo,
declara el Cacique José Angel Antillanca”, La Prensa, 5 de mayo de 1948, p. 8.

209 "Millares de hectéreas de suelos virgenes podrian entregarse a la produccion al formar Cooperativas Agricolas
Indigenas", La Prensa, 23 de abril de 1952, p. 8; "Detenidamente se estudio ayer la formacién Cooperativas
Indigenas", La Prensa, 3 de junio de 1952, p. 1; "Congreso de Mapuches y Campesinos", La Prensa, 20 de octubre
de 1953, p. 7; "San Juan de la Costa. Reorganizan el Club de Chueca “Unién Arauco™, La Prensa, 29 de octubre
de 1953, p. 10; "Se fundo sociedad de socorros mutuos integrada por araucanos”, La Prensa, 6 de noviembre de
1953, p. 5; “Indigenas de San Juan de La Costa formaron filial de cooperacion”, La Prensa, 6 de enero de 1954, p.
5; “Activa participacion de Osorno en la concentracion extraordinaria de indigenas efectuada en Temuco el 107,
La Prensa, 14 de julio de 1954, p. 10.

210 "Mas de 200 mapuches y araucanos asistieron a la concentracion efectuada ayer en nuestra ciudad", La Prensa,
9 de septiembre de 1950, p. 9; "Una junta general celebraran el dia 2 de febrero los indigenas de Osorno”, La
Prensa, 1 de febrero de 1953, p. 7; "Junta General de Caciques habra hoy en Mision Rahue", La Prensa, 2 de
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los caciques también avivo una mayor antipatia por parte de los no-mapuche que habitaban
tierras que antiguamente pertenecian a las comunidades, ademas de que estos caciques
intentaban ejercer poder sobre las comunidades, generando el asesinato de uno de ellos en
1956211,

A fines de la década de 1950, existen indicios de unidad entre dirigentes de base
mapuche y campesinos, todos sin tierras o con reivindicaciones de devolucion de tierras. En
esta época, los caciques y dirigentes de base, muy activos, se volcaron a solucionar problemas
mas locales que, aunque concentrados estos en San Juan de La Costa, abarcaban gran parte del
territorio mapuche-williche, mientras que los dirigentes de organizaciones que atafien a los
indigenas en Chile se ocuparon de problemas generales o nacionales, vale decir, promover leyes
desde el estado chileno para los indigenas, por lo que estos buscaron alianzas con
organizaciones chilenas, principalmente partidos politicos de izquierda. El afio 1959 es
particularmente activo de parte de todos los dirigentes tradicionales y no tradicionales quienes
se torcieron a retomar un dialogo con las autoridades del estado chileno, tanto locales como

centrales, y a reunirse en torno a los caciques de San Juan de La Costa®*2.

La década de 1960 comenzé y se desarroll6 para los dirigentes mapuche-williche en
torno a dos alianzas. Por una parte, los caciques y autoridades chilenas que se preocuparon mas
de temas locales. Por otro lado, los dirigentes de base y partidos politicos de izquierda, que
promovieron el discurso mapuche-williche, principalmente el relacionado a la restauracion del
territorio a las comunidades mapuche, para sensibilizar a la opinidn publica chilena y proponer
politicas de estado al respecto sin dejar de crear organizaciones que aglutinaran a las familia

mapuche-williche, principalmente de San Juan de La Costa?®. De estas alianzas las

febrero de 1953, p. 7; "Reduccidén de San Juan de La Costa eligié nuevo Consejo de Caciques”, La Prensa, 25 de
enero de 1958, p. 6

211 “Fye asesinado uno de los caciques de San Juan de La Costa”, La Prensa, 1 de febrero de 1956, p. 6; “Bernardino
Conapil se llama el sucesor del Cacique Juan Marican”, La Prensa, 5 de febrero de 1956, p. 8.

212 “Parlamento araucano en San Juan de La Costa”, La Prensa, 11 de enero de 1959, p. 8; “Parlamento de
mapuches con autoridades hubo en San Juan de La Costa”, La Prensa, 12 de enero de 1959, p. 7; “Concentracion
de indigenas habra en Lafquenmapu”, La Prensa, 20 de febrero de 1959, p. 5; “Caciques piden celebracion de un
parlamento”, La Prensa, 21 de febrero de 1959, p. 6; “Partido comunista participara en una reunion indigena”, La
Prensa, 21 de febrero de 1959, p. 6; “En la Camara expusieron acuerdo del Congreso de Indigenas de Osorno”, La
Prensa, 7 de mayo de 1959, p. 3; “Reunién de Indigenas habra en fecha préoxima en la Provincia”, La Prensa, 24
de julio de 1959, p. 5; “Cacique de la costa va a Santiago”, 25 de agosto de 1959, p. 6; “Reunion de mapuches
habra en la localidad de Quilén”, La Prensa, 29 de noviembre de 1959, p. 10.

213 “Aborigenes de San Juan de La Costa solicitaron un juzgado de indios”, La Prensa, 30 de marzo de 1960, p. 9;
"Congreso Provincial Indigena se inicia hoy en esta ciudad", La Prensa, 26 de noviembre de 1960, p. 6; "Acuerdo
a favor de los indigenas", La Prensa, 20 de diciembre de 1960, p. 3; “En San Juan de La Costa se constituye nuevo
comité pequeilos agricultores”, La Prensa, 14 de enero de 1961, p. 1; "Se constituyo la Cooperativa de Campesinos
San Juan de La Costa", La Prensa, 10 de agosto de 1962, p. 6; “Se pide solucion a problemas de tierras en San
Juan de La Costa", La Prensa, 23 de agosto de 1962, p. 6; “Problema de tierras plantearda Comunidad Indigena
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comunidades se beneficiaron y no dejaron de apoyar a ambas dirigencias. En esta década, volvid
a haber una fuerte unidad de todos los caciques del Futawillimapu, los que lograron convocar
0 atraer a otras organizaciones y presentar sus intereses (de ellos y sus representados), logrando,
a pesar de las diferencias de las dirigencias y por presion de las comunidades, una dindmica
organizacion dirigida, o por lo menos representada, por los caciques. En las asambleas, tenia
un peso importante la organica de los caciques, llamado ahora el “estado mayor” de los

caciques®!4,

El estado chileno, por su parte, continud su politica de cooperativas, las que también
eran aprovechadas por las comunidades, principalmente por transformarse estas en un apoyo
técnico para ellas. Los mapuche-williche con titulos de propiedad no tenian problemas en
utilizar modelos “occidentales” o “capitalistas” para hacer producir sus tierras siempre y cuando

estas no intervinieran en su autonomia o en cuestionar la propiedad de su territorio?®.

Aunque las mujeres tenian una prohibicion tacita de ser representantes de la sociedad
mapuche-williche, en 1968 aparecio una organizacion netamente de mujeres con la mision de

ayudar a su sociedad, sin caciques ni dirigentes no tradicionales?®.

A finales de la década de 1960, aparecié una nueva dirigencia mas subversiva o
combativa que no se adscribia publicamente como mapuche y era seguida por bases de mapuche
y chilenos pobres sin tierras y que hacia de la accién directa y la toma de terrenos su préactica y

apoyaba su discurso en nada mas que las leyes de reforma agraria promulgadas por el estado

Maicolpué”, La Prensa, 22 de mayo de 1968, p. 7; “Vecinos de Mantilhue expusieron sus problemas a las
autoridades”, La Prensa, 8 de octubre de 1968, p. 9.

214 «“parlamento indigena se efectuara el sabado en San Juan de La Costa”, La Prensa, 14 de enero de 1960, p. 5;
“Hoy se celebra el Parlamento de Caciques en San Juan de La Costa”, La Prensa, 16 de enero de 1960, p. 5; “Hoy
se celebra en San Juan de La Costa un parlamento indigena”, La Prensa, 17 de enero de 1960, p. 8; “Mafiana se
inicia en Osorno la Asamblea de Caciques del Sur”, La Prensa, 30 de marzo de 1961, p. 8; “Hoy se inician las
sesiones de la Asamblea de Caciques del Sur”, La Prensa, 31 de marzo de 1961, p. 6; “Comicio de indigenas habra
hoy en Osorno”, La Prensa, 2 de abril de 1961, p. 8; “Caciques del Sur solicitaron al gobierno se respeten las tierras
de las “Comunidades Indigenas™”, La Prensa, 11 de junio de 1961, p. 11; “El Quinto Congreso de Paz de Huilliches
puso término ayer a sus deliberaciones”, La Prensa, 2 de julio de 1962, p. 1; “El pueblo huilliche demostré en su
larga historia ser enemigo decidido de las tiranias o dictaduras™, La Prensa, 3 de julio de 1962, p. 6; “Jefe del
reducto aborigen de San Juan de La Costa pide fuerza publica para imponer orden a macetones”, La Prensa, 20 de
enero de 1963, p. 8; “En amplia reunion aborigenes analizaran todos sus problemas”, La Prensa, 3 de abril de 1963,
p. 8; “Todo listo para la Asamblea de Paz de Caciques Huiliches”, La Prensa, 11 de abril 1963, p. 7; “Al gobierno
daran a conocer los problemas de indios huilliches”, La Prensa, 5 de noviembre de 1963, p. 8; “Huilliches se
reuniran para tratar problemas de tierras”, La Prensa, 21 de abril de 1964, p. 8; “Estado Mayor de Indios Huilliches
se nombro para territorio Futawillimapu”, La Prensa, 1 de julio de 1964, p.7; “Asamblea anual de caciques se
iniciara el dia 14”, La Prensa, 10 de noviembre de 1964, p. 6; “Problemas de sus tierras abordaran indios
huilliches”, La Prensa, 9 de octubre de 1968, p. 6.

215 <2 nuevas cooperativas organizarian en sectores de Bahia Mansa y Pucomo”, La Prensa, 5 de mayo de 1967, p.
8; "Inauguraron asentamiento campesino de Callipulli”, La Prensa, 6 de enero de 1968, p. 9; “Ministro de Tierras
estuvo en Osorno: Impulsaran la organizacion de cooperativas en la costa”, La Prensa, 6 de agosto de 1968, p. 7.

216 "Beneficio tendra hoy agrupacion femenina de San Juan de La Costa", La Prensa, 27 de julio de 1968, p. 6.
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chileno. Se debe destacar que existié un evidente cambio en el dispositivo subalterno mapuche-
williche en el que aparecieron organizados mapuche sin tierras que impulsaron nuevas formas
de lucha en las que no se buscaba un nexo o dialogo con las autoridades chilenas, sino que se
exigia a través de la accion un terreno que nombrarian comunitario en asociacion con otros
chilenos pobres. Como veremos en el capitulo tres, algunas comunidades mapuche-williche
miraron con cierta desconfianza estas practicas a pesar de que ellas las venian desarrollando
desde hace afios y esto se explica porque estas nuevas dirigencias negaban la organizacion
mapuche en pro de desarrollar una organizacién que se veia asi mismo como liberadora y

primaria. Una toma de terrenos en Puaucho ocurrida en 1969 ejemplifica esto?!’.

Ahora bien, la aparicion de esta nueva dirigencia mapuche-williche, declarada como
poseedora de préacticas revolucionarias, permite entender un fendmeno particular sucedido entre
1970-1973: puede ser que la reforma agraria no haya dado grandes beneficios a los mapuche-
williche en el momento de su aplicacion, principalmente a los que buscaban recuperar tierras
o, lisa y llanamente, a los sin tierras, pero lo que si ocurrié fue una fuerte organizacion de los
mapuche-williche desde las bases. Entre el 1970-1973, la dirigencia de base fue fuertemente
apoyada por las comunidades, y jovenes dirigentes comenzaron a pensar nuevas formas de
organizacion y accién, en la que los caciques quedaban fuera. Esta nueva dirigencia, mas joven
y revolucionaria, se pensaba de izquierda y no necesariamente estaba inscrita en partidos
politicos o movimientos de izquierda, como el Movimiento de Izquierda Revolucionaria, pero
si eran simpatizantes de ellos y estaban convencidos en “acelerar” y defender los “derechos
ganados” en los gobiernos de Eduardo Frei Montalva y Salvador Allende. Eran dirigentes ad
hoc a sus tiempos y pensaban en términos militares defender y expandir derechos sobre las

tierras que justificaban a través de, principalmente, la ley de reforma agraria.?'8

Todo este clima genero la paranoia de los grupos dominantes en la zona, los que se
advirtieron descolocados por las nuevas formas de protesta nacidos en un sector de la sociedad

mapuche-williche, junto a otros campesinos y obreros, y dirigidos por quienes, a diferencia de

217 “Una mujer, lider de la “operacion”. Carabineros desalojo a los invasores de un fundo en la costa”, La Prensa,

19 de febrero de 1969, p. 7; “2 mujeres y 19 hombres permanecen detenidos por asalto al fundo Puacho”, La
Prensa, 21 de febrero de 1969, p. 7; "Desalojaron a las 60 familias que habian invadido un terreno”, La Prensa, 22
de febrero de 1969, p. 11; "No habra querella contra los asaltantes del fundo Puaucho™ La Prensa, 23 de febrero
de 1969, p. 9; “Amenazan a los inquilinos del fundo “Puaucho™”, La Prensa, 24 de febrero de 1969, p. 9; “Patrulla
de carabineros resguarda fundo Puaucho”, La Prensa, 26 de febrero de 1969, p. 7.

218 «“La CORA quiere despojarnos de nuestras tierras””, afirman los indigenas de Pucopio”, La Prensa, 25 de
febrero de 1970, p. 1; “257 indigenas de Huitrapulli mantiene actitud desafiante en defensa de sus derechos”, La
Prensa, 25 de febrero de 1970, p. 1; "Trabajadores agricolas se apoderaron del fundo Michaicahuin, San Pablo",
La Prensa, 9 de marzo de 1970, p. 1; “Indigenas sin tierras realizan rotativa en tomas de fundos”, La Prensa, 9 de
agosto de 1973, p. 8.
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la anterior dirigencia, no buscaban el dialogo con ellos para solucionar problemas ni permisos
para desarrollar sus reuniones?®. Ademas, las autoridades chilenas locales eran otras y ya no se
repetian los apellidos de los antiguos colonos chileno-alemanes entre ellas. Los grupos
dominantes sentian que perdian sus privilegios. EI cambio o la lucha dentro de las relaciones
de poder, representado en las tomas y dirigentes mas radicales, y la no aceptacion de practicas
de poder comunes de los grupos dominantes como la utilizacion de la justicia chilena a su favor
y el “dejar hacer” de los despojos a mapuche, provocé acusaciones de la existencia de guerrillas
de mapuche y trabajadores chilenos en su contra. No podian entender que a esos que siempre

habian dominado buscaban ahora deshacerse de ellos.??°

Mientras tanto, en las comunidades mapuche-williche, gracias a una fuerte
organizacion, se seguian reproduciendo tanto las formas de organizacion tradicionales como las
no tradicionales y estas dialogaban con los nuevos dirigentes sociales??. Esto llevé a conflictos
entre familias mapuche-williche que defendian sus Titulos de Comisario y el respeto de estos
titulos con familias mapuche y chilenas unidas en cooperativas que poseian ahora los titulos de

222 pero esto uUltimo no fue lo comdn en todo el Fitawillimapu??,

sus antiguos patrones
Pareciera ser que lo comdn fue un constante dialogo entre los dirigentes de diferentes
organizaciones de base, ya sean mapuche o chilenas, hasta el golpe de estado de 1973. El golpe
y la reaccién de grupos dominantes que promovian la caida de la Unidad Popular ocasiond la
persecucidn, tortura, muerte y desaparicion de muchos de estos dirigentes. Como veremos en
los siguientes capitulos, los dirigentes que lograron sobrevivir al golpe, ocultos en las
comunidades, entregaron a la siguiente generacién sus formas de entender la organizacion para

defender su autonomia y su territorio. Luego del golpe de estado, las familias mapuche-williche

219 as siguientes noticias y cronicas corresponden a intento de las autoridades locales chilenas y organismos
técnicos del gobierno de la Unidad Popular por acercarse a los mapuche-williche: “Pidieron expropiar fundo
Panguimapu”, La Prensa, 27 de febrero de 1973, p. 5; “Asamblea indigena se realizard en Curaco”, La Prensa, 11
de marzo de 1973, p. 7; “Mapuche defienden el dominio legal de sus tierras”, La Prensa, 13 de marzo de 1973, p.
7; “Indigenas lucharan por el reconocimiento de la propiedad de sus tierras”, La Prensa, 16 de marzo de 1973, p.
7.

220 “Bahia Mansa, otro foco guerrillero”, La Prensa, 11 de julio de 1970, p. 1; “Afirman las autoridades: no hay
guerrilleros en la zona de la costa”, La Prensa, 12 de julio de 1970, p. 9; "Ultras instigan levantamientos de
indigenas en San Juan de La Costa", La Prensa, 6 de octubre de 1972, p. 8;

221 "Nuevo Cacique tiene pueblo indigena del sector de Rio Blanco", La Prensa, 9 de febrero de 1970, p. 11; “Pugna
surge entre los indigenas de Pucopio. Los “viejos” no aceptan creacion de cooperativa”, La Prensa, 28 de agosto
de 1971, p. 6; “Sepultados restos de Anselmo Epuyao: ceremonia ritual en funerales de cacique”, La Prensa, 2 de
julio de 1972, p. 6; “El Partido Mapuche”, La Prensa, 2 de octubre de 1972, p. 7; “Mapuches piden se les reconozca
los titulos comisarios de 18277, La Prensa, 25 de diciembre de 1972, p. 6; “Indigenas desocuparon ex fabrica de
fideos”, La Prensa, 24 de febrero de 1973, p. 10

222 Recordemos el caso entre la Comunidad Imilmaqui-Jaramillo y Cooperativa del Fundo Trinidad visto en el
apartado anterior.

223 «“La CORA quiere despojarnos de nuestras tierras
febrero de 1970, p. 1;

9999

, afirman los indigenas de Pucopio”, La Prensa, 25 de
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sin tierra ni antiguos titulos de propiedad, considerando que el movimiento mapuche de la
década de 1980 no los consider6 en lo méas minimo, quedaron relegados a la marginalidad.

Rescate cultural: formas de entender la cultura mapuche-williche y su promocion en el
Futawillimapu entre 1930-1973.

Una de las grandes caracteristicas de la resistencia mapuche-williche tanto en la década
de 1980’ como en la actualidad es promover el respeto a sus tradiciones y mantener viva su
cultura. Esto no fue una preocupacion central para las comunidades mapuche-williche entre las
décadas de 1930 a 1970 ya que estas continuaban practicando cuestiones que consideraban
norma en su sociedad, como los ngillatun o las celebraciones del afio nuevo en el solsticio de
invierno. Eso si, comenzando estas décadas, aparecieron grupos de mapuche que combatian las
costumbres de sus paisanos a favor de una vida cristiana y propuestas estatales por crear
escuelas para chilenizar a los mapuche. A finales de este periodo, apoyados por curas
misioneros, grupos de comuneros promovieron el folklor de la sociedad mapuche-williche y
autoridades estatales estudiaban la posibilidad de la ensefianza de la lengua y la cultura mapuche
en las escuelas instaladas en el territorio. Para los mapuches, los encuentros de reunién como
las mingas, los ngillatun, entre otros, eran espacios en donde las comunidades se reunian,
compartian experiencias y reafirmaban apoyos, no sélo espacios en donde se manifestaba la

religiosidad o el trabajo festivo.

La preocupacién por formas culturales propias de los mapuche o su utilizacion por parte
de grupos de la sociedad chilena estuvo marcada, en un primer momento, por tomar para si una
supuesta superioridad o inferioridad racial. En una segunda etapa, esta preocupacién buscé

entender a una supuesta cultura primitiva o precapitalista en extincion.

En 1935, la Union Araucana, agrupacion promovida y controlada por la iglesia catolica
en los antiguos territorios mapuche, en su reunion anual realizada en San José de la Mariquina

junto a los mas altos cargos de esta iglesia en Chile, declaraban lo siguiente:

6° A raiz de una hermosa conferencia del Presidente General, don Floriano Antilef sobre
la Cuestion Social se acordd trabajar con todos los medios posibles, para realizar dentro
de la raza araucana los altos ideales y preceptos de los Sumos Pontifices acerca de la
solucion de la llamada Cuestion Social y para impedir que el flagelo del Comunismo se
extienda dentro de la raza araucana.

7° A consecuencia de otra conferencia dictada por el R. Padre Sebastian se acordo de
nuevo hacer dentro de la raza araucana la mayor protagonista contra el enemigo mas
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acérrimo de los araucanos, que es el abuso de las bebidas alcohdlicas. Un socio de la
Union Araucana debe predicar con el ejemplo contra el alcoholismo. Y evitar asi la
corrupcion moral y espiritual entre la juventud araucana en el futuro.

8° Se recomienda de una manera especial de trabajo y el ahorro entre los araucanos y se
ponen como ejemplo a varios jovenes indigenas educados en los colegios misionales, que
hoy dia trabajan con maquinarias modernas en sus campos, cosechan centenares de sacos
de trigo y tienen sus ahorros en los Bancos. El joven Rogelio Millahueque dictd sobre
esta particular una hermosa conferencia por la cual fue muy felicitado.

(..)

11° Se acordd llamar respetuosamente la atencion del R.P. Juan como Director de
Educacion del Vicariato, para que instruya a los profesores de las escuelas misionales con
el fin de que eduquen a sus alumnos en los preceptos severos de Dios y la Iglesia, denles
una so6lida educacion moral y les hagan ver que no deben asistir a los “Guillatunes”
paganos ni hacerse “Machitucar” por ser cristianos. Por tanto, el Directorio de esta
Institucion acordd combatir la idea pagana del “Guillatun” y el “Machitin” o su reforma
como fiesta tradicional entre la raza araucana.??*

Précticas culturales consideradas como propias de la cultura mapuche fueron
catalogados por la iglesia y sus seguidores mapuche como creencias equivocas. Distinguimos
en el discurso de la Unién Araucana las intenciones de regeneracion del pueblo mapuche en
ideales morales cristianos del periodo, guiadas por el anticomunismo de Pio XI que, en la
practica, consistia en crear organizaciones dentro de los grupos desfavorecidos de las
sociedades. Una de estas organizaciones era la Union Araucana. Esta organizacion, considerada
por la iglesia catdlica como parte de un grupo desfavorecido de la sociedad chilena, promovia
dentro de la sociedad mapuche la ideologia cristiana, el abandono de las propias costumbres
mapuche, principalmente las costumbres religiosas, consideradas “ideas paganas”, el abandono
de costumbres siempre vinculadas con la marginalidad, como el alcoholismo, el ingreso de los
mapuche a la modernidad y el respeto a la autoridad eclesiastica. Como nos advierte el
fragmento del comunicado de la Union Araucana, en la excusa de la organizacion por la defensa
de las tierras la iglesia catolica sembrd su propia vision del mundo en los mapuche y los

mapuches de la Unidn entendieron el rescate cultural de los suyos bajo esa vision.

La Union Araucana incentivo la destruccion de lo que entendemos como cultura
mapuche para la integracion de estos a la cultura occidental, y esta Union tendra representantes
mapuche-williche que adheriran a ese comunicado. Por otra parte, existieron grupos chilenos
de extrema derecha que, en la década de 1930, hicieron su propia interpretacion de la cultura

mapuche.

224 "Combatira el "machitun™ y "guillatun” como ideas paganas la Unién Araucana", La Prensa, 7 de febrero de
1935, p. 6.
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El movimiento nazi®® en el Futawillimapu llamé machitunes a sus reuniones®%, Este
movimiento promovid la nociéon de que la “raza mapuche” debe ser considerada base de su
ideal de “raza chilena superior”, interpretando a la cultura mapuche como raza de guerreros de
ideales patrioticos que debia defenderse, por lo que consideraban un problema el que los
supuestos ideales de esta “raza en peligro de extincion” quedaran en el olvido??’. La mezcla de
la “raza araucana” con la “raza hispana” y la supuesta superioridad de la “raza germana” de los
colonos alemanes en el Fitawillimapu, transformo a los nazis locales en promotores de un
nacionalismo chileno que se justificaba en un supuesto rescate cultural del patriotismo indigena
(los mapuche como primeros defensores de Chile) y de ideales eurocentristas supuestamente

superiores.??®

Ahora bien, las diferentes interpretaciones hechas por movimientos chilenos, que
poseian en sus filas mapuche, al leerlas a contrapelo, nos dan la sefial de que précticas culturales
mapuche-williche eran aun parte de las comunidades. Algunos indicios nos permiten entender
que la celebracidon de ngillatun o guillatunes buscaban, en primera instancia, reunir a las

comunidades mas que un rescate cultural de tradiciones perdidas®?®.

En 1938, Juan de Dios Cheuquian Raigén solicité permiso a las autoridades chilenas de
la provincia de Chiloé para efectuar un ngillatun que reuniera a los mapuche-williche de

Chadmo y Compu en la Isla Grande de Los Payos®°.

En 1939, en Riachuelo, a unos pocos kilémetros de Osorno, se reunieron los mapuche
en un ngillatun organizado por la Federacion de Mapuches Fitawillimapu, en la que no solo se
realizaron ceremonias religiosas mapuche, sino que también charlas sobre organizacion y se

presentaron las conclusiones de un congreso mapuche-williche recién realizado por los apo

225 \/er Gallardo, Eduardo: Presencia del movimiento nacional-socialista chileno en las elecciones parlamentarias
de 1937 en Osorno: su campafia politica en las paginas de la prensa local. En Espacio Regional, Revista de Estudios
Sociales, volumen 2, n® 9, 2012. pp. 73-100.

226 "Gran Machit(n", La Prensa, 27 de febrero de 1937, sin péagina.

227 "Defensa de la Raza", La Prensa, 8 de febrero de 1938, p. 3. Son los supuestos ideales de esta raza los que
defendieron y promovieron un respeto hacia la cultura mapuche, pero esto no quiere decir que hayan sido
defendidas las reivindicaciones mapuche, mucho menos fueron consideradas las exigencias mapuche por la
devolucion de tierras. Ese respeto va de la mano con integrar forzosamente al indigena en la propia sociedad bajo
un ideal propio de como deben ser los indigenas, cuestion que es transversal en los movimientos politicos chilenos
que consideraron lo que luego se llamo el "problema mapuche”.

228 E] nacionalismo chileno tiene sus bases en esta interpretacion de ser supuestos descendientes de guerreros godos
y mapuche. Ver Palacios, Nicolas: Raza chilena. Libro escrito por un chileno y para los chilenos. Santiago:
1918[1904] y los tomos de Historia de Chile de Francisco Encina, fuertemente influidos por esta corriente
nacionalista.

229 Sobre la creacion de tradiciones, ver Hall, Stuart: "Notas sobre la deconstruccion de "lo popular
Ralph: Historia popular y teoria socialista. Barcelona: 1984, sin paginas.

230 " Guillatun" tendran indigenas de Isla Grande de Prov. de Chiloé", La Prensa, 18 de noviembre de 1938, p. 7.

. En Samuel,
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ulmen del territorio del Futawillimapu, conclusiones que fueron enviadas en un memorial al

presidente chileno Pedro Aguirre Cerda®!.

Ese mismo afio de 1939, tenemos noticias de otro ngillatun realizado junto a un trawun
0 asamblea de caciques. En los terrenos de los cuncos, en la costa de la provincia de Osorno,
no sélo se reunieron las comunidades y sus caciques, sino que también fueron invitados a
participar autoridades y dirigentes de partidos politicos de izquierda chilenos, ademas de
mapuche organizados en Santiago. En el ngillatun se or6 por la mujer mapuche y luego se
realiz6 un torneo de palin o chueca, deporte colectivo practicado por los mapuche. La asamblea
tratd sobre los problemas de la “raza araucana” y se dejo claro que ellos organizarian su propia

defensa y que los partidos de izquierda apoyaban esta autoorganizacion?3?,

Estos diferentes episodios nos revelan un Futawillimapu en los que las manifestaciones
de su cultura en la década de 1930 estaban lejos de desaparecer y eran utilizadas como
herramientas para hacer politica y reunir a la sociedad. Pero esto no impidi6 que el nacionalismo
chileno, de una forma transversal a cualquier partido politico, promueva la defensa de la “raza

araucana” y sus ideales de guerrero de la libertad, asi como la integracion de los mapuche:

En las provincias de Arauco, Malleco, Cautin, Osorno Valdivia y Bio-Bio, viven
abandonados a su propia suerte, alrededor de cien mil miembros de la legendaria raza
araucana, la Unica que durante siglos defendié con singular denuedo sus costumbres y su
libertad.

La raza fuerte, vigorosa e indémita de otras épocas, cayo luego en la mas triste desolacion.
El progreso redujo a las familias araucanas a la miseria; sus tierras les fueron quitadas. El
indio chileno, parecié extinguirse. Felizmente, en los ultimos tiempos ha habido una
reaccion y ahora los araucanos, de nuevo, empiezan a incorporarse a la vida chilena con
los caracteres de un grupo social inteligente, sano y eficiente.

Es la obra de los misioneros Araucanos, que al cabo de muchos afios de labor, han logrado
dar a los aborigenes, alguna instruccion, capacitandolos fisica y moralmente para luchar
con éxito en el mundo actual. Las selvas en que se alzan las rucas han visto el paso de los
misioneros, que iban predicando nuevas ideas. En medio de los bosques se han levantado
escuelas, capillas, sanatorios, hospitales, en fin, toda una vasta y enorme obra que han
realizado los Misioneros, llevados por su celo apostdlico.?®

Para la sociedad chilena en el Fatawillimapu, la integracion a una sociedad
occidentalizada, a la chilenidad, era la unica solucion para la supervivencia de los mapuche-

williche. El rescate de la cultura mapuche era entendido como un homenaje a una raza que habia

231 "Rogativa indigena habra los dias 13, 14 y 15 en Rio Blanco, distrito de Riachuelo”, La Prensa, 10 de enero de
1939, p. 7.

232 "Dando 28 saltos y pronunciando la palabra "ya" con los brazos en alto diran sus oraciones los mapuche”, La
Prensa, 23 de enero de 1939, p. 8.

233 "Por la raza araucana", La Prensa, 29 de julio de 1941, p. 3.
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combatido por mantener la independencia chilena, otorgandole los beneficios de la modernidad
que los mapuche-williche también exigian gozar, pero adaptandolas a sus necesidades®*. Los
“indios” eran vistos como hermanos menores que viven en selvas en vez de ciudades. A pesar
de que quienes escribian en el diario La Prensa desde la ciudad de Osorno no vivian mas alla
de un par de kilometros de los mapuche, seguian imaginando bosques tupidos en donde habitan
salvajes en vez de tierras labradas por mapuche transformados en campesinos pobres luego de
la conquista y colonizacion de su territorio, y ni siquiera imaginan que muchos pobres de la
ciudad eran mapuche. La subalternidad mapuche-williche se manifestaba en que, a pesar de
estar alli, no son vistos ni escuchados por la sociedad chilena en territorio mapuche-williche,

mas solo imaginados, donde ese imaginario se les impone como un deber ser cultural.

Las escuelas misionales cristianas en territorio mapuche fueron vistas como un éxito del
progreso, en las que cada vez eran enviados mas nifios de las comunidades a aprender a hablar,
leer y escribir en espafiol para que, al regreso a sus comunidades, puedan servir como una

especie de lenguaraces del siglo XX

La labor educacional de los Misioneros Araucanos, es dificil sintetizarla. Como un
detalle, podemos decir que actualmente las escuelas que ellos sostienen cuentan con 1.427
alumnos internos, 11.207 externos. Esas escuelas estan dimensionadas en las reducciones
de Borca, Cunco, Cherquenco, Freire, Lanco, Lonquimay, Pucén, Purrulen, Vilcun,
Villarica, Valdivia, etc. En total hay 37 escuelas parroquiales, 75 escuelas rurales once
internados para nifios y once para nifias, estos Gltimos a cargo de las Hermanas de la Santa
Cruz. En total son muchos cientos de nifios los que anualmente egresan de esas escuelas,
con los conocimientos morales, intelectuales y técnicos que los capacitan para ser
ciudadanos honestos y eficientes.

Dirige con singular celo y entusiasmo esta labor Monsefior Guido Beck de Ramberga,
secundado por un grupo numeroso de misioneros que no descansa dia y noche en su noble
mision. Para ampliar y perfeccionar esta tarea, las Escuelas de la Araucania, solicitaran,
autorizadas por el gobierno, el 6bolo publico, el lunes 4 de agosto préximo. Contribuir al
éxito de esa labor, es hacer verdadera obra de chilenidad.?®

Es cierto que existe una fuerte critica de las comunidades hacia las escuelas misionales
y particulares por los castigos cometidos por los profesores a sus estudiantes y la obligacion del
espafol y de convertir a los nifios en buenos cristianos, pero también es cierto que las escuelas

no lograron su cometido. A pesar de la progresiva pérdida del idioma gracias al mayor nimero

234 En el segundo capitulo, principalmente cuando tratemos sobre el memorial de 1936, veremos que los apo tlmen
exigen escuelas, hospitales, juzgados, etc., todos bajo su administracion, no la estatal.

235 En el tercer capitulo se conocera mas sobre la experiencia de las comunidades con las escuelas a través de las
entrevistas a dirigentes mapuche-williche. Uno de los dirigentes de las movilizaciones mapuche-williche, Apo
Ulmen Antonio Alcafuz, por ejemplo, se transformo en dirigente social debido a que tenia mayor escolaridad que
otros mapuche-williche.

236 "Por la raza araucana", La Prensa, 29 de julio de 1941, p. 3.
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de escuelas en el territorio, la cultura mapuche continué viva. Eso si, comienza a surgir el

sentimiento de declive cultural en las comunidades.
En 1943, el motivo de reunirse en un ngillatun fue:

Estiman los araucanos que es indispensable volver al ejército de sus antiguas practicas a
fin de obtener del Todopoderoso la ayuda necesaria para sus rudas faenas. Y es asi como
reunidos los dirigentes araucanos de la reduccién de Panguimapu, en donde tiene absoluta
jurisdiccion el cacique Nellupén, han resuelto celebrar en los dias de Semana Santa, las
grandes rogativas de Paillamo.?%’

Aunque continuaban desarrollandose rogativas en el territorio como expresiones de la
religiosidad mapuche y la creacion de lugares de encuentro entra las comunidades, estas
también comenzaron a realizarse para rescatar la propia cultura. En 1948, realizaron una en

Michancahuin (San Pablo)?® y otro en Panguimapu (San Juan de La Costa)>®.

En 1950, las rogativas comenzaron a mezclar la preocupacion por la posible pérdida de
tradiciones con el motivo de reunirse en asambleas politicas y de celebrar su religiosidad®*°.
Los ngillatun se volvieron centrales para mantener activas politicamente a las comunidades. A
comienzos de la década de 1950, el problema del rescate cultural comenzé a hacerse presente
y en los actos religiosos y politicos mapuche se planté como una reivindicacion central de las

comunidades.

Mientras tanto, el discurso integracionista nacional chileno comenz6 a cambiar el tono,
no asi las practicas propuestas. La preocupacion es ahora la utilidad del indigena en el mercado
laboral, asi lo sefialo el Juez de Indios en 1949,

Chile —nos dijo- tiene doscientos mil indios. Cuando estos elementos obtengan la debida
instruccion y capacitacion técnica, nuestro pais recibird un inmenso beneficio. Seran
doscientos mil individuos capacitados y laboriosos, adiestrados en las modernas técnicas

del trabajo, que se incorporan plenamente a la vida econdmica del pais. Aumenta la
produccidn, y en comercio tendra en esta gente un nuevo e intenso mercado.?*

Aunque la preocupacion pasa de una de caracter moral a otra econdmica, lo cierto es

que la integracion de los indigenas, el “problema indigena”, no pasdé mas alld de que sean

237 "Una gran rogativa efectuaran los araucanos en Paillamo dirigidos por el cacique T. Mellupan", La Prensa, 10
de abril de 1943, p. 5.

238 "Ahorigenes de Michancahuin, San Pablo, efectuaran el sdbado y el domingo préximo un "machitin™". La
Prensa, 23 de abril de 1948, p. 9.

239 "Tradicionales rogativas indigenas se efectuaran en Panguimapu el 22", La Prensa, 17 de abril de 1948, p.5.
240

241 "Osorno necesita incorporar a la produccion a la produccion y a la cultura mas de veinte mil indigenas”, La
Prensa, 15 de junio de 1949, p. 8. Esta noticia también nos relata lo interesado de esta autoridad, el Juez Correa,
por el que llama resurgimiento indigena en la regién latinoamericana, la necesidad del estado por crear institutos
indigenas y los beneficios comerciales de la incorporacion del indigena para el ambito local.
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operativos y cumplan los “roles” de clase social baja, ya sea campesina u obrera. De buscar
integrarlos como buenos cristianos, el estado chileno en la region del Futawillimapu levantd el

discurso de integrarlos como buenos campesinos y obreros.

Estas nuevas preocupaciones nos revelan el que ya no le interesa al estado chileno
destruir u opacar la cultura indigena, simplemente no le importaba. Lo que le importaba al

estado chileno era que el indigena sea incorporado como mano de obra a la produccion nacional.

Por otra parte, los mapuche-williche comenzaron a realizar rogativas que se
preocupaban mas de promover su religiosidad en vez de la organizacion politica?*?. Esto nos
dice que los mapuche-williche sentian golpeada su cultura y las comunidades mismas se
preocuparon de mantener el saber de su religiosidad. No es casualidad que, después de las
rogativas meramente religiosas de 1950, el diario La Prensa ya no publicara algo relacionado
con los actos religiosos mapuche-williche durante toda la década de 1950. Por lo que se deja
entrever en las rogativas de 1950 anunciadas por el diario, a diferencia de las anteriores, y no

solo en lo religioso, es que en éstas ya no eran invitadas autoridades chilenas.

Lo maés probable es que solo conocemos de estas rogativas en el afio 1950 porque las
autoridades tradicionales fueron a pedir permiso para su realizacion a las autoridades chilenas.
Esto no quiere decir que las comunidades hayan dejado de realizar actos culturales (no existe
registro en el diario de ninguna minga, a pesar de que se practica hasta los dias de hoy), solo
una invisibilizacion debido a que la sociedad chilena perdio interés en ellas, vale decir, estas
rogativas dejaron de ser espacios de contacto entre ambas sociedades. A su vez, podemos
especular que las autoridades tradicionales mapuche-williche, viendo que las comunidades
comenzaron a preocuparse mas en su cultura y lo que pasaba al interior de ellas, ya no
necesitaron de solicitar permisos a las autoridades chilenas que, como advertiremos en el
segundo capitulo sobre los discursos de resistencia mapuche-williche, fueron sefialados como

los responsables de casi la extincion de la cultura mapuche en el Fitawillimapu.

Es posible que esto también nos hable de una década de 1950 en la que las comunidades,
analizando como problema su propia cultura, perdieron interés en lo politico (no existen

memoriales en la década de 1950), por lo que los apo tilmen vieron mermada su influencia en

242 Indigenas de Polloico realizaran hoy y el sdbado una rogativa”, La Prensa, 14 de abril de 1950, p. 6; "Rogativa
realizaran en julio los indigenas de San Juan de La Costa", La Prensa, 21 de junio de 1950, p. 6; como caso
excepcional, pero siguiendo la misma logica de las anteriores rogativas: "Rogativas haran indigenas para que
mejore el tiempo en la zona", La Prensa, 11 de junio de 1957, p. 6. Esta Gltima noticia nos revela que, durante la
década de 1950, no se dejaron de hacer rogativas.
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las mismas comunidades, no pasé lo mismo, eso si, con la influencia del apo Glmen Neipan de
San Juan de La Costa, el que durante toda esta década promovio en la ciudad de Osorno la
conmemoracion del Tratado de Las Canoas. Asi vemos otra vez lo fuerte, localista y
tradicionales que eran las comunidades de este sector que eran a su vez las que lograron
mantener mayor territorio para si. Eso si, como notamos en los subcapitulos anteriores, jamas

dejo de existir el conflicto en y por las tierras de las comunidades mapuche-williche.

Durante la década de 1950, la sociedad chilena en el Futawillimapu comenz6 a
interesarse por la cultura mapuche-williche, mirandola como una cultura pretérita a admirar y
sintiendo lastima por sus contemporaneos representantes®*3, Este interés también oculto los
problemas existentes entre ambas sociedades®**, ademas de que, en ninglin momento, se
consider6 la voz mapuche-williche para hablar sobre su cultura, vale decir, no se tomo ni se
quiso tomar en cuenta a los mapuche williche méas que como objetos de curiosidad. En los
andlisis de la cultura mapuche-williche solo existié la voz de quienes pensaban como era la
cultura mapuche-williche. El discurso de quienes se preocuparon por lo indigena en la zona fue

siempre paternalista, preocupado de qué hacer con los indigenas.

En la segunda mitad de la década de 1950, ganan fuerza dos practicas de la resistencia
mapuche-williche que tienen que ver con la defensa de su cultura, una es la defensa de los
tratados que establecen que los mapuche-williche existen como grupo social diferente?® y el
otro es la solicitud de escuelas administradas por ellos y en donde ensefien desde su cultura a
las nuevas generaciones para que estas posean mejores herramientas frente a la sociedad

chilena?*.

243 "Estampas. El fracaso de los pueblos indigenas”, La Prensa, 8 de marzo de 1952, p. 3; "Estampas. Condiciones
intelectuales de la zona aborigen™, La Prensa, 27 de marzo de 1952, p. 3; "Estampas. Un informe de Amat sobre
los huilliches™, La Prensa, 15 de abril de 1952, p. 3; "Notas de la ciudad. Respaldan al indio", La Prensa, 10 de
enero de 1953, p. 3; "iEl dolor y el despertar indio...!", La Prensa, 1 de junio de 1953, p. 3; "Estampas. Un juego
infantil indigena: "Pillmatun™", La Prensa, 5 de enero de 1954, p. 3

244 "Chile es un pais que no conoce problemas de razas, expreso en Rotary el Sr. Walterio Meyer", La Prensa, 17
de septiembre de 1950, p. 20; "Estampas. Prohibicion de vender vino a los indios", La Prensa, 16 de enero de 1953,
p.3

245 "Escrituras que datan de 1858 dan a los indigenas calidad de chilenos", La Prensa, 29 de enero de 1956, p. 7.
246 "proponen que idioma mapuche sea ensefiado en inst. primarias”, La Prensa, 13 de enero de 1958, p. 1;
"Indigenas crearan biblioteca en San Juan de La Costa", La Prensa, 7 de abril de 1958, p.1. Sobre lo que piensan
de esta propuesta la sociedad chilena, ver: "Ensefianza del mapuche™, 17 de enero de 1958, p. 3, en ésta noticia, se
deja claro que lo que piensan como idioma mapuche es el que se habla en Temuco, asi como que la sociedad
chilena austral recuerda lo sucedido en 1881, el Gltimo alzamiento mapuche, ver también: "Monumento a cacique
Caupolican erigiran en la plaza de Rio Bueno", La Prensa, 19 de noviembre de 1958, p. 7; "Creacion de escuelas
granjas preocupa a ministerios de tierras", La Prensa, 17 de septiembre de 1959, p. 3.
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El terremoto del 22 de mayo de 1960 en Valdivia lo cambi6 todo. Los ngillatunes
proliferaron y la religiosidad mapuche volvio a ser considerada®*’. El interés por conocer a los
mapuche y sus costumbres se reanudo, principalmente en el plano académico®®. La principal
novedad fue el mayor aporte estatal en la zona, lo que se manifestd en el espacio a través de
escuelas que tenian la mision de extirpar la cultura mapuche, considerada la razén de la
marginalidad o retroceso de la sociedad mapuche®*. Lo que buscaban estas escuelas era
transformar a la nueva generacion mapuche en personas “cultas”, vale decir, que abandonen
sus costumbres para asi, en la l6gica promovida por el estado chileno, eliminar la pobreza. Esto,
en la préctica, fue impedir que los nifios mapuche-williche hablaran su idioma. No importaba a
las autoridades de la escuela si un nifio mapuche asistia a una misa catolica, pero si era muy
mal visto que ese nifio estuviera en un ngillatan. EI trauma generado a esa generacion permitio
la casi extincidn del idioma mapuche-williche, el tse sungun, y la invisibilizacidn de practicas

culturales mapuche-williche.

Desde las comunidades, las décadas de 1950 y 1960 son especialmente chocantes, ya
que incluso las soluciones propuestas por ellos mismos en materia cultural reflejan a una
sociedad subalterna de otra y que se cuida de no desaparecer, vale decir, se volco hacia adentro.
En este tiempo, los indicios nos muestran que las comunidades promovieron tanto la ensefianza
de su cultura a sus nifios en las escuelas como el aprender de la cultura del otro para defenderse

de ella®°. Por otra parte, la sociedad chilena en el Fiitawillimapu no se preocup6 de aprender

247 "Impresionante ceremonia ngillatun celebraran aborigenes de, L. Ranco", La Prensa, 9 de enero de 1961, p. 1;
"Ceremonia nativa celebraron los indigenas de San Juan de La Costa", La Prensa, 6 de junio de 1962, p. 6;
"Rogativas realizardn indigenas de subdelegacién de la Costa", La Prensa, 16 de septiembre de 1967, p. 7;
Ngillatun realizardn mapuches", La Prensa, 20 de enero de 1968, p. 4.

248 "Estudiaran cementerios indigenas en la regién", La Prensa, 20 de octubre de 1960, p. 7; " "Folklore de San
Juan de la Costa es una veta desconocida en el pais”, La Prensa, 28 de noviembre de 1969, p. 7.

249 "Hacia el desarrollo de comuneros e indigenas", La Prensa, 26 de agosto de 1961, p. 3, sobre los indigenas de
Chile, esta noticia dice: "[viven,] como se sabe, aferrados porfiadamente a costumbres tradicionales y a conceptos
antisociales, cuando no obedecen simplemente a instintos humanos degradantes, que es imperioso extirpar por
algiin medio"; "A las 17 horas sesiona comité provincial de ayuda indigena"”, La Prensa, 3 de mayo de 1962, p. 6;
"Tres mil 424 alumnos estudian en escuelas particulares en zona de San Juan de La Costa", 1 de junio de 1962, p.
7; "Nifios de San Juan de La Costa carecen de abrigo necesario”, La Prensa, 7 de junio de 1962, p. 6; "Construiran
4 escuelas para dar instruccion a indigenas: Osorno”, La Prensa, 20 de octubre de 1962, p. 1; "Ningun nifio sin
escuela es la actual consigna en San Juan de La Costa", La Prensa, 6 de diciembre de 1964, p. 13; "Osorno tendra
una escuela con internado para nifios indigenas”, La Prensa, 20 de diciembre de 1967, p. 7; "Charla sobre la
fundacion de misidn de Quilacahuin®, La Prensa, 22 de octubre de 1972, p. 8. Antes del golpe de estado de 1973,
las preocupaciones de las autoridades chilenas no habian cambiado con respecto a las décadas de 1950-60:
“Otorgar titulos de dominio (a los indigenas) y crear un Hogar para Estudiantes Indigenas son los principales
anhelos del nuevo jefe del Instituto de Desarrollo Indigena —IDI- Fernando Malaguefio, quien tiene a su cargo la
extensa jurisdiccion de Valdivia, Osorno, Llanquihue y Chiloé", en "Titulos de dominio y hogar para indigenas",
La Prensa, 12 de julio de 1973, p. 6.

250 E] caso que mas nos grafica esto es: "Indigenas de Pichi-Huilma construyeron local escolar", La Prensa, 7 de
abril de 1968, p. 8.
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de lamapuche, sino del cdmo promover sus propios valores en la sociedad mapuche-williche®?.
En este proceso de subalternizacion, la cultura mapuche-williche sufrié cambios profundos,
transformando al idioma mapuche en un idioma secundario y en proceso de extincion dentro
de las comunidades y viéndose ellos mismos en la necesidad de integrarse en la sociedad chilena
0 quedar totalmente aislados. Fueron dos décadas en las que se hace evidente que las relaciones
de poder entre ambas sociedades impidieron a la sociedad colonizada ejercer algun tipo de
influencia en otra que ya se posaba totalmente en el territorio como sociedad dominante. Y es
en este contexto donde la siguiente generacion de mapuche-williche sintié necesario y parte de
sus demandas el “rescate cultural”??, en donde los mapuche-williche comenzaron tanto a
promover su propia cultura dentro de sus comunidades como a buscar un sentimiento de unidad
identitaria. Esta generacion nueva busco los argumentos para su unidad y las soluciones para
sus problemas como sociedad en las historias y discursos contados por sus abuelos, vale decir,
volvieron a recurrir a sus caciques. Los dirigentes de los afios 1979-1985 miraron con especial
atencion lo realizado por sus predecesores antes del golpe de estado de 1973, especialmente lo
realizado por las comunidades y apo iilmen durante la década de 19302%3. Estamos ante el

prefacio de un sentimiento nacional mapuche desde los mapuche-williche.?*

251 "San Juan de La Costa”, La Prensa, 23 de marzo de 1969, p. 3.

252 Mencidn especial merecen dos hechos ocurridos a finales de la década de 1960.

El primero tiene que ver con la celebracion de la fiesta de los indios en Calbuco. Supuestamente, la fiesta
conmemora el fin de un alzamiento mapuche-williche en la zona en 1712, en la que ellos devolvieron una figura
de san Miguel a los espafioles ubicados ahi. La cuestion es que cada afio, hasta los dias de hoy, esta fiesta se sigue
conmemorando, pero, en 1969, la fiesta era promovida con la intensién de rescatar la cultura indigena y sus
costumbres en la zona, ver "La "Fiesta de los Indios" sera celebrada en Calbuco”, La Prensa, 10 de mayo de 1969,
p. 11; ""Fiesta de los Indios", tradicién calbucana”, La Prensa, 11 de mayo de 1969, p. 11.

El segundo hecho, tiene que ver con la llegada de cultores mapuche de mas a norte a la zona del Fitawillimapu.
El arauco-centrismo, considerandose como la Gnica cultura mapuche, llegé a la zona a difundir en el territorio
mapuche-williche el folklore mapuche, sin considerar si en las comunidades mapuche-williche se mantenian o no
lo que ellos llaman el folklore mapuche. Esto demuestra la subalternidad mapuche-williche incluso dentro del
mundo mapuche, y esta manera de pensar de los mapuche de mas al norte tensionard permanentemente sus
relaciones con los mapuche-williche. Este arauco-centrismo se refiere a un vanguardismo de las organizaciones
mapuche de Temuco y alrededores que veremos reflejado en parte de los capitulos segundo y tercero. Ver,
"Araucanos difunden folklore en la zona", La Prensa, 27 de noviembre de 1969, p. 7; "Mapuche soy", La Prensa,
27 de noviembre de 1969, p. 7.

253 De esto se ahondara con mayor detalle en el capitulo 3.

254 i al lector le sorprende no encontrar relaciones entre la cultura y la naturaleza en este capitulo, se debe a que
solo se ha encontrado evidencia del uso de la naturaleza como elemento cultural y de resistencia (la defensa de la
Nuke Mapu, traducido como madre naturaleza o madre tierra) solo recientemente en la década de 1980 (esta
informacion es parte del tercer capitulo de este trabajo). Esto no significa que no exista una relacidn especial entre
la cultura mapuche y lo que occidentalmente consideramos como lo natural (tampoco es parte de nuestro problema
de investigacion), solo significa que la Nuke Mapu aparece en el discurso pablico mapuche-williche, para presentar
a los mapuche como defensores de ella significandola mas como un territorio dado por dios, recién en la década
de 1980.
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Celebracion de acuerdos: el Tratado de Las Canoas y su persistencia.

Aunque el tratado fue nombrado desde los primeros memoriales y era una constante en
el discurso mapuche-williche, incluso en los motivos de las comunidades que entraban en
conflicto para recuperar tierras, recién en 1949 tenemos una manifestacion o celebracion oficial
del tratado entre autoridades mapuche-williche y chilenas®®. Ese afio, el cacique de
Panguimapu, Neguipan, solicita el siguiente permiso a las autoridades de la ciudad de Osorno:

Ruego manifestacion de permiso de autorizacion publica, al igual que en la forma del afio
pasado, para proceder a una reunion publica de Aniversario del Antiguo Documento de
la Junta General de esta Antigua Provincia de el Buta Huillimapu Llanos Jurisdiccion de
Valdivia, que fue celebrada el dia ocho de septiembre, del afio 1793, a las orillas del rio
de Las Canoas, en el valle e inmediaciones a la arruinada ciudad de Osorno, Reduccion
de Rahue, con asistencia de todos los Caciques de la Provincia, excepto el del Canton de
Rio Bueno, Aneypul, que se hallaba ausente. Ellos fueron: Catrihuala; Y#il y Caniuk,
Caciques de Rahue, y con ellos, los Gilmenes o cabezas de sus parcialidades, Calfuhuir.
Cacique de Dallipulli, Ancahui, Cacique de Quilacahuin; Naginguir y Pichi Huaquipan,
Comisionados de Paylapan, Cacique de los Juncos, estando acompariados cada uno de
estos Caciques de las principales cabezas de sus respectivas Comunidades.

Hoy dia se revivira la Comunidad?®®

Las celebraciones de este tratado buscaban recordar a las autoridades de la intendencia
de Osorno los acuerdos entre la sociedad mapuche y la ahora sociedad chilena. En esta
celebracidn, se realizaban marchas de mapuche por la ciudad hasta la intendencia de Osorno,
se entregaban petitorios a las autoridades chilenas, las autoridades de ambas sociedades
parlamentaban y se realizaba una asamblea entre las comunidades que se convocaban en la
ciudad®’. Por lo menos entre 1949 a 1963 esta fue la forma en que se celebraron los acuerdos
bajo la direccion de Neguipén.

25 En Chiloé, es reivindicado el Tratado de Tantauco, de 1826, en el que se establecié que toda la administracion
espafiola del archipiélago pasaba a ser chilena, por lo que los titulos de realengo, reyuno o titulos entregados a
indigenas en Chiloé eran respetados por el estado chileno. En tanto, en el norte del Fitawillimapu, entre el rio
Toltén y Valdivia, no existen tratados como éstos. Los de Panguipulli jamas fueron totalmente derrotados en su
territorio y firmaron la paz con el estado chileno en la entrega a éste de las ruinas de Villarrica en 1883, hecho que
da fin a la ocupacién de los territorios mapuche por parte del estado chileno. Sobre cémo los de Panguipulli
entendieron este tratado de paz, se vera mas adelante cuando hablemos en extenso del parlamento y memorial de
Koz-Koz de 1907.

2% "Mapuches de Osorno conmemoraran aniversario del acuerdo de paz con conquistadores espafioles"”, La Prensa,
6 de septiembre 1949, p. 8.

257 "Mapuches de Osorno desfilaron ayer en el 156° aniversario del tratado de amistad concertado con los jefes
espafioles”, La Prensa, 9 de septiembre de 1949, p. 8; "Mapuches efectuaran concentracion el 7 de septiembre para
celebrar la paz sellada hace 157 afios en Osorno”, La Prensa, 25 de agosto de 1950, p. 8; "Mas de 200 mapuches
y araucanos asistieron a la concentracion efectuada ayer en nuestra ciudad", La Prensa, 9 de septiembre de 1950,
p. 9; "Hoy se efectuara desfile indigena”, La Prensa, 8 de septiembre de 1951, p. 8; "Indigenas de San Juan de La
Costa conmemoraron ayer entrega de Osorno a autoridades espafiolas”, La Prensa, 8 de septiembre de 1951, p. 8;
"Hoy se cumpliran 158 afios que los caciques hicieron entrega de Osorno a conquistadores”, La Prensa, 8 de
septiembre de 1951, p. 8; "El lunes llegaran las huestes del cacique Neguipan", La Prensa, 2 de septiembre de
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Para las autoridades chilenas y para periodistas, eso si, no paso de ser una manifestacion
folkldrica realizado cada afio.

La conmemoracion del tratado en el afio 1963 fue diferente a los anteriores, ya que en
esa celebracion participaron en mayor nimero las comunidades y sus apo tlmen. La celebracion
se llevo a cabo dentro de un contexto de reunion de caciques y las comunidades, por lo que al
transformarse en una asamblea en donde ya las autoridades no estaban invitadas a presenciar

bailes tradicionales, el tono del diario cambio:

Fundamentalmente en esta asamblea de paz se trataran todos los asuntos que atafien a los
descendientes de la raza aborigen. En primer lugar se consigna entre la materia incluidas
en el temario el atropello en que han sido victimas miembros de Huilliches a los que se
les ha quitado sus tierras; desconocimiento de escritura y maltratos. También se
establecen las reiterados pericones formulados al gobierno relativas a ayudas a la raza,
construccion de escuelas aportes y facilidades a los pequefios agricultores etc.

Memoriales

Se sefialo en esta primero reunion que como acuerdo de este quinto congreso de paz
celebrado durante los dias 29 y 30 de junio y primero de julio de 1962, se enviaron
memoriales al gobierno especialmente al gobierno, del presidente de la republica y
ministros de tierras y agricultura. Se hizo presente que hasta la fecha no se ha tenido
ninguna repuesta a las peticiones. Continian hoy en dos reuniones que tendran lugar hoy
se completara asamblea de paz.2®

El tratado fue reiteradamente reivindicado como base para el didlogo entre el estado
chileno y la sociedad mapuche-williche tanto como legitimador del poder de representatividad
de los apo Ulmen. Los caciques hicieron del tratado la base que legitimd toda accion de

resistencia mapuche-williche como justa.

Ahora bien, como nos deja bien claro el diario, y como veremos mas tarde, el discurso
hecho unidad de los mapuche-williche eran los memoriales, realizados en asamblea por los
representantes mapuche-williche en donde se presentaban los problemas y las propuestas de las
comunidades a los dirigentes centrales del estado chileno. Estos memoriales no tuvieron
ninguna respuesta por parte de las autoridades chilenas desde el primero conocido en 1894 hasta

por lo menos 1973, pero pasan a mostrarnos lo fuerte del discurso de las comunidades mapuche-

1953, p. 8; "Hoy se cumplen 160 afios de la fecha en que los araucanos entregaron Osorno a los espafioles”, La
Prensa, 8 de septiembre de 1953, p. 7; "Ayer fue conmemorado parlamento de paz entre aborigenes y espafioles”,
La Prensa, 9 de septiembre de 1953, p. 7; "Huestes mapuches celebraran otro aniversario de pasificacion”, La
Prensa, 6 de septiembre de 1955, p. 8; "Indigenas recordaran mafiana cesion de Osorno a los espafioles”, La Prensa,
7 de septiembre de 1955, p. 7; "Indigenas de la costa celebraron tratado de paz con los espafioles”, La Prensa, 12
de septiembre de 1958, p. 5; "Tratado de paz de 1793 se recordd en la asamblea de descendientes huilliches", La
Prensa, 21 de abril de 1963, p.8.

28 Tratado de paz de 1793 se recordé en la asamblea de descendientes huilliches", La Prensa, 21 de abril de 1963,
p.8.
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williche, ya que, como veremos en el segundo capitulo, la base de las acciones de los dirigentes

estuvo marcado por las acciones de las comunidades.

La base discursiva del dispositivo de resistencia mapuche-williche, su justificacion,
estuvo en el tratado de paz de 1793, cuestion que estaba tan arraigado en las comunidades que
incluso fue reivindicada en los memoriales por comunidades que no se vieron en nada afectadas
por esos acuerdos. La autonomia de las comunidades, el levantamiento de dirigentes, el control
de las bases sobre sus dirigentes, el apoyo mutuo entre las comunidades y las luchas por la tierra
tuvieron en la interpretacion mapuche-williche de este tratado su justificacion, lo que nos
explica cierta hegemonia de las comunidades de San Juan de La Costa por sobre los otros
territorios del Futawillimapu cuando tocaba hablar por todos los mapuche-williche. Eso si, esta
justificacién fue de las comunidades hacia afuera, ya que en la interna de las comunidades
operaron una heterogeneidad de formas tanto para realizar acciones de resistencia como para
levantar representantes. En base a este tratado, y segun sus intereses, las comunidades llamaron
a sus dirigentes tradicionales, los que no solo eran defensores de los territorios mapuche-
williche, sino que también los encargados de presentar las propuestas al mundo de la sociedad
chilena. La interpretacion y presentacion de los intereses de las comunidades por parte de los
apo Ulmen es de lo que trata el segundo capitulo.

Conclusiones del capitulo

En base a lo expuesto en el primer capitulo, podemos llegar a las siguientes
conclusiones: 1. Las comunidades mapuche-williche vivian en un contexto en el que la
violencia era parte de las relaciones sociales; 2. La tierra y su posesion era el motivo principal
de conflictos en el Futawillimapu, en base a estos conflictos, las comunidades mapuche-
williche generaron mecanismos de resistencia; 3. Una de las principales practicas de resistencia
fue la toma de terrenos o la defensa de tierras, mientras que el discurso de estas practicas, su
legitimidad, estaba a cargo de dirigentes tradicionales apoyados por dirigentes no tradicionales;
4. Las formas como resistieron permiten entender la construccién de un dispositivo subalterno,
vale decir, existen préacticas y discursos en un espacio determinado legitimados como métodos
de resistencia de la sociedad mapuche-williche; 5. El dispositivo subalterno y los mecanismos
de resistencia llevados a la accion tenian estrecha relacién con las formas en las que se entendia
la practica de la propia cultura, unido esto a las maneras en cédmo se concebia la relacion

intercultural con el estado chileno (el respeto de acuerdos firmados), constituyen las bases del
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discurso de resistencia mapuche-williche; 6. Existio un sutil pero a la vez fuerte control de las
comunidades mapuche-williche sobre a qué y cdémo se resiste, demostrando que las
comunidades, antes que actores pasivos de su historia, fueron quienes dirigieron las acciones y
levantaron o quitaron apoyo a sus dirigentes. No es de extrafiar esto si consideramos que eran

ellos los afectados en las luchas por las tierras.
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Il Capitulo: Discursos de resistencia: la dirigencia mapuche-williche.

Resumen

Como veiamos en el primer capitulo, las principales demandas de las comunidades
mapuche-williche durante 1930 a 1973 fueron sobre la propiedad de la tierra y el respeto de sus
organizaciones, de su cultura y de los tratados firmados entre la sociedad chilena y la mapuche-
williche, estas demandas daban motivos a las acciones de resistencia mapuche-williche dentro

de un clima de violencia que les era desfavorable.

Este segundo capitulo describe las demandas mapuche-williche a través del discurso de
los dirigentes de este pueblo. Para esto, se interpreta el discurso de resistencia creado por la
dirigencia mapuche-williche utilizando como fuente principal los llamados memoriales,
documentos elaborados en congresos mapuche-williche y dirigidos a la presidencia chilena,
desde el primero, de 1894, hasta el hecho entre 1971-1973.

Los memoriales buscaban presentar soluciones a la demanda mapuche-williche a través
de exigencias al estado chileno, ademas de ser legitimadores de la autoridad de los apo ilmen

o principales dirigentes tradicionales mapuche-williche.

El capitulo ha sido dividido en dos partes, una concentrada exclusivamente en los
memoriales y sus propuestas y otra en cémo la dirigencia mapuche-williche interpreta su
contexto historico y lo hace calzar con sus demandas. La primera parte se ha subdividido en
tres subtemas: interpretacion de los memoriales de 1894 a 1932, poniendo especial hincapié en
el de 1907, como memoriales de aprendizaje; un apartado especial al memorial de 1936, el méas
completo en propuestas autonomicas; y un tercer apartado sobre los memoriales de 1937 a 1973,
los que, siguiendo al de 1936, ubicaban sus exigencias en el contexto en el que eran escritos.
En la segunda parte, basado principalmente en entrevistas a dirigentes mapuche-williche, se
observa el periodo a través de los ojos de los dirigentes y su preocupacion por dar solucion a la

demanda indigena.

Lo gue mas destaca en este capitulo no es tanto la sistematica politica de oidos sordos
de parte del estado chileno, sino el incesante dialogo entre iguales que proponian los apo Glmen
con la dirigencia estatal chilena y las interpretaciones que hacian a la idea de como debia ser
entendida la autonomia mapuche-williche y cuales eran las formas de administracion territorial

que ellos proponian como ancestrales.
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Los Memoriales (y los apo Glmen).

I.  Del memorial de 1894 a 1932: la base discursiva de la demanda mapuche-williche.

Sobre el rol de los caciques antes de 1973, Nuyado, uno de los participantes de la
reorganizacion de la Junta de Caciques en la década de los ochenta, recuerda: "era nominal,
ellos se creian autoridades de igual a igual con el estado, y asi lo establecen los memoriales y

por lo tanto su estrategia era ir a conversar con el gobierno de turno."2>®

El primer memorial aparece en 1894%%° y dijo ser representante de todos los mapuche
de las provincias de Valdivia y Llanquihue, o sea, del antiguo territorio del Fitawillimapu, y
fue una denuncia a los atropellos, asesinatos y robos cometidos por las élites locales para quitar
el territorio al mapuche-williche, una de las tantas denuncias que se hacen es la siguiente:
En la reduccion de Remehue y varias otras, nuestros perseguidores incendiaban casas,
ranchos, sementeras; sacaban de sus viviendas por la fuerza a los moradores de ellas, los
arrojaban a los montes y enseguida les prendian fuego, hasta que muchos infelices
perecian o quemados vivos, 0 muertos de frio o de hambre. Jamas en pais alguno podra

imaginarse que esto se ha hecho un sinnimero de veces, vanagloridndose un individuo en
la actualidad [1894] de haber incendiado siete veces el rancho a una pobre familia.?*

Los dirigentes mapuche-williche ocupaban constantemente la palabra “nuestros
enemigos” para referirse a las élites y autoridades locales, al tiempo que apelaban a las
autoridades centrales del estado chileno a tratarlas también como enemigas. Consideraban los
mapuche que las élites y autoridades locales no permitian ni contribuian con el desarrollo de
una nacién civilizada como la chilena, por lo que en este discurso los dirigentes mapuche-
williche ocupaban la condicién de chilenidad y apelaban a valores eurocentristas para llamar la
atencion a sus problematicas. La estrategia discursiva mapuche de 1894 buscé el castigo de los
culpables de atropellos y asesinatos en contra de mapuche y la reposicion del territorio perdido

apelando a una alianza con las autoridades en Santiago.

Los siguientes memoriales de 1905, 1908, 1909, 1910 y 19122%2, siguieron la linea del

memorial de 1894, pero enfatizaban en el hecho de la devolucion del territorio despojado

259 Anselmo Nuyado, entrevista, 11 de mayo de 2016.

260 Alcaman: Memoriales, pp. 109-127

%1“Manifiesto para explicar al piblico una solicitud presentada al Excmo. Presidente de la Republica, sefior Don
Jorge Montt, por todos los caciques el departamento de Osorno. 1894”, en Alcaman: Memoriales, p. 112.

262 para ver completos los memoriales de 1905, 1908, 1909, 1910 y 1912, ver Alcaman: Memoriales, pp. 128-136.
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violentamente por las élites locales o en la radicacion de comunidades mapuche en otras tierras
de propiedad fiscal. Existio un clima de violencia que se vivio en el Fltawillimapu entre fines

del siglo XIX y principios del XX, debido principalmente por la tierra y su posesion.263

Ahora bien, los memoriales de 1917 y 19302% enfatizaron principalmente en la denuncia
de la persecucion y asesinato de incluso un apo tilmen no sélo por peones armados de las élites,
sino que también ponen énfasis en atropellos cometidos por la fuerza pablica. Incluso en este
memorial de 1930, Imil Lingay, apo ilmen de Huacahue, pide amparo a las autoridades
centrales por haber sido echado de su hogar por un pelotén de carabineros enviado por el
gobernador de Osorno. Las demandas por proteccion y devolucion de tierras era justificada en
estos memoriales apelando a ser reconocidos como herederos del territorio por ser hijos de
mapuche y en base a esa idea solicitaban apoyo al gobierno central en contra de las autoridades

y élites locales, considerando a los Gltimos como ajenos, extranjeros e invasores, 0 sea, winkas.

Los memoriales de 1931 y 19322%° fueron dirigidos contra los misioneros. En 1932, el
apo Ulmen de Quilacahuin decidi6 solicitar a la misién cristiana ubicada en la zona que se retire
entregando todas las tierras que la mision habia hecho propias, esta solicitud se debia a que los
misioneros habian despojado de tierras a parte de la comunidad, proclamando estas como
propias. El apo Glmen de la comunidad hacia esta peticion avalandose en el Tratado de Las
Canoas, suscrito en 1793, en el que se establecia que los terrenos de las diferentes misiones
ubicadas en el territorio williche eran préstamos, de propiedad de las comunidades. La solicitud
fue respondida por los misioneros con un “no” rotundo, argumentando que los mapuche-
williche, en el mismo Tratado de Las Canoas, habian proclamado la aceptacion de los
misioneros hasta lograr la evangelizacion completa del mapuche-williche, cosa que no se habia
logrado, segun los misioneros, porque el williche continuaba haciendo guillatin y usando su
idioma?®®, demostrando que su integracion civilizatoria esta de la mano con la destruccion de
la cultura mapuche-williche. Ambos bandos ocupan el mismo tratado para argumentar sus
posiciones, el mismo tratado nacido en contexto de guerra y que establecid los limites del
proceso de colonizacion del territorio del Futawillimapu. El conflicto llevo a los mapuche de
Quilacahuin a declarar como enemigos a los misioneros, ya que estos, junto a la fuerza publica,
durante un guillatan en el sector, fueron a desalojar a los mapuche reunidos y quitaron el baston

de mando del apo Ulmen. Las comunidades de Quilacahuin proclamaron la gobernacion del

263 \/er Delgado, Gallardo y Lespai: Amotinados, abigeos y usurpadores.

264 Alcaman: Memoriales, pp. 137-146.

265 Alcaman: Memoriales, pp. 147-153.

266« as pretensiones del cacique de Quilacahuin”, La Prensa, 29 de Septiembre de 1932, p. 3.
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territorio como propia, avalandose nuevamente en el Tratado de Las Canoas, por tanto, se
organizaron para defender la autonomia que pretendian adquirir, mientras el obispo de Osorno,
en apoyo a los misioneros y su actuar, amenazaba con las consecuencias de esta proclamacion.
El “Estado mapuche del pais de Quilacahuin”, se expandié mas alld de Quilacahuin,

proclamando en el memorial de 1932 que representaba a 15.000 mapuche?®’.

En la década del ‘1930, las ideas de las comunidades y organizaciones mapuche-williche
comenzaron a cohesionarse, dandole unidad a un movimiento que desde fines del siglo X1X
venia perfeccionando sus formas de adaptarse y resistir. Una de las principales caracteristicas
de este movimiento fue que los representantes de la sociedad mapuche-williche eran los apo
ulmen y lonkos de las comunidades, es decir, se mantuvo la antigua organizacion que poseia la

sociedad mapuche-williche268,

El discurso de resistencia mapuche-williche iba dirigido tanto hacia afuera, en contra de
las relaciones de poder que los subordinan, como hacia adentro, a favor del fortalecimiento de
la unidad de la sociedad mapuche-williche, esta caracteristica del discurso de resistencia

mapuche-williche de fines del siglo XIX y XX podia verse en cada memorial de la época.

Este proceso de unificacion del discurso de resistencia mapuche-williche de entre fines
del XIX y principios del XX permitié que en diciembre de 1935 la gran mayoria de las
comunidades del Futawillimapu, con la representacion de sus autoridades tradicionales, se
reunieran en Quilacahuin para redactar un memorial®®®, con intencién de presentarlo al
presidente de la republica chilena, éste es enviado a fines del 35 y publicado en 1936. En este
memorial, argumentaron que los derechos del mapuche estdn consagrados en la “historia
chilena”?’®, ademas, dicen que los partidos politicos no los representan, ni menos los manejan,
se proclaman como representantes de todo el Fitawillimapu, sin distincion, se declaran libres
de cualquier intervencion y autbnomos en sus peticiones nacidas de sus propias necesidades.
Este memorial pedia, en sintesis, el respeto de los acuerdos firmados y ratificados entre los

dirigentes mapuche-williche y el estado chileno, la devolucion del territorio, proponia la

267 “Caciques José Santos Conapil, Juan Manuel Menco y José Ignacio Epuyao Imilpan acusan a misionero de

Quilacahuin”, en Alcaman: Memoriales, pp. 153.

268 para conocer sobre la organizacion interna de las comunidades, analizaremos el memorial escrito luego del
parlamento de Coz-Coz en 1907.

269 “Memorial y documentos presentados por los Caciques Generales Mapuches del Buta Huillimapu a su
excelencia el Presidente de la Reptblica. 1936, en Alcaman: Memorial, pp. 154-166.

270 Al proclamarse los williche como la “primera raza chilena” en este memorial, existe una clara subalternizacion
que se aprovecha del discurso de los grupos dominantes y lo adapta a su favor, cuestion que no sdlo vemos en este
memorial, sino que en todos. Los mapuche-williche logran apropiarse de los signos de la sociedad hispano-criolla
chileno, esto es lo que demuestran, en parte, los memoriales.
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creacion de una nueva justicia y educacion para el mapuche, dentro del territorio mapuche,
administrada por los apo Ulmen, ademas, buscaba restablecer el libre transito por el territorio
privatizado por los latifundistas, en resumen, se planteaba el reconocimiento y respeto de una
autonomia. EI memorial llegara al presidente, pero no logrard la implementacion de las
aspiraciones mapuche-williche, aun asi, el memorial traz6 publicamente el camino que

siguieron todas las comunidades mapuche-williche.

Este es el discurso que representaron los caciques y se hizo comun entre las
comunidades. Fue el discurso de resistencia del dispositivo subalterno mapuche-williche. Las
acciones llevadas a cabo por las comunidades se justificaban en lo planteado en el discurso de
los memoriales, principalmente el de 1936. No es que el memorial de 1936 sea un punto original
y Unico en la historia, sino que parte de un proceso en el que la resistencia mapuche-williche se
vuelve tradicion y lo "justo” fue hecho conocido para todos. EI memorial de 1936 es el
acontecimiento que marca un discurso con sus propias hegemonias y subalternidades, pero que
es el discurso total de la resistencia mapuche-williche. Propias hegemonias dentro del mundo
mapuche-williche, ya que vemos que, dentro del territorio mapuche-williche, fueron los apo
ulmen de la costa (actualmente las comunas de San Juan de la costa y la costa de San Pablo, en
esta Ultima se ubica Quilacahuin) los que congregaron a los otros e impusieron un discurso
reivindicativo basado en el Tratado de Las Canoas y los Titulos de Comisario, cuestiones que
los beneficiaban mas a ellos que a cualquier otro territorio. Aun asi, se volvié hegemonico para
todos los apo tUlmen y sus comunidades ya que impulsé la autonomia de las comunidades,
entendida como un vivir bien y tranquilos en ellas. Las reivindicaciones de los otros apo tilmen,
principalmente los de Chiloé, mapuche que habian quedado sin tierras ni titulos y mujeres

mapuche quedaban tanto representados por este discurso como sin voz.

Con los memoriales conocemos las normalidades de la sociedad mapuche-williche
desde donde nace su dispositivo de resistencia. Principalmente con el memorial de 1936
conocemos el discurso de resistencia y al pablico al que esta dirigido, pero no sabemos lo que
sucede dentro de la sociedad mapuche-williche para llegar a desarrollar este discurso plasmado
en memoriales, es por esto que, antes de revisar el memorial de 1936, observaremos el
parlamento de Coz-Coz de 1907 y su memorial, ya que en el relato de Meza sobre el parlamento
podemos averiguar coémo operan las normalidades de la sociedad mapuche-williche para crear

su discurso de resistencia.
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El parlamento o koyag en Coz-Coz de 1907 fue presenciado y documentado por Aurelio
Diaz Meza?"t. Desde el texto elaborado por él, buscaremos analizar la practica del koyag de los
mapuche-williche de Panguipulli, luego sera analizado el memorial redactado después de este
koyag. Advertimos, al igual que Diaz, que el parlamento se desarrollé en lengua mapuche, no
en lengua castellana, idioma que Diaz no conocia. José Curipan sirvio de interprete a Diaz y su
acompafante, pero este personaje lo hizo advirtiendo a Diaz que le costaba traducir desde su
idioma al castellano. La advertencia de Diaz es la siguiente
Quiso que no (el intérprete Curipan), lo obligamos a hacernos ese servicio y mediante él
podemos estampar algo de lo que se hablé en el Parlamento, previniendo que hemos

tratado en lo posible de guardar la forma de lenguaje empleado por los oradores, que entre
paréntesis, fueron muchisimo més de los que aparecen aqui (de los relatados por Diaz)?"?

Desde aqui, Diaz no busca expropiarse de lo dicho en el koyag, sino que admite que es
una representacion de lo visto y entendido por él, buscando en lo posible estar lo més cerca de

lo que dicen los lonkos antes que tergiversar lo dicho por ellos.

Al iniciarse el parlamento, los lonkos formaron un évalo, solo ellos hablaron, el resto
de los concurrentes, todos hombres, solo observaron a sus lonkos, demostrando que existe,
primero, una division de género, en donde eran los hombres los encargados de discernir los
asuntos politicos, y, segundo, que quienes toman estas decisiones eran aquellos a los que se ha
dado el reconocimiento de hablar por la comunidad, los lonkos. Esta jerarquia, aunque minima,
ordena una asamblea en la que fueron tomadas decisiones politicas importantes, aun asi, aunque
el resto de los concurrentes no hablaron publicamente si demostraron sus apreciaciones o
disgustos. No eran estaticos a las cuestiones que se discutian, més bien, las conclusiones a las
que llegarian los lonkos debian ser aceptadas por el resto de los hombres asistentes al koyag.

Se busc6 una decision consensuada entre el colectivo concurrente (hombres) en general.

Comenzo hablando Curipan, hijo del lonko de Coz-Coz, comunicando que en este koyag
se discutiria "de lo que pasa en las reducciones con los <<huincas>>2"%"2"4 por tanto, la
discusion estaba enmarcada en las relaciones interculturales con el winka, relaciones desiguales
en donde este winka se estaba entrometiendo en las comunidades de Panguipulli como agente

dominante, sin considerar la autonomia de los mapuche-williche de Panguipulli. Asi como las

271 Diaz Meza, Aurelio: Parlamento de Coz Coz. Panguipulli 2005 [1907]. Ver también Carmen Orellano, Hermann
Holzbauer y RoswithaKramer: Die Mapuche und die Republik Chile. Pater Siegfried von Frauenhédust und das
Parlament der Mapuche von 1907 in Coz Coz. Wiesbhaden: 2006.

272 Diaz: Parlamento, p. 62.

213 O winka: enemigos.

274 Diaz: Parlamento, p. 62.
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cartas a autoridades chilenas?”® o el memorial de 1894, este koyag no discutio los asuntos
internos de las comunidades, no buscd inmiscuirse en ello, sino que dialogar sobre las
posiciones que tomarian autobnomamente frente a la sociedad winka o chilena que rompia el
equilibrio en donde los mapuche-williche de Panguipulli se habian desarrollado en libertad.
Discutieron que harian con el otro antes que intervenir en alguna otra comunidad mapuche-
williche o crear un plan que debia ser seguida por todas las comunidades; el supuesto de

autonomia de cada comunidad se daba por hecho.

La comunidad de Coz-Coz, a través de su vocero, comienz6 expresando sus molestias
en contra de Joaquin Mera, winka que usurpo tierras a través de la violencia, incluso el mismo
asesinando a una anciana, asesinato del que fue soltado de la carcel a solo 6 meses de haber
entrado. "EIl gobierno no hace justicia a los indios, porque los indios son pobres y asi dice
Joaquin Mera que él hace lo que quiere porque tiene plata"?’® dice el vocero de la comunidad
de Coz-Coz, evidenciando los mapuche-williche las formas en que la sociedad chilena
establecia hegemonia dentro de las relaciones de poder, a través del dinero. Los mapuche-
williche veian que dentro de los cddigos criollos el dinero establece propiedad y quienes tienen
la propiedad dominan el territorio, entendian cdmo se establecia las jerarquias dentro de esta
sociedad y de que el estado chileno, representado en el gobierno, no hacia justicia por ellos ya
gue no son considerados como a quienes esta propiedad sobre el territorio estaba destinada, vale
decir, identificaban al grupo dominante dentro de la sociedad chilena con quienes poseen el
dinero y que a través del dinero establecen la propiedad privada sobre todo lo material. Este
grupo dominante es quien puede hacer lo que quiera con y dentro del aparato estatal. La ley del
estado, por tanto, era entendida como un campo de lucha que no es igual para todos, sino que
propia de estos grupos dominante; las desigualdades de la subalternidad se reflejaban en la
aplicacion de la ley o del estado de derecho. Pero era a esa idea de igualdad, a ese cddigo de la
sociedad chilena, a la que apelaban los mapuche-williche: "el gobierno no puede tener ley para
que Mera haga esto"?’". Desde aqui, el orador pidi6 a los mas ancianos que entreguen consejos
al resto de lonkos para ver las acciones a seguir, demostrando el respeto de ellos hacia los méas

experimentados, todo sea para ver "qué haremos para que no se rian de nosotros"?’8,

Luego, el lonko Carileu dio su testimonio en contra de Mera, interpelando al estado

chileno, identificado como el gobierno, por nunca jamas haber hecho justicia por ellos, incluso

275 \Ver Pavez: Cartas Mapuche.
276 Diaz: Parlamento, p. 63.
277 Diaz: Parlamento, p. 63.
278 Diaz: Parlamento, p. 64.
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este lonko fue hacia Santiago a parlamentar con las autoridades centrales del estado chileno, en
donde le entregaron un papel, el cual debia utilizar cada vez que le intentaran quitar algin
terreno o cometer algun atropello en su contra. Este lonko dice que presento el papel a Mera
cuando éste le anunciaba que con gendarmes?’® le quitaria la tierra. Mera quito el papel a Carileu
y desde entonces nunca mas se lo devolvio, incluso el lonko relata nunca més lo pudo encontrar
en solitario para ajustar cuentas con Mera; el "papel™ y su importancia desaparecieron. Asi, este
lonko dijo "Si nosotros los mapuche quisiéramos nos hariamos respetar"?%, fue la solucion que
presenta este lonko, ya que, aunque viajen hasta Valdivia a reclamar a las autoridades los
despojos cometidos por miembros de los grupos dominantes de la sociedad chilena, el mapuche
era tratado como "cargoso"”, como personaje molesto, quedando todo en nada tanto en la
administracion de la justicia como en la administracion ejecutiva de la sociedad chilena, fue asi
que este lonko remata: "Ni pagando encontramos justicia nosotros"?8, La subalternizacion del
mapuche-williche llego a tal nivel en la sociedad chilena que estos ni siquiera fueron tomados
en cuenta aun pagando por justicia. Las cosas se dejaban pasar y pasaban como si fueran algo
natural, vale decir, un mapuche silenciado y sometido a los designios de personajes que, sin
escrupulos, conocen su posicion dominante dentro de su sociedad e hicieron lo que desearon;
las desventuras del mapuche-williche serian parte de las consecuencias nefastas pero necesarias
de la idea de progreso de la sociedad chilena. El indio es visto como ser inferior en una division
racial de la sociedad en la que, aunque el indio tenga dinero, no deja de ser indio. Continla este
lonko:

Ramon Jaramillo me ha quitado muchos terrenos; me maté dos macetones, me ha quitado

animales; ha sembrado barbechos mios; me ha quemado cercos y roces ¢Qué le han

hecho? Si hubiera sido un natural, entonces si que lo hubieran tomado preso y lo habrian
azotado!?82

Las vivencias o experiencias de la subalternidad se evidencian en estas palabras del
lonko. EI mapuche-williche conocié cual era la posicidn, la visién que tienen de ellos, los
declarados dominantes de su sociedad, en el sentido de que, por una parte, fueron una molestia
para ellos y, por otra, fueron sometidos a tratos denigrantes que buscaban relegarlos a una
posicién de nulos derechos o privilegios, la sociedad criolla enfatizd las diferencias y las
desigualdades entre ambas sociedades. La sociedad chilena, antes que subsanar estas

desigualdades, las volvid cuestion natural dentro de si misma.

29 Policia rural chilena de aquel tiempo.
280 Diaz: Parlamento, p. 65.
281 Diaz: Parlamento, p. 66
282 Djaz: Parlamento, p. 66
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Se levantd Raucan Nehuel, lonko de Chalupén o Challupén, el que insistio en la
necesidad de gque sean los ancianos quienes den consejo para resolver la situacion, advirtiendo
que "ellos tienen armas y a nosotros no nos permiten ni machetes; los gendarmes nos las quitan”,
este trato no era el mismo que les daban a los grupos dominantes, los que, con estas armas y las
de los gendarmes, despojaban a los mapuche-williche de su territorio. La situacion de
desigualdad es total y en la realidad cotidiana la subalternidad se sufria en este régimen
establecido por la sociedad chilena. Sin armas para defenderse ni apoyo de las autoridades
winkas, o con el apoyo de algunos que gran cosa no podian hacer dentro de la legalidad estatal,
los mapuche-williche se sabian solos y en una situacion dificil, por algo el motivo del

parlamento.

Cuando hablo el lonko de Llongahue, Naguilef Noncon (Lloncon), enfatiz6 ain mas en
esta situacion de subalternidad: "(hablando sobre el estado chileno) Que nos dé una orden para
defendernos nosotros mismos y no necesitamos mas; porque si nosotros le hacemos algo a los
espafioles, ellos van a Valdivia y vuelven con los gendarmes a tomar preso al indio"?%. Apeld
a una manifestacion de buena voluntad, sabiendo que la situacion desigual es la norma. El
problema del qué hacer y qué sera lo que sucedera enfatiza en la respuesta de que la defensa
era el camino, pero si esta defensa no es bien vista por las autoridades chilenas se enfrentan a
una lucha abierta en una situacion en donde los mapuche-williche no se encontraban en una
posicién favorable, sino que, muy por el contrario, estaban en una posicion en donde admirar
su valentia por hacerse respetar no bastaba. Comprendieron que habia un mar de distancia no
solo entre las fuerzas de ambos bandos, sino que incluso en las moralidades de ambas partes,
ya que, por un lado, los mapuche-williche apelaban a un respeto mutuo entre iguales que, por
el otro lado, no existié en lo mas minimo, debido a que dentro de su l6gica, el mapuche-williche
era solo un sujeto sometido a esta "naturalidad” problematica en la que vive; como secuelas de
un tiempo pasado a desaparecer, el mapuche-williche fue visto tanto con lastima y admiracion
por su perseverancia en continuar existiendo asi como con una increible mezcla de desprecio y
odio por no querer aceptar el camino del "progreso™ al que no se sometia, simplemente porque
ese progreso aspiraba a su invisibilizacion en una hegemonia que no consideraba resistencias a
su paso. El casi sin sentido de esta situacion provoco el infierno que vieron venir los mapuche-
williche y que es bendecido por la sociedad chilena, esto es lo que obligd a provocar el aviso
de resistencia en los discursos, y acciones, mapuche-williche. La situacion, simplificada, es que

en esa promesa de igualdad como principio moral desde los grupos dominantes chilenos se

283 Djaz: Parlamento, p. 67
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provoco una desigualdad en la préactica, ese no ser iguales es lo que experimentaba el mapuche-
williche y lo hacia levantar discursos de resistencia, invocados en este koyag, para restablecer
un orden de igualdad avalado por la propia sociedad chilena y protestada por la sociedad

mapuche-williche.

El lonko de Antilhue, Juan Cheuquehuala, dijo que él y su gente han mantenido al
margen a los usurpadores, principalmente Romualdo Garcia, y propone que si existiera un
"cacique mayor" (apo tlmen o fiidol lonko) como él, que tiene dinero, voluntad y autoridades
chilenas conocidas, los mapuche de Panguipulli se podrian defender mejor. José Cheuquefilu,
lonko de Cayumapu, acota una mocién:; "pero ese mayor no puede mandar ni manejar los
macetones ni animales ni los terrenos de las demas reducciones, porque para eso tiene cada uno
un cacique"?®, mocién que todos los concurrentes al koyag aprobaron; este lonko apel6 a un
principio federativo y de autonomia de cada una de las agrupaciones mapuche-williche de
Panguipulli, esto también nos explica por qué los discursos de resistencia mapuche-williche
nunca buscaron que los otros se inmiscuyan en los asuntos internos de las comunidades
mapuche-williche, mas bien, se buscd intervenir con estos discursos a las relaciones entre
comunidades y la sociedad chilena. Este mismo lonko apel6 a que sean los ancianos quienes
decidan quién seria ese apo tlmen que hablaria por los mapuche-williche de Panguipulli frente

a las autoridades chilenas.

Surge la voz del lonko Juan Catriel Rain de Trailafquén, quien se postuld al puesto de
apo Ulmen anunciando a su favor que él ha viajado a Santiago, "yo he hablado bien con los
caballeros del gobierno y es por eso que me han atendido™?®, dijo el lonko Catriel, ademas de
demostrar que arrastra un tronco familiar, kiipan, en donde demuestra que sus ascendentes
habian representado el inkawiin o postura de defensa colectiva de los mapuche. La eleccién de
este "cacique mayor" estaba supeditada a quien podia demostrar que logra comunicarse de
buena manera con las autoridades principales de la otra sociedad que se declar6 dominante
ademas de demostrar un kipalme, u origen familiar y condiciones propias, que le hacen
acreedor de esa responsabilidad, ademas de poseer los medios materiales para asumir esa misma

responsabilidad.

Se levanto, entonces, el anciano lonko Hueitra de Ancacomoe, anunciando que €l ha

sido siempre el "cacique mayor", lo que al parecer es avalado por los lonkos mas viejos. Este

284 Diaz: Parlamento, p. 70
285 Djaz: Parlamento, p. 71
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lonko dijo que su padre peleo contra el ejército chileno hasta que se acabaron las guerras y estos
prometieron ser amigos de los mapuche, vale decir, para estos mapuche, antes que haber sido

286 astablecer una amistad entre ambas

derrotados, ellos veian que se logré en la guerra
sociedades, cuestion a tener en cuenta cuando hablamos de la manera en que los mapuche
entendieron el proceso de ocupacion del estado chileno de sus territorios, el que, si bien es
cierto, se hizo militarmente, el estado chileno debid establecer acuerdos con los mapuche para
mantener una paz futura. Por estos motivos es que este lonko dijo
Yo no puedo quedar a las 6rdenes de otro més joven que yo; a mi siempre me han
respetado y mis reducciones son obedientes. Otros caciques seran mas ricos que yo, pero

no son ancianos y los mapuche deben acordarse de que sus padres y sus abuelos han
obedecido siempre a los mas ancianos?®’

En la sociedad mapuche-williche, los cacicados no son perpetuos, sino que renovables
a voluntad de las agrupaciones que los proclaman, ademas de que deben ser reconocidos por

las otras reducciones para ser tomados en cuenta como tal.

La discusion de quien iba a ser el "cacique mayor" decant6 en las proclamaciones de
Hueitra y Catriel, ambos reconocidos por todos como merecedores de tal responsabilidad. Asi,

Catriel, dirigiéndose principalmente a los ancianos, les dice:

Nosotros respetamos y obedecemos a los ancianos; esa es la ley de los mapuches; pero
ahora no se trata de no obedecerles. Todos los caciques tienen siempre la misma autoridad
sobre sus macetones, mujeres y animales?®, El mayor que debe elegirse es para que
trabaje y defienda a los naturales sin meterse a mandar en las reducciones. EI mayor tiene
que ser joven porque habrd mucho que hacer; tendra que ir a Valdivia, a Santiago y a
otras partes®®, montar a caballo a cualquier hora para salir a defender a los indios cuando

286 Aquf el lonko habla de la guerra por la toma de Villarrica por parte del estado chileno, la que al fin ocurrié en
1893, cuando Epulef, lonko al que apoyaba el padre de Hueitra, al fin desiste de impedir la repoblacién de la
ciudad. Este hecho acaba con el proceso de guerra de ocupacién del estado chileno del territorio mapuche aun
auténomo hasta ese momento. Ver Bengoa: Historia del pueblo mapuche, pp. 287-326.

287 Djaz: Parlamento, p. 73

288 Es importante esta frase de Catriel, ya que establece una distancia entre lonkos y el resto de la sociedad, asi
como las riquezas representadas en los animales (kullin o kullifi), demostrando cual es la autoridad de los lonkos
en sus comunidades, vale decir, no solo estan a cargo de representar y defender el territorio para sus macetones,
sino que también estos deben obedecer sus requerimientos, un principio de autoridad reciproco ganado por la
riqueza y familia a la que pertenece quien es lonko, ademas, las mujeres, sin representacion sociopolitica en el
espacio publico mapuche-williche, estan consideradas pero solo bajo la autoridad de este lonko, asi, vemos que
entre comunidades existe un principio de respeto mutuo y solidaridad entre pares, en donde nadie puede
inmiscuirse en los asuntos de la otra comunidad, pero dentro de la comunidad ese principio se rompe al existir un
lonko encargado de la administracién del buen vivir dentro de la comunidad, desde aqui podemos interpretar el
hecho de que, por una parte, sean solo los lonkos los que hablen en el koyag y, segundo, que las mujeres no estén
en el koyag debido a la organizacion patriarcal reinante en la sociedad mapuche-williche.

289 No esta demas afirmar nuevamente que los mapuche-williche conocen muy bien las normas de la sociedad
chilena y saben con quién hablar y como hablarle a los grupos dominantes de esta sociedad que se proclama
dominante del Fitawillimapu, pero al que el mapuche-williche considera que ha establecido un acuerdo con ellos
en donde se ha entablado una amistad entre iguales, acabando con las guerras, cuestion que el mapuche-williche
busca enfatizar y espera una respuesta similar del otro que lo considera subalterno, sin derecho a voz.
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quieran echarlos de sus terrenos o quitarles sus animales, o quemarles sus casas?®®; un
anciano no podra hacer esto; todos los respetamos, si; ahora lo que queremos es un mayor
valiente, rico y alentado. Yo quiero ser mayor, porque soy valiente, rico y tengo amigos
gue me ayudaran a conseguir mucho en favor de los naturales. Tengo buenos amigos en
Santiago. Nada tendran que decir los ancianos de mi, ni de mi familia. Ellos conocieron
a mi padre y a mis abuelos, que fueron principales?®*

Luego de estas palabras de Catriel, Hueitra respondié: "Nadie te dice que no eres
valiente, rico y alentado ni que tu familia no ha sido principal; pero eres muy joven y yo soy
muy Vviejo y no te obedeceré porque no puedo dejar que me mandes"?%?, sentenciando de esta
manera que su posicion de ancianidad le impide dejar que un lonko con menos experiencia que
él tome para si la responsabilidad de ser la voz de todas las comunidades mapuche-williche de
Panguipulli. Catriel replicé "Yo no voy a mandarte ni a tus macetones ni animales tampoco. Si
necesito que me ayudes, hablaré contigo a la buena para que me acomparies y si tu necesitas
algo también te ayudaré"?®, de esta forma, quien sea "cacique mayor" tendria solo la autoridad
de representar a los mapuche-williche de Panguipulli en el diadlogo con el otro, vale decir, de la
defensa de sus territorios continuarian a cargo todos los lonkos, pero quien debia hablar con las
autoridades chilenas era el "cacique mayor" quien pasa a ser una especie de delejado encargado
de las relaciones interculturales, el que por su labor debe ser apoyado por el resto de lonkos
para que éste pueda cumplir con su responsabilidad de mejor manera, por tanto, no es ninguna

autoridad central.

Ambas candidaturas no cedian en sus pretensiones y las discusiones entre los lonkos por
convencer a los del otro bando hacian ver a Diaz y al cura Sigifredo?®*, misionero de la zona,
admitido por los mapuche-williche de Panguipulli, que no habria ningln acuerdo entre las
partes. Asi, Diaz dice: "El sistema de votacion, con el cual hubieran podido dilucidarse, no lo
entenderian y si lo conocieran no satisfaceria a los vencidos"?®, lo que no ve Diaz es que el
sistema que ocupaban los mapuche-williche para solucionar sus problemas era el del consenso,
por lo que, antes de imponer una mayoria a otra minoria, buscaban acercar una decisién comdn
entre todos los participantes del koyag, entre toda la asamblea de lonkos, de esta manera, aunque
con mayor demora, este sistema de consenso garantizaba que la decision tomada por la

asamblea sea resolutiva y no tenga una oposicion luego de ser tomada, asi, todos en consenso

2% practicas de los grupos dominantes consecuencia de la impunidad con la que ven ellos pueden actuar al ver que
al mapuche-williche no se le considera como un igual.

21 Djaz: Parlamento, p. 74-75

292 Djaz: Parlamento, p. 75

29 Djaz: Parlamento, p. 75

29 En realidad, su nombre es Siegfried von Frauenhaust.

2% Diaz: Parlamento, p. 77
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se guiarian por la decision tomada antes que jugar el juego de la politica criolla que auspicia
Diaz, en las que desde que es tomada la decisidn existe una oposicion que no tiene porqué estar
de acuerdo con la decision impuesta por la mayoria, lo que los deja en la disyuntiva entre acatar
obligados y sometidos esa decision, dejar la actividad a quienes decidieron o jugar en contra de
esa decision. El consenso soluciona estos problemas en el mismo momento de tomar una
decision, una que sea decision de todos méas que una decision venciendo e imponiéndose a otras.
La autonomia mapuche-williche nos demuestra sus practicas, su manera de ejercerse a través
del consenso, ya que, como el mismo Diaz lo ve, los mapuche de Panguipulli ain se sienten
auténomos de decidir sus destinos antes de verse sometidos a decisiones externas a su sociedad.
Asi, Diaz recuerda que

Se olvidan tal vez de que ellos (los mapuche), duefios y sefiores de la selva que un dia

hicieron temblar al le6n de Espafia, han sido perseguidos, robados y asesinados, no en

campales batallas, sino mientras un Gobierno les cubre los ojos y les ata las manos con
un mentido protectorado!?%

Esta observacion de Diaz es bastante acertada e interesante, ya que en esa amistad
prometida por el estado chileno se oculta la impunidad de una sociedad que no considera en lo
mas minimo a quienes fueron y son duefios de la "selva”, de un lugar lejano al desarrollo de la
"civilizacion occidental”. Es en ese aferrarse a las relaciones horizontales entre ambas
sociedades que llevé a los mapuche de Panguipulli a buscar nombrar un "cacique mayor". Esa
dualidad entre la autonomia y el sometimiento de un pueblo colonizado es lo que los obliga a
pensar obstinadamente en dialogar como iguales ante el otro antes que empufar las armas en
una sublevacion general. Ninguno de los que se ofrecidé a tomar la responsabilidad de ser
"cacique mayor" busco levantar el toki kura, las guerras habian acabado para ellos en la promesa
de una amistad que nunca fue real. Para la sociedad chilena el mapuche estaba derrotado y debia

someterse a esa derrota, los "indios" habian sido sometidos a la "civilizacién".

Al fin llegaron a consenso los lonkos y decidieron levantar como “cacique mayor"” a

Catriel, recordandole Hueitra que

No se te olvide que yo he querido que seas mayor aunque eres joven.

Acuérdate que son muchas las obligaciones que td mismo te has buscado y todas esas
obligaciones tienes que cumplirlas, si quieres que tus hermanos te respeten y que los
ancianos te den la mano. Trabaja por que los naturales vivan tranquilos, porque no les
quiten las tierras que les han quitado. No te pongas orgulloso porque eres el mayor;

2% Djaz: Parlamento, p. 78-79.
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acuérdate que t0 también eres mapuche y que si mandas es porque los ancianos lo han
querido®®’

Ademas, le recuerda que el cura Sigifredo es un buen aliado para ellos en la relacién
con los chilenos y que no confie en otro winka mas que en este cura. La libertad es aqui un
principio fundamentalmente unido a la igualdad, en términos de la politica "occidental”, ya que
este "cacique mayor"”, al tener el apoyo de sus hermanos, solo estd sujeto en sus
responsabilidades siempre y cuando no olvide que él es un mapuche mas entre todos sus
hermanos antes que alguien superior o fuera de la misma sociedad mapuche-williche. Si llega
a olvidar este principio de igualdad perdera inmediatamente el respeto de todos y
automaticamente dejara de representarlos. Catriel replicara

Ei! los ancianos han querido que yo sea mayor y por eso soy; no olvidaré que mi
obligacion es defender a mis hermanos y por eso he querido ser mayor. Hueitra habria

podido porque es valiente, rico y anciano, pero ahora se necesita un joven. Los ancianos
me daran consejo?%®

El consenso se logré gracias a que Catriel era mas joven, no porque él alla sido mejor
que Hueitra. La juventud de quien toma el lugar de cacique mayor estar4 compensada por los

consejos que le den los mas ancianos.
En un ultimo discurso antes de finalizar la discusion del koyag, Cutriel advirtié que

Cada vez que un indio sea atropellado por un espafiol le avisaré a su cacique; entonces el
cacique verasi puede hacerse respetar. Si no puede, entonces me avisaran a mi y yo saldré
con gente que pediré a los caciques, e iré a defender al indio.

Cuando un indio se porte mal su cacique lo castigara. Ningin mapuche venda ni arrienda
su terreno a los espafoles, porque eso sirve para que el huinca viva cerca de nosotros y
empiece a robarnos. Ningun indio debe hacer negocios con espafioles, sin consultar a su
cacique, al padrecito o a mi®*®

La defensa del territorio era lo esencial. La autonomia entre caciques se vuelve a
proclamar, asi como una autonomia mapuche-williche en Panguipulli. Asi mismo, se establecid
un compromiso que impida aumentar la situacion desfavorable de los mapuche-williche de
Panguipulli por culpa de ellos mismos; prohibieron la venta de terrenos para impedir que el
winka tenga alguna otra posibilidad de continuar el despojo de tierras. El inkawin es el
principio que se proclamo para mantener la autonomia a pesar de esa condicion de subalternidad

con que es tratado por el otro.

297 Diaz: Parlamento, p. 83.
2% Djaz: Parlamento, p. 84
29 Diaz: Parlamento, p. 86
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El parlamento o koyag finalizo, se prepar6 un sacrificio y desfile para Catriel, se inicio
el baile y la fiesta.

Catriel no era cualquier lonko, sabia muy bien lo que ocurria en el territorio de
Panguipulli y habia incluso viajado hasta Santiago a parlamentar con las autoridades chilenas.
Al igual que otros lonkos, utilizaba la administracion de la justicia chilena para impedir las
usurpaciones tanto como la fuerza de sus macetones para defenderse, sabiéndose en muchos
casos en posicion desigual en contra de los usurpadores que hacian y deshacian dentro de la
administracion estatal chilena de la justicia y ocupaban la violencia cada vez que querian. Un
mes antes del koyag, 18 de noviembre, Catriel se habia entrevistado con el ministro de
colonizacién en Santiago, el que le pidio que presentara por escrito sus reclamaciones. He aqui
el motivo de los memoriales, el estado, buscando legitimar esas reclamaciones, a pesar de que
no las toma en consideracion, pide a los mapuche presentar un documento escrito que respalde
las acusaciones, un documento que pueda admitir dentro de los codigos de la sociedad hispano-
criolla chilena que los mapuche-williche habian protestado, es asi que los mapuche-williche
aprovecharon de demostrar su discurso de resistencia, presentaron sus visiones e intereses y
reclamaron por un trato igualitario, por lo que fue prometido por el estado chileno, la amistad,
no el sometimiento.

su Sefioria me habia manifestado, que por medio de un memorial pusiera en conocimiento
de S.S. todos los abusos que se estaban perpetrando contra nosotros los indigenas que

vivimos en el Departamento de Valdivia en las regiones del Lago Panguipulli y sus
alrededores (...) y que S.S. con su intervencion puede subsanar3®

Asi es que el memorial de 1907 expresa esta peticion del gobierno chileno por conocer

los hechos que ocurren en Panguipulli.

El memorial presento los abusos cometidos en diferentes localidades mapuche-williche
de Panguipulli. Comienza con los de Quilche, donde Adolfo Stegmaier®®* ya hace dieciocho
anos antes de la escritura del memorial viene cometiendo atropellos en contra de los mapuche-
williche para quitarles sus tierras, logrando establecer un gran fundo. Este hombre obliga a los
mapuche del sector a paralizar trabajos cuando desea tomar para si parte del territorio,
argumentando que €l es el duefio del lugar. La razon de su argumentacion cabe en que este

personaje canceld la deuda de dos accionistas del territorio de Quilche, Francisco Kulapan y

300 Dfaz: Parlamento, p. 168

301 Este personaje nacié en Valdivia, hijo de un aleméan y de una colona alemana de esa ciudad. A pesar de las
denuncias en contra de él en este memorial, como miembro del partido radical fue regidor de Valdivia (1910-
1915), alcalde de la ciudad en tres periodos (1915-1920, 1924-1925 y 1932-1935), intendente de la ciudad (1931)
y diputado por Valdivia, Villarrica, Rio Bueno y La Union (1921-1924).
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Lonkapan, que tenian con los hermanos Manns, una deuda de $250. Al hacer esto, lanzo
primero a estos dos personajes de sus tierras apoyado por la fuerza publica en junio del afio
1898, pero no solo ellos fueron expulsados de sus tierras, sino que todos las comunidades
mapuche-williche duefias de Quilche, lanzamiento que fue realizado "de la manera mas
barbara"3%?: fueron quemadas casas, lo guardado en los graneros, los animales fueron robados,
dejando a estos mapuche, antes viviendo muy bien, ahora en la miseria mas extrema. La forma
en que actué Stegmaier y la fuerza publica, hace recordar las malocas hispano-criollas en
territorio mapuche; a pesar de que los mapuche-williche sintieron que habian acabado las
guerras y ahora estaban en amistad con el estado, las practicas de guerra continuaron, en donde
ahora estos personajes que se declararon ellos mismos como superiores al mapuche, como
grupo dominante, buscaron establecer su propia "paz social”, en donde el mapuche subalterno
se vio violentado en cada momento por esta “paz social”. 105 mapuche-williche fueron
expulsados y dejados en la mas absoluta miseria en pleno invierno para que este personaje
estableciera en territorio mapuche-williche las formas de controlar el territorio de los criollos.
Incluso el lonko Andrés Calflikura, que se habia establecido en este sector, fue apresado por
Stegmaier en su casa por cinco dias, sin derecho a agua ni comida, tiempo en el que Stegmaier

quito los terrenos al lonko sin permitirle mas a los mapuche volver a ocupar el territorio.

Otro personaje denunciado por el memorial es Ramon Jaramillo, quien habria perdido
en juicios contra Lorenzo Cariileo, aun asi, Ramén Jaramillo continta persiguiendo a Cartleo,
y su familia que la componen 92 personas, buscando quitarles su territorio. EI memorial
denuncia el asesinato cometido por el hermano de Jaramillo en contra de Atanacio Monje, que,
luego del asesinato, habria huido a Argentina; incluso se denuncia al propio Ramén Jaramillo
como asesino de José Huishcaleu, cuestion que llevaba a la fecha de 1907 dos afios de

impunidad.

Es por esto que Cariileo y su familia "pide ampara en contra de las pretensiones de
Ramon Jaramillo™%, La pregunta que surge aqui es ¢por qué los mapuche-williche no
expulsaron con igual violencia a Jaramillo?, aqui es donde debemos recordar que los mapuche
también defendieron con la fuerza fisica su territorio, pero en una condicion desfavorable. Ellos
no tuvieron las armas ni gozaron de la impunidad estatal que poseian los grupos que buscaron

dominarlos. Esta peticion buscd cambiar las relaciones de poder que se tejian con violencia

302 Diaz: Parlamento, p. 169
303 Diaz: Parlamento, p. 172
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extrema en el territorio de Panguipulli a través de una alianza con las autoridades centrales del

estado chileno; esta es la esperanza que guardaba la peticion.

Los mapuche-williche de Panguinilahue también reclamaron en contra de Adolfo
Stegmaier, los que también habian jugado dentro de la administracion de justicia del estado
chileno, pero con resultado negativo, lo que permitié a este personaje volver a llamar a la fuerza

publica y desalojar a los mapuche de su territorio.

Los mapuche-williche de los sectores de Nerval, Malahue, Pichiponui y Ancapuile,
reclamaron en conjunto en contra de Clodomiro Cornuy, quien compro acciones y derechos a
algun mapuche de la comunidad y luego el mismo deslindd los terrenos. Esta practica de Cornuy
se vuelve favorable a él ya que en estos sectores los duefios ancestrales del territorio no tenian
titulos inscritos, por lo que Cornuy, al deslindar €l mismo, los establecié y legaliz6. Los
mapuche-williche de Ancapuile lograron parar los intentos de Cornuy en su territorio, pero
todos temian que volviera a intentar quitar estos terrenos a estos mapuche. Continda el
memorial con lo siguiente: "Contra toda ley y derecho esta comprando actualmente Clodomiro
Cornuy al indigena Virkanahuel, en Malalhue, compra que se hace privadamente, porque el
indio no tiene escritura, y pergudicara a los vecinos"3%; aqui, mas que continuar observando
las préacticas que utiliza Cornuy para tomar para si el territorio mapuche, surge las preguntas
¢es acaso una especie de traidor o un complicado por las relaciones de subalternidad a las que
se ve sometido Virkanahuel? y ¢qué haran con este mapuche el resto de los de Malalhue?
Aunque no hay datos concretos sobre lo que pudo haber sucedido con este mapuche, podemos
interpretar que en el hecho de que aparezca denunciado su nombre en el memorial hace pensar
gue, por una parte, no es bien vista ya su presencia en Malalhue, asi como que el estado de
subalternidad a la que lo lograron someter lo ha visto tentado a liberarse de parte del problema
que era tener un terreno que uno de los del grupo que se declar6 como dominante quiere para
si, vale decir, este mapuche-williche desistié de una resistencia colectiva y huyé del foco
principal del conflicto al vender su parte de derecho sobre el territorio, lo que no quiere decir
que dejé de ser mapuche o visto como un subalterno por la sociedad chilena, o que para €l este
conflicto entre ambas sociedades no influydé mas en sus experiencias de vida. Es evidente que,
en esta actitud, este mapuche-williche ya no es considerado como parte de su comunidad, ya
que en su accidn perjudicaria a mas familias con las que Cornuy no tendria mas trato que la

violencia fisica por la conquista del territorio que para el "legalmente” le perteneceria. En este

304 Diaz: Parlamento, p. 174
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apartado del memorial finaliza: "Todos estos indios de las reducciones arriba mencionadas se
podrian salvar por medio de una pronta radicacion y quitando a Cornuy todo lo que legalmente
a adquirido™®; aqui, los mapuche-williche no estaban pidiendo ser radicados en otros
territorios, lo que estaban pidiendo es que el territorio de Panguipulli sea "legalmente”, en el
papel, declarado territorio de ellos, ademés de exigir el reparo de las "ilegalidades" cometidas

por Cornuy.

Antilhue, ademas, tiene problemas con Ronualdo Garcia, quien pretendio, tanto por la
via legal como por la violencia fisica, quitar los mejores terrenos del sector. El protector fiscal,
Luis Gonzales, logr6 paralizar las acciones de Garcia, pero el hecho es aprovechado por los
escritores del memorial para argumentar con mayor fuerza la idea de entregar titulos a los

mapuche-williche duefios de estos territorios.

Los mapuche de Killaco y Nitrai denunciaron sus problemas con Guillermo
Angermeyer, el que, nuevamente con la practica de comprar acciones o derechos a un
comunero, robd en el papel gran parte del territorio de Kilaco, mientras que en Nitrai se
aprovech6 que la municipalidad de San José de La Mariquina remat6 el terreno de Lefifiir
Catalén por no pago de impuestos, donde el mismo Angermeyer fue el rematante. En ambos
sectores, las compras de terrenos de Angermeyer fueron realizadas a mapuche-williche sin
titulos. Aun asi, este personaje no se salidé del todo con la suya debido a las acciones del
protector fiscal, el problema, eso si, Angermeyer vendié parte de los terrenos que inscribi6 a su
nombre a Fernando Camino, jefe de la Compafiia General San Martin, la que en los afios
posteriores a este memorial se convertié en la empresa sefiora del lago Panguipulli y sus

306

alrededores®™®, es por esto que sabemos que la radicacion de los de Kulaco y Nitrai nunca fue

efectiva, a pesar de ser una peticion dentro del memorial.

Pinco, Coz-Coz, Huitag, Calafquén y Trailafquén tenian un enemigo comun: Joaquin
Mera. Este personaje, en la busqueda de eliminar a quien le impedia hacerse duefio de Pinco,
hace ya ocho afios antes de la escritura del memorial, habia mandado a asesinar a Nieves
Ayfanco. Mera habria estado 6 meses preso por este hecho, luego pago una fianza y no fue
molestado por la administracién de justicia de la sociedad chilena. Las hijas de la asesinada
continuaron el juicio contra Mera, pero en Valdivia no se preocuparon del hecho, quedando

Mera duefio del sector "y las hijas de ella han tenido que sufrir las venganzas del barbaro

305 Diaz: Parlamento, p. 174
308 Millanguir: Panguipulli, especialmente el tercer capitulo.
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Joaquin Mera™%’, Manuela Vera, hija de la asesinada, fue colgada de un arbol y azotada por
Mera. En otra ocasion, Mera las secuestro, y las llevo a su casa en Manguedehue, donde,
afligidas por las amenazas de Mera, las obligo a firmar un papel donde renunciaban a continuar
el juicio en su contra; en esa misma casa esperaba un juez para servir a los intereses de este
mismo personaje. Aunque las mujeres no son consideradas como agentes sociopoliticos dentro
del koyag de Coz-Coz, vemos aqui a mujeres defendiendo el territorio como duefias del mismo,
por lo que nos obliga a admitir que la mujer mapuche-williche, aungue en un mundo patriarcal,
participaba de la defensa del territorio y su posesion al igual que el hombre. Esto también
demuestra que la mujer mapuche toma decisiones politicas que permitian que el colectivo
continde resistiendo, es decir, no eran solo los hombres los que resistian y realizaban acciones
y discursos en contra de sus enemigos, la mujer mapuche también realizaba la misma funcién
a pesar de ser menos visible o, mas bien, no vista 0 no tomada en cuenta; subalternas dentro de

una sociedad subalterna.

"Los expedientes de los crimenes de Mera se encuentran perdidos o ya no existen.
Sabiéndose protegido Joaquin Mera en Valdivia, cobré mucho valor: ensanché sus posesiones
por todos los vientos, de manera que hoy dispone de un fundo inmenso™3%®, la impunidad de
Mera y el apoyo tacito de sus acciones por parte de la administracion estatal, lo hizo ser un
personaje peligroso para la autonomia que pretendian los mapuche-williche de Panguipulli. El
21 de abril de 1904, Mera habria desalojado a mapuche en Coz-Coz, dos de estas familias ya
habian sido desalojados en 1903 por Camino Lacoste y Cia. En Futanome, Manuel Trulem
Carlipan habia pagado un préstamo a Mera de trescientos pesos, pero este no reconocié el pago
y desalojé a Trulem de su territorio. Ese desalojo de abril de 1904 en Coz-Coz, producto de esta
deuda pagada, afectd a los mapuche de Chanchan, Futanome, Wankiihue y Chuisko, quemando
las rucas y otras posesiones, ademas de robar animales, el propio Mera en persona. Se vuelve a
manifestar la guerra en contra del mapuche, a pesar de la supuesta "pacificacion” para la
sociedad chilena o del pacto de "amistad" desde la vision mapuche. La paz social se establecid
con guerra social desde los grupos dominantes hacia quienes se subalternizo. El protector fiscal
buscé revertir esta situacion en Coz-Coz, pero perdio el juicio contra Mera. A pesar de que el
asunto, mientras el memorial era presentado a las autoridades, estaba en apelacion, los mapuche

desalojados contemplaban el vivir en la miseria mas absoluta.

307 Diaz: Parlamento, p. 179
308 Dfaz: Parlamento, p. 180
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En Calafquén no solo Joaquin Mera es el peligroso, sino que también Abel Pefia. El
robo de tierras de este personaje siguié el mismo camino de los otros usurpadores nombrados
anteriormente, quemando y robando a los mapuches. Los mapuche de Reuveiro (Trafan),
manifestaron que, también con los mismos métodos, Dionisio Vio llegd a establecer un fundo
que va desde el lago Trailafquén hasta la Cordillera de Los Andes. Familias mapuche que vivian
de tiempos inmemoriales en la Cordillera de Los Andes, especificamente en Trafun de 1907,
esperaron la llegada de la fuerza publica y peones bajo las 6rdenes de Vio, sabiendo que éste
buscaba desalojarlos ya que los terrenos estaban inscritos en un papel avalado por la justicia
estatal chilena.

Por fin digo a su sefioria que todos esos abusos los conocen las autoridades en Valdivia y
han sido presentados mil y una vez. Pero las autoridades de Valdivia declaran que la

situacion creada ya en la provincia, no les permite solucionar los asuntos como fuera
debido®®

El memorial habla por Valdivia y dice que la misma administracion estatal en la ciudad
ya no puede hacer algo. Se declaré a la ciudad como incapacitada para encontrar una solucion
a tantos atropellos, por tanto, Santiago era la Unica que podia ayudar a los mapuche-williche a
restablecer un equilibrio perdido por una situacion creada por el "dejar hacer"”, situacion que no
permitio que ni quienes buscaban ayudar desde la administracién de la justicia chilena pudieran
hacer algo por superar cuestiones que eran injustas para ambas sociedades. Esperando una
buena respuesta del gobierno, una respuesta con soluciones, con fecha 25 de enero de 1907,

termina el memorial escrito en Panguipulli.3©

La preocupacion del koyag y el memorial fueron las relaciones interculturales
asimétricas y las consecuencias de esta asimetria, en tanto que imposibilitaban la practica de
una autonomia mapuche-williche. La practica de la autonomia evidencia el hecho que los
mapuche-williche ven que esa era la manera en que podian restablecer la relacion de iguales
entre ambas sociedades®!!. Aun asi, la existencia de la préctica del koyag nos demuestra el

hecho de querer mantener una autonomia que no se siente perdida, de una autonomia que

309 Diaz: Parlamento, p. 184

310 Una pregunta, al conocer los testimonios entregados en el koyag y en el memorial, surge: ;Qué paso con los
peones chilenos, mapuche o de cualquier lugar, que siguieron a estos despojadores? Beneficios y obediencia ciega
se confunden en quienes ayudaron a cometer estas acciones. Tanto como los mapuche-williche, ellos eran
conscientes de sus acciones, la excusa de ser obligados a obedecer los mandatos de los grupos dominantes de la
sociedad chilena es sdlo una cortina que oculta sus intereses, s6lo es una excusa moral. No es parte de esta
investigacidn abordar este tema, pero es interesante plantear esta pregunta. Eso si, admitir que estos no tendrian
libertad de accién seria admitir que los subalternos necesitan de la dominacién, cuestion que esta investigacion,
viendo el caso del mapuche-williche como subalterno, demuestra que no es asi.

311 Es necesario advertir desde ya que, aunque practicantes de una autonomia, no dejan de ser vistos como
subalternos, vale decir, no abandonan esa condicion de subalternidad a la que buscaron someterlos.
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continda en ellos, que emana de su propio saber cultural. Es quien los observé como subalternos

quien no quiso ver esta autonomia, esta igualdad a la que aspiraban los mapuche-williche.

Il. El memorial de 1936.

En el trecho que hay entre el memorial de 1894 al de 1936 existe cierta radicalidad en
el discurso de resistencia mapuche-williche que fue aumentando hasta la aparicion del memorial
de 1936 que es mucho mas claro en su ejercicio y peticion de autonomia y buscé representar a
todo el Futawillimapu. El interludio entre ambos memoriales demuestra que, por una parte, los
memoriales se instalaron como préctica de presentacion del discurso de resistencia mapuche-
williche y que, por otra parte, los mapuche-williche supieron ocupar discursivamente los

codigos del otro de tal manera que los manejan segun sus propios intereses.

El Memorial y documentos presentados por los Caciques Generales Mapuches del Buta
Huillimapu a su excelencia el presidente de la Republica de 1936!2 surge en un contexto
particular de radicalidad de la lucha mapuche-williche donde una especie de centro era el sector
de Quilacahuin. EI memorial comienza en chesungun y este hecho en si nos demuestra la

resistencia cultural mapuche-williche.

El que esté escrito en idioma mapuche-williche de acuerdo con los codigos de escritura
del espafiol nos habla de una adaptacion en resistencia®'®, en donde esos codigos del otro eran
adaptados a la propia cultura antes que la cultura propia asimilada en la del otro. El proceso de
subalternizacion, visto desde los mapuche-williche, obligd a esta adaptacion, pero esta
adaptacion en ningun momento fue desaparicion o suicidio de la cultura, todo lo contrario, fue

autoafirmacion y expropiacion de la cultura del que quiere ser dominador.

El memorial se presentd como una denuncia de los intereses mapuche-williche3,
dirigidos por sus apo tlmen, pasados a llevar por nacionales y extranjeros®*® que, amparados
en la"ley", buscaron someter al mapuche-williche; criticaron el uso de la legalidad estatal como
mecanismo del que se valen los que se declararon dominantes para someter a la subalternidad

al mapuche:

312 Alcaman: Memoriales, pp. 154-166.

313 Sobre este concepto de "adaptacion en resistencia”, ver Stern: Resistencia, rebelion y conciencia: pp. 13-41.
314 En donde ellos mismos se identificaron de la forma en la que eran tratados por el otro chileno: "raza araucana".
315 A estos extranjeros también los nombran como "alemanes" y se refieren a los colonizadores alemanes en el
Futawillimapu llevados por el estado chileno a mediados del siglo XIX.

101



Presentamos a su excelencia, el Presidente de la Republica, don Arturo Alessandri Palma,
por los representantes legitimos de la raza araucana en defensa de sus intereses lesionados
por la maldad de nacionales y extranjeros que, al amparo de una mayor instruccion,
emplean contra el mapuche las armas de la falsa legalidad3!®

La formacion en el sistema de escolaridad chilena de los enemigos de los mapuche-
williche, fue visto como una debilidad por los propios mapuche del Fitawillimapu, ya que el
sistema de escolarizacion de la sociedad chilena a la que tuvieron acceso los miembros de los
grupos dominantes de esta sociedad, les permiti6 manejar de mejor forma las normas de su
misma sociedad y mantenerlas sujetadas a sus propios intereses, perpetuando un status quo

antes que una mejora "progresiva" de la sociedad.

El memorial también hizo un llamado a los parlamentarios, no solo al presidente de
Chile como los anteriores memoriales, apelando a un sentimiento patridtico de estos, ya que
trabajar por aquellos que no conocen otra actividad que la del trabajo de la tierra es hacer

Justicia; que hacer Justicia en favor de los que no tienen medios para conseguirla por si
mismo es Altruismo; que defender a la gente de la raza araucana es PATRIOTISMO3Y

El argumento de defender la "raza araucana como cuestion de patriotismo, se encuentra
vinculado al hecho de que la sociedad chilena buscé las bases de su mito nacional en el
"araucano". Los mapuche-williche saben cdmo ocupar los codigos del otro para sus propios

fines.

Una de las necesidades que se manifesté6 como urgentes en esta introduccién del
memorial, fue la creacion de un tribunal especial en Rahue®!8, Osorno, especial ya que
resolveria litigios que afectaban a la "raza araucana" y que deberia ser constituido por los
"caciques generales" del Fitawillimapu. Esta peticion es una forma de exigir una justicia que
en el frontis posea la legalidad de una institucion estatal, pero funcionaria con la forma en que
administra la justicia el mapuche.

Los que suscriben este Memorial®'® no creen necesario insistir en la legitimidad de sus
derechos: si los documentos que los protegen no fuesen suficientes, hay algo que pudiera

316 Alcaman: Memoriales, p. 154.

317 Alcaméan: Memoriales, p. 154.

318 Demanda que hemos visto como recurrente, por lo menos hasta 1973, en el primer capitulo.

319 Quienes suscriben el memorial son: José Ignacio Epuyao Imilpan, apo tilmen de Rahue; José Segundo Mendez
Caulli, apo ulmen y secretario general de caciques de La Huacha, Casma; Juan José Canquil Traucar, apo Glmen
de Quilacahuin, representado por Transito Canquil; lonko Gumercindo Quilempan Lehuey de Calcurrupe-Ranco,
representado por el lenguaraz y representante general de caciques, Narciso Cheuquean Solis; Pedro José Huenulef,
lonko de Mafué, Los Juncos; Juan Angel Gamin Guarategua, lonko de Nercon, La Chacra en Chiloé; Juan José
Pailalef Lipicheo, lonko de Riachuelo. De entre todos los reunidos, el lenguaraz e intérprete general, asi como
representante general de cacique, es Narciso Cheuquean Solis de Quilacahuin, mientras que el maceton que
acompafia a la Comision de Caciques y justifica los hechos que se presentan en el memorial es Santiago Vargas
Lloncoman de Amancay. Esta es la Junta General de Caciques del Fitawillimapu que se habria reunido en
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servir ante la conciencia de todos los chilenos como la prueba irredargtible de lo que en
este Memorial se asevera: la Historia de Chile.3%

Esta cita refuerza el argumento de que los mapuche-williche, antes que declararse como
chilenos, se proclamaban como la base de la chilenidad, los primeros chilenos, los primeros en
llegar al “territorio chileno™ y defenderlo de la invasion extranjera. Los mapuche-williche
jugaban con el mito nacional chileno para establecer que ellos eran los primeros duefios del
territorio, lo que les entregaba tanta legitimidad a sus demandas por los derechos que
reclamaban como los documentos que presentaron para avalar este hecho®!. Los mapuche-
williche reclamaron el respeto del otro a través de la forma en que ese chileno se identificaba

con los mapuche como "raza guerrera" que permitié el surgimiento de lo chileno.

Otra cuestion que enfatizaron en la introduccion del Memorial fue su alejamiento de
cualquier partido politico o de distincion religiosa entre sus miembros, he aqui por qué el
discurso de resistencia del memorial de 1936 buscaba ser un discurso regional comun para todos
los mapuche del Fiitawillimapu®?2; si decimos que construyeron un discurso regional comdn de
resistencia, decimos también que plane6 una autonomia para el mapuche del Fltawillimapu:
"Los mapuche piden Justicia a las autoridades constituidas para defender los derechos de todos;
sin distincion de credos religiosos, o partidos. Los araucanos piden el derecho de vivir en paz
aunque el resto del mundo prefiera en disturbio”?%. Los mapuche-williche simplemente piden
vivir en paz, este vivir en paz quiere decir vivir segin como ellos entienden la paz, antes que la
"guerra social" que impuso la sociedad chilena. Vivir en paz quiere decir vivir como a ellos les
parezca, vivir en autonomia. Continta el memorial anunciando las primeras intenciones de este,
asi como denunciando a sus enemigos:

de Valdivia al sur que se retiren definitivamente de nuestra provincia del Butahuillimapu

las leyes de Radicacion, Colonizacion y Propiedad Austral porque perjudican nuestros
derechos, no hacen justicia en que al contrario violan nuestros leyes, engafian a los

Quilacahuin-Curaco a redactar el memorial entre los dias 11 al 14 de diciembre de 1935, una reunion muy similar
a la del koyag de Coz-Coz en donde no solo estos representantes se encuentran reunidos, sino que también otros
miembros de las comunidades mapuche-williche. Seria finalizada la redaccion del memorial el 21 de diciembre y
el lenguaraz habria enviado el memorial el dia 15 de enero de 1936 al ministro de tierras y colonizacion.

320 Alcaman: Memoriales, p. 155.

321 Sobre la busqueda obsesiva de legitimidad politica de sus acciones y peticiones de los grupos subalternos en
rebeldia, ver Van Young: La otra rebelién, pp. 777-778.

322 Falta investigar el por qué los mapuche-williche de principios del siglo XXI hablan desde la religiosidad
mapuche y buscan representarla y reconstruirla a diferencia de este memorial de 1936 y el de 1983, el que ya
veremos, los que hablan buscando abarcar la pluralidad del mundo mapuche-williche. Para el caso de discursos de
mapuche-williche en el siglo XXI, ver la pagina web de las comunidades en conflicto del Pilmaiquén:
http://weichanpilmaiquen.blogspot.com/

323 Alcaman: Memoriales, p. 155.
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miembros de los poderes plblicos®?*, cometen robos y tardanzas en los expedientes que
hacen muchas veces los empleados inescrupulosos de la Administracion Publica que son
sobornados por los extranjeros y criollos, cuyo dinero para el pago lo obtienen de nuestra
propia tierra e intereses que tenemos de nuestros trabajos ejecutados dentro de nuestros
propios terrenos desde tiempos inmemoriales; consideramos oportuno que cuando se
cometen los robos de nuestras tierras se apoderan de nuestros animales, siembras,
destruyen nuestras casas, ya sea llevandose la madera o quemandolas, dejando nuestras
familias a la intemperie de los caminos puablicos; cuyos actos ejecutados por estos
elementos estan en desacuerdo con la presente civilizacién humana, llevandonos presos
por supuestos delitos que no hemos cometido y ain mas hieren a nuestros miembros de
familigg sin importarles que queden muertos en los campos de los despojos cometidos por
ellos.3®

Guerra social, critica a la moralidad en base a valores humanistas universales-
occidentales, injusticias en las relaciones interculturales y subalternizacion condensa el
testimonio de la cita anterior. Es importante el hecho en que los mapuche-williche se dieron
cuenta que a través de los mismos robos que le realizaba a su sociedad la élite local chilena se
transformaron en dominadores ademas de identificar a los miembros de los grupos dominadores
como denigradores del "progreso humano", mismo argumento que ocupaban en contra de los

mapuche-williche.

El memorial, en su primer apartado, reivindico el Tratado de Las Canoas de 1793 y los
Titulos de Comisario. Aungue estos documentos fueron creados por la sociedad hispano-criolla
chilena para justificar la conquista e invasion del Futawillimapu, ahora los mapuche-williche
los interpretaban segun sus intereses y leyeron estos documentos con el fin de insistir en que
estos establecen un territorio mapuche-williche a respetar por los otros, ademas de que estos
fueron firmados por iguales antes que por un dominador y un subalterno. Los documentos no
establecian, en la interpretacion mapuche, la supuesta supremacia de una sociedad sobre la otra.
Aunque firmado con el estado imperial espafiol, el Tratado fue ratificado por el estado chileno
cuando este entrego los Titulos de Comisario en base al mismo Tratado de Las Canoas, este fue
el argumento de los mapuche-williche, por lo tanto, cualquier intento de despojo, por muy

apoyado en documentos oficiales avalados por el estado chileno, se volvia ilegitimo.

El segundo apartado reivindicé acuerdos entre ambas sociedades y leyes impulsadas por

el mismo estado chileno en relacién con el no pago de impuestos por la posesion de tierras por

324 podriamos pensar que el mapuche-williche se estaba engafiando asi mismo, ya que fueron estos mismos poderes
publicos los que mantuvieron impune a los que buscaron ser grupos dominantes en el Fitawillimapu, pero debemos
recordar que este memorial esta dirigido a buscar una buena respuesta de estos poderes, no solo esta enfocado en
denunciar atropellos y mostrar sus intereses como colectivo mapuche-williche, vale decir, este discurso de
resistencia se camufla buscando que las autoridades centrales del estado chileno se identifiquen con el mapuche-
williche y sienta como suyo el problema de ellos.

325 Alcaméan: Memoriales, p. 157.
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parte de "indigenas". La Ley Civil oblig6 a los mapuche a pagar impuesto al estado por la tierra,
el reconocimiento de hijos, por defunciones, ademas de un impuesto por matrimonio realizado,
alegando los mapuche que fueron ellos los que levantaron las casas misionales para que el
estado sepa cuantos nacen, mueren y contraen matrimonios, han sido los mismos mapuche-
williche los que han aceptado "la cultura y civilizacion y conocimiento de la fe cristiana"?5,
por lo que, por los servicios prestados a las misiones y al estado, ellos no deberian pagar estos
impuestos, ademas que, para el caso de la tierra, en su condicién de indigenas, aunque no los

quisieran reconocer muchos como tal, existen leyes para el no pago de impuesto por la tierra.

Pidieron al estado chileno expulsar a los padres alemanes llegados a encargarse de las
misiones en el Futawillimapu, ya que no cumplian ni respetaban lo establecido en el Tratado,
en las escrituras misionales y tampoco la tradicion mapuche-williche®?’. Pidieron misioneros
nuevos de origen "indigena™ o "mestizos chilenos", pero si estos reemplazantes no cumplian
sus obligaciones, los lonkos y macetones se verian obligados a hacer cumplir los acuerdos y
remplazar a los misioneros o hacerse ellos mismos cargo de la misién, tal como estos acuerdos
establecian, de esta forma, segun el argumento mapuche, los acuerdos firmados entre ambas
partes admiten el derecho a la autonomia de los mapuche-williche. Acusaron a los padres
alemanes de robar el baston de mando del apo Glmen del sector de Quilacahuin, de que no
permitian la realizacion de rogativas segun las costumbres mapuche-williche, ademas que se
declaraban fiscales de todo lo que ocurre en el lugar y negaban la existencia del mapuche-
williche en el territorio. Anexan documentos que justificaban sus derechos sobre las tierras en
donde se encontraban las misiones, cuestion especificada en el apartado tercero del memorial.
Estos documentos de posesion y dominio sobre el territorio fueron entregados por el comisario
de naciones y delegado del rey de Espafia, ratificados por el estado chileno y guardados en su
archivo nacional, asi como en el archivo del conservador de bienes raices de Osorno, “en
cumplimiento de la Ceremonia del Tratado de Paz jurada y perpetua mientras el mundo sea, la

que fue revalidada el afio 1827 con entero espiritu de justicia chilena"3?8,

En el cuarto apartado, pedian la mantencion de las leyes que los protegen en contra de
remates de todo tipo en los que podian perder sus tierras. La no aplicacion de estas leyes,
argumentando que los mapuche-williche ya no existian, fue una potente arma de los

despojadores. En este apartado enumeraban una serie de leyes dictadas por el estado chileno

3% Alcaman: Memoriales, p. 158.
327 Recordemos el conflicto en Quilacahuin entre mapuche-williche y misioneros en 1932.
328 Alcaman: Memoriales, p. 159.
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desde su nacimiento que dejaban exentos del pago de impuestos a los mapuche-williche o a
todos los considerados indios. Esta cuestion no fue considerada por los mapuche-williche como
una discriminacion positiva, como algunos podrian argumentar, sino que fue visto como un
derecho obtenido sélo por el hecho de ser ellos quienes permitieron el establecimiento del
estado chileno en sus territorios, por tanto, el derecho de ser los primeros en estas tierras les
permite estar exentos de tributos que deben pagar los "chilenos" que llegarian después a
colonizar estos lugares. Si leemos entrelineas, los argumentos mapuche-williche admitian que
ellos eran los verdaderos duefios del territorio y que ellos no eran chilenos, méas bien, poseian
una amistad con la sociedad chilena. Es extrafio argumentar esto sabiendo de las desgracias
sufridas por los mapuche-williche que tuvieron que soportar una guerra permanente y total con
los grupos dominantes locales que buscaron despojarlos, pero esa misma conviccion es la que
los hacia levantar un discurso de resistencia que exigia al estado chileno el respeto de su
autonomia y de los acuerdos firmados entre ambas partes. Méas que verse derrotados, los
mapuche-williche se sentian desconcertados con el actuar del estado chileno.

El quinto apartado exige:

La devolucion inmediata de todos los terrenos usurpados y prescindiendo en absoluto de
la accion judicial; porque de lo contrario, S.E., jamas los indios-mapuche y descendientes
conseguiran su devolucion, debido a la tardanza de los juicios, robos de expedientes, etc.,
porque los indios-mapuche y descendientes no estan en condiciones de sostener pleitos
contra los particulares que engafian a los Tribunales de Justicia con defensas inmorales®?°

Existe una desconfianza del mapuche hacia la administracion de justicia estatal; el
estado de derecho no era mas que el permitir la impunidad de quienes cometian todo tipo de
delitos en contra del mapuche, mientras que para el mapuche estas leyes eran el establecimiento
de un sentimiento de vivir sin derecho a réplica alguna, sin derecho a voz, como subalterno. La
administracion de justicia del estado chileno no era mas que la forma en que el estado hacia
norma las desigualdades sociales, ya que, aunque en el papel fundamental declaraba a todos
como iguales, en la practica real no lo era. La justicia estatal hacia eco de la sociedad a la que
pertenecia y promovia como norma. La desconfianza a la ley se basaba en las experiencias
vividas en la subalternidad, desde la cual se sabe que esas normas ni fueron pensadas por ellos
ni para ellos. La igualdad presupuesta en el discurso estatal se veia trastocada por una sociedad
gue en la practica estaba dividida tanto en clases como racialmente, por lo que los territorios se
veian transformados violentamente en lugares divididos racial y clasistamente, lo que

perjudicaba los intereses de la sociedad mapuche-williche tanto como atentaba contra sus vidas,

329 Alcaman: Memoriales, p. 160.

106



haciendo de la igualdad en la préctica un privilegio de descendientes de europeos con dinero.
La desconfianza mapuche indicia esta interpretacion.

El sexto apartado es una interesante propuesta, nacida de los apo Glmen y lonkos:

Siendo la instruccién la base de todo progreso, los Caciques solicitan colegios propios
dentro de las reducciones y tribus, o donde lo estimen, de Instruccién primaria,
secundaria, profesional, comercial en conformidad de la evolucion y progreso de la
civilizacion humana...se nombre una comision para que estudie el idioma indio-mapuche,
se hagan textos de ensefianza que se destinarian gratuitamente en los colegios fiscales de
la Republica y el los nuestros para que los indios-mapuche y mestizos chilenos se
posesionen del idioma nativo de los padres de la raza chilena de este pais, que tal vez les
serviria para conocer la civilizacion incaica del Inca Atahualpa; que es méas moral que la
civilizacion europea®®. Dentro de nuestras escuelas que formariamos, veriamos con
agrado el nombramiento de profesores de mapuche de ambos sexos, y para las primeras
letras se nos dé facilidades para nombrar personas sin diplomado y por cuenta propia de
los sefiores Caciques y pueblo en general. >3

La propuesta autonémica mapuche-williche buscaba formar una educacion construida
por los mapuche para la reproduccion de su cultura desde la escolarizacion de sus miembros,
admitiendo el discurso de que la educacién entregaria mayores oportunidades en la superacion
de las desigualdades sociales a sus miembros. Lo interesante de esta propuesta es quienes
estarian a cargo de la administracion y funcionamiento de la misma: los mapuche-williche,
"caciques y pueblo en general”, ademéas de que no habria diferenciacién entre quienes pueden
recibir esta instruccion, ya que consideraban positivo que los otros conocieran en las escuelas

mapuche-williche la cultura de ellos y participaran de la misma332,

El séptimo apartado es la denuncia de que ellos, como mapuche del Fitawillimapu,
existen. Esta puede ser un argumento mas para entender por qué el mapuche-williche no busca
Ilamarse "chileno™ directamente en el discurso para conseguir sus reivindicaciones o derechos
reclamados a las autoridades del estado chileno, sino que se declaraban "primera raza chilena"
0 como padres de la chilenidad para ser tomados en cuenta por esas autoridades, son mapuches
antes que chilenos, eso es una de las tantas cosas que quiere expresar el discurso de resistencia

mapuche-williche333,

330 Se establece una separacion entre la moralidad europeo-occidental y la amerindia, en el sentido de que esta
segunda seria mucho mas rica y respetuosa que la "civilizacion" de los primeros, creando un mito de lo incaico.
331 Alcaman: Memoriales, p. 160.

332 Es interesante observar el cambio de actitud y discurso frente a la escuela de los mapuche-williche desde el
siglo XIX a principios del XX, primero muy negativa, luego buscando su apropiacion. Ver Poblete: Practicas
educativas misionales.

333 Como ejemplo de este discurso negador de la existencia mapuche en el territorio, ver "La profesion de
Indigena”, La Prensa, 3 de enero de 1929, p. 3.
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Exigieron que les sea ordenado desde el gobierno central a los ingenieros agrimensores
destinados a la aplicacion de la ley de Propiedad Austral la entrega de las tierras a sus legitimos
duefios, los mapuche-williche, en base a los Titulos de Comisario, de Merced o de Sucesion.
Es la exigencia de la devolucion del territorio que legitimamente han establecido ambas partes
como territorio mapuche, esa exigencia es una peticion que se vuelve bésica, considerando que
ellos manifestaban que el territorio mapuche-williche era todo el Fltawillimapu, de alguna
manera, el mapuche-williche declaraba su interés en mantener los tratados establecidos y pedia

que ese interés también sea el del estado chileno.

El octavo punto intentaba solucionar los problemas con la administracion de justicia por
parte de la sociedad chilena en donde el mapuche-williche se veia implicado. Aunque ya lo
adelantaban en la introduccion del memorial, en este apartado la peticion de un tribunal de

justicia especial para el mapuche-williche era especificada.

solicitamos asimismo la creacion de un Tribunal de Justicia de indios-mapuche, por
cuenta propia de los sefiores Caciques o como lo estimare conveniente S.E., con asiento
en Rahue, en la Casa-Misional del Departamento de Osorno de la Provincia de Valdivia,
que por lo cual en repetidas veces viene reiterando el sefior Intendente de Valdivia por la
creacion de dicho Tribunal, el que tendra por fin de solucionar todos los conflictos
originados por los particulares extranjeros y nacionales; como también los que se originen
entre indios-mapuches y descendientes con relacion a los robos de nuestras tierras,
intereses personales y familiares, como también para que se castigue a los sefiores
Caciques, Guilmenes y macetones y los descendientes indios-mapuches, los que traten de
perturbar la paz y el poder constituido de los derechos de la propiedad de las tierras y
como el progreso de la raza india-mapuche. Dicho Tribunal sera formado por personas
buenas y de nuestra confianza.

En este Tribunal tendran representacion los sefiores Caciques, un secretario indio, como
también en las comisiones que designe el Supremo Gobierno, macetones o mestizos de
nuestra entera confianza.>**

Avalados en la autoridad del intendente de Valdivia, los mapuche-williche solicitaron
la legitimidad de un tribunal propio, organizado por ellos mismos. La administracion del
tribunal estaria a cargo de los mapuche-williche, pero en €l serian representadas ambas
sociedades. La reivindicacion de administracion de la justicia en todos los temas en donde un
mapuche esté involucrado habla de la autonomia que buscaron alcanzar. Este tribunal, por las
facultades que exige, se encargaria no solo de la justicia para el territorio correspondiente al

conservado como propio después del Tratado de Las Canoas, sino de todo el Fitawillimapu, ya

334 Alcaman: Memoriales, p. 161-162.
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que se abocaria a impartir justicia para todos los mapuche-williche, asi como para aquellos no-
mapuche que tengan algin problema con ellos.

En el apartado niumero nueve, los mapuche-williche piden la prohibicion de los juegos
de azar y del alcohol desde Valdivia hacia el sur, ya que degradaban tanto a mapuche como
chilenos. Esta peticion es bastante especial, ya que, a través de la embriaguez, los usurpadores
aprovechaban de hacer firmar a los mapuche-williche documentos que les hacian perder sus

tierras.
El décimo y Gltimo apartado, pide al estado chileno el garantizar que:

se nos deje libre transito en los caminos y puentes publicos y nacionales en la region
india-mapuche, para que se recabe a quien corresponda, se ordene a los ingenieros civiles
e inspectores de caminos y puentes, hacer abrir los caminos y puentes, que actualmente
ciertas personas mantiene cerrados, a fin que puedan transitar libremente por ellos los
indios y mestizos descendientes, que es a quienes se prohibe transitar por ellos,
especialmente los caminos que conducen al mar3®

Los despojadores no respetaron ningin camino publico. Los que se veian a si mismos
como dominadores practicaron la dominacion del territorio con total libertad, cercando y
estableciendo la propiedad privada hasta en los caminos y puentes construidos por la

colectividad; la propiedad manifestaba ser un robo33.

Ahora bien, existe una palabra que se repite en el memorial y que causa sorpresa:
"descendientes” y esta palabra siempre va después de "indio-mapuche"”. Los mapuche se
estaban refiriendo a los chilenos mestizos pobres. Recordemos que el mapuche se proclamaba
primera raza chilena, por tanto, sus descendientes eran los chilenos®¥’. EI memorial no sélo
combatio la condicién de subalternidad a la que los habian sometido los grupos dominantes,
sino que también de los otros subalternos del Futawillimapu. Admitieron que la resistencia de
los subalternos debe ser en conjunto antes que en solitario, ve en esta lucha un enemigo coman,

pero una lucha en la que los objetivos eran establecidos por los apo tilmen338,

La defensa del mapuche-williche urbano no esté explicita en el memorial, pero tampoco

en el memorial se diferencia entre mapuche urbano o rural. Se enfatizd en los terrenos

335 Alcaman: Memoriales, p. 162.

3% Es importante resaltar el hecho de hablar de una "regién india-mapuche", la declaracion de un territorio propio
a pesar de las usurpaciones sufridas vuelve a manifestar que el territorio mapuche-williche no era sélo el
reconocido legalmente por el estado chileno, sino que el territorio histérico del Fitawillimapu.

337 Esto no solo se ve en los memoriales anteriores al de 1936, sino que en cartas escritas en el siglo XIX por
mapuche-williche. Ver Pavez: Cartas mapuche.

338 Discurso que incluso se mantiene en la actualidad, como ejemplo, ver el Epilogo de Mariman, Caniuqueo,
Millalén y Levil: j...Escucha, winka...!, pp. 253-271.
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despojados méas que en alguna necesidad que tengan los mapuche en la ciudad. El
Futawillimapu de esta época aun es un mundo rural dentro de los codigos criollos, eso si, el
memorial busca defender hasta a los "chilenos” pobres que viven en el Fltawillimapu, también

sin especificar su vinculacion con lo urbano o lo rural.
El memorial comienza su fin recordando al estado lo siguiente:

los sefiores Caciques, Guilmenes y Macetones de ambos sexos3®, confian en las palabras
de alta concepcidn de sus sublimes sentimientos que abrigan su espiritu hacia el bienestar
general de los Padres de la raza chilena y descendientes, duefios de este pais, que lucho
mas de tres siglos y medio y que secundd a los criollos a arrojar a los invasores esparioles
para salir de ese yugo de la esclavitud, y dar a la patria chilena la libertad que hoy
tenemos®4

Las relaciones de poder establecidas sobre el territorio obligaban a esperar una palabra
de vuelta que ratificara la confianza prestada por los mapuche-williche hacia las autoridades
chilenas, pertenecientes también a los grupos dominantes chilenos, pero con mayor jerarquia

frente a los instalados en el Fitawillimapu.

Los memoriales anteriores mostraban el problema generado por los grupos dominantes
instalados en el Fltawillimapu, provocando inestabilidad en el mismo territorio; este memorial
de 1936, en particular, presentaba soluciones desde el mapuche-williche, soluciones desde la
subalternidad, un discurso que muestra su perseverancia, su presencia, su resistencia, 1o que se

traduce en su sentimiento de autonomia desde la autodeterminacion.

La altaneria con la que habla el mapuche-williche al declararse padres y duefios de Chile
era la forma en que reivindicaban desde el propio mito nacional chileno sus derechos que, ellos
dicen, estaban justificados en la propia historia de Chile, pais que ellos mismos habrian ayudado

a liberar del imperio espariol.

Finaliza el memorial con un memorandum que resume en 8 puntos las propuestas y
exigencias presentadas en el memorial, ademas de exigir una respuesta de parte de las
autoridades centrales del estado chileno, de los grupos dominantes del Chile tradicional,
especificamente de Santiago. No hubo inocencia en las peticiones mapuche-williche en el
sentido de buscar un didlogo con quienes ayudaron a que los mapuche-williche se encuentren
en la situacion de desamparo que manifestaron los memoriales, méas bien, existe una exigencia

de que el otro solucione los problemas ocasionados por una interculturalidad asimétrica desde

339 Notese el énfasis colocado en la no diferencia entre géneros para hablar del pueblo mapuche-williche.
340 Alcaméan: Memoriales, p. 163.
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el mundo chileno antes que el mapuche-williche se vea obligado a inmiscuirse en los asuntos

chilenos.

Los mapuche-williche no buscaban que las autoridades chilenas se inmiscuyan en los
asuntos internos de su sociedad, siempre exigian que el otro se encargue solo de ayudar a
solucionar la injusticia que significaban las relaciones interculturales asimétricas, intentaban

recuperar un dialogo amistoso con el otro, dialogo que al parecer nunca existio.

Vivir tranquilos en sus territorios y transitar libremente por él, no pagar impuestos al
estado chileno, educarse a si mismos como colectividad, administrar su propia justicia, censar
ellos mismos a su pueblo para saber cdmo mejor administrarse, en sintesis, autonomia sobre un
territorio propio, el Futawillimapu. El discurso del memorial de 1936 abarcaba a todos los
mapuche del Futawillimapu, vale decir, buscaba tanto representarlos como que estos se sientan
parte de estas propuestas, asi como llamaba a la preocupacion por otros subalternos a los
mismos "dominadores” que no los habian considerado. Quizas este mismo trato subalterno
historica desde el estado chileno hacia ellos y otros que sufrian penurias parecidas llevé a que
nunca devolviera el llamado del memorial. El estado chileno ni siquiera se inmut6. Su respuesta

fue silencio y el intento de dialogo fue un monélogo.

Santiago dio su respuesta: el mapuche seria tratado como un subalterno, el dominio de
los grupos dominantes en el Fiitawillimapu seria apoyado por el estado chileno, no se entregaria
ni una pisca de autonomia. Aun asi, las palabras se habian pronunciado, el discurso del
memorial condensd un camino a defender por los dirigentes mapuche del Fitawillimapu. El
discurso de resistencia de los mapuche-williche, transformado en 1936 en un solo discurso que
representaba a todo el Fitawillimapu, buscaba la practica de una autonomia desde la

autodeterminacion como mapuche del Fitawillimapu.

Este memorial también establecia una supremacia de los dirigentes de la provincia de
Osorno, centrados en Quilacahuin, ya que gran parte de las soluciones beneficiaban mas a ellos

que a otros grupos del Futawillimapu.

Todo lo que representa el memorial de 1936 fue percibido como la tradicidn que seguian

y a seguir por los dirigentes tradicionales mapuche-williche.
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1. Del memorial de 1937 a 1973.

Los memoriales del siglo XX analizados por Foerster y Vergara3*

siguen la misma
I6gica de los otros: fueron firmados por los apo tlmen, admiten la presencia permanente de la
existencia de los mapuche-williche y exigen el respeto de una autonomia mapuche dentro del
territorio del Fltawillimapu, pero, desde el memorial del 1936, los argumentos de este discurso
se aglutinan en torno a un discurso regional que habla en base al Tratado de Las Canoas,
documento reinterpretado por los mapuche-williche para reivindicar su derecho a recuperar su

destino.

El hecho de que el discurso de resistencia del mapuche-williche se declare hasta que el
mundo sea, tal como lo manifiesta el Tratado de Las Canoas®¥, vuelve a la lucha mapuche-
williche una méquina de hacer discursos en donde se buscé argumentar la autonomia de ellos
mismos, hasta acabar con la subalternidad en la que se encontraban sometidos por los grupos
chilenos. La situacion de subalternidad no acabé a pesar de la escritura de memoriales y otros
discursos de resistencia, pero manifiestan estos discursos un argumento unitario para
mantenerse presentes: autonomia para el Futawillimapu, una sola lucha en este objetivo. Pero

¢qué autonomia?

Antes que nada, debemos considerar que las autoridades locales tenian conocimiento de
lo que los mapuche-williche exigian. Sabian de lo que sucedia en los campos con el tema de la
propiedad de la tierra y, a veces, intentaban hacer algo por lo menos en contra de lo abusos

cometidos al interior de las instituciones®*,

341 Foerster y Vergara: Hasta que el mundo sea...

342 Es necesario no confundirse y aclarar algunas cosas, ya que el Tratado se enfoca en un territorio especifico
entre Valdivia y el Seno de Reloncavi, mientras que desde el norte de Valdivia al Biobio, tal como lo manifiesta
Foerster y Vergara, recién en la década del 1990' comenzaran a reivindicarse los tratados suscritos entre el imperio
espafiol y los mapuche, y el movimiento mapuche-williche chilote es menos potente en argumentos de este tipo
(reivindican actualmente el Tratado de Tantauco de 1825, firmado entre realistas chilotes y el estado chileno), aun
asi, en los memoriales no se busca sélo exigir el territorio establecido como propio por los mapuche-williche en el
Tratado de Las Canoas, como si fuera sélo una peticion de restitucion de tierras, sino que se busca argumentar una
autonomia para todo el Fiitawillimapu.

383 Un ejemplo: “Con frecuencia se estan recibiendo reclamos en las oficinas de esta Gobernacién, tanto de
indigenas como de pequefios agricultores, en el sentido de que son molestados y se les impide trabajar en sus
posesiones que actualmente tienen, haciendo valer que estos terrenos han sido adquiridos por terceros en razén de
estar, hasta la fecha, mal constituida la propiedad agricola, y de estar pendiente la tramitacién de innumerables
radicaciones de indigenas y la entrega de parcelas que el Fisco da por gracia a sus solicitantes.

En vista de esta odisea anomalia, que es necesario de una vez por todas extirpar de nuestras costumbres ancestrales,
sirvase Ud., impartir 6rdenes, a los jefes de retenes de carabineros a sus érdenes, a fin de que impidan todo acto
de violencia y molestia en contra de los actuales ocupantes de las tierras de esta regién, pues el Cuerpo de
Carabineros de Chile debe saber que no puede desalojarse a nadie de sus posesiones ni impedir a nadie de sus
posesiones ni impedir las labores agricolas de los terrenos litigiosos, hasta tanto no haya una orden competente
emanada del respectivo tribuna y autorizada por el Gobernador y secretario del departamento.
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Ahora bien, luego del memorial de 1936, la unidad de los caciques fue establecida y
cada memorial siguié una légica legitimadora. Tal como lo hace el memorial de 1937, primero
era reunir a los apo Glmen y llamar a "un PARLAMENTO de indios de Toltén a Puerto Montt,

0 sea, la region que antiguamente llamaron los aborigenes FUTAHUILLIMAPU"344,

En 1936, para comenzar a preparar el camino al memorial de 1937, los dirigentes se

plantean,

El objetivo primordial de este torneo de aborigenes, es deliberar sobre la manera mas
eficaz de defender, por medio de las vias legales, los suelos que actualmente ocupan los
indios, sin perjuicio de estudiar también, por las mismas vias legales, la posible forma de
que los indios reivindiquen los suelos perdidos mediante los despojos ilegales de que han
sido victimas, cuyos despojos han sido muchos en esta zona. Pero, si es verdad que el
principal objetivo es la defensa y la reivindicacion de los suelos perdidos, por las vias
legales, también en el programa de trabajo a realizar figuran puntos de importancia
trascendental para el despertar y el resurgimiento de la raza aborigen, puntos para cuya
realizacion los indios confian que contaran con la ayuda eficaz de las autoridades y de los
particulares en general, como son los relativos a la educacion de los indios, a impulsar la
cooperacion entre los aborigenes por medio de la Federacion que se proyecta fundar como
fruto méas importante del Parlamento en proyecto; el estudio de la legislacion protectora
de los indios; la forma de impulsar la cultura indigena dando a conocer a la generacién
presente la historia de nuestra raza, sus virtudes, sus grandes hazafias, su heroismo, desde
los tiempos de los tiempos de Chile Pre - hispano hasta nuestros dias y, la ensefianza
necesaria para que la juventud aborigen se encamine hacia la civilizacion y el progreso,
pero sin perder la admiracién por las heroicas hazafias de sus antepasados, ni el amor a la
tierra donde nacieron.3#

Existia en los objetivos una excesiva confianza en el apoyo que las autoridades chilenas
entregarian a sus demandas y un discurso enmarcado en la legalidad con la que buscar
soluciones a esas demandas, las que repetian el petitorio del memorial de 1936. Esta noticia ya
nos habla de la existencia de una Federacion de indigenas en el Futawillimapu, los que basan
su identidad y legitimidad de sus demandas en un esencialismo que para la sociedad chilena es

valida: ser los primeros chilenos.

Ruego, pues, poner en conocimiento del personal a su mando, las instrucciones que dejo expuestas y que éstas
sean cumplidas estrictamente para evitar asi tantos desmanes y dolores de que vienen siendo victimas nuestros
pequefios agricultores, pues, de lo contrario haré responsable personalmente a aquellos carabineros que no han
sabido respetar y hacer respetar los derechos que establece nuestra Constitucion.

Saluda atentamente a Ud.- Anibal Ojeda Sanchez, Gobernador"”, "Rio Bueno. El gobernador de Rio Bueno se
preocupa de indigenas y pequefios agricultores”, La Prensa, 12 de agosto de 1936, p. 9.

344 »parlamento de Indios que se efectuarad en diciembre préximo tiende a provocar mayor bienestar para la raza
aborigen”, La Prensa, 11 de noviembre de 1936, p. 6.

35 parlamento de Indios que se efectuara en diciembre proximo tiende a provocar mayor bienestar para la raza
aborigen”, La Prensa, 11 de noviembre de 1936, p. 6.
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Ahora bien, el memorial de 1937 fue firmado por representantes de la Federacion de
Indios de la Fltawillimapu, los cuales eran dirigentes de base, no apo lmen. Esta Federacion,

ademas, muestra una organizacion poco tradicional .34

El memorial de 1937, argumentando en base a los despojos sufridos, exigia el no cobro
de contribuciones por la tierra en propiedad de los indigenas®*’; la creacion de un juzgado de
indios en Osorno que se encargue de impartir justicia en los pleitos por la propiedad de la tierra
williche®®; préstamos a bajo interés®*°; establecimiento de la zona seca en el Fitawillimapu,
una medida moral que nos habla de intentos de regeneracion mapuche®°; mayor cobertura
educacional para los mapuche®!; como nuevo argumento, y, quiza, el motivo por el que no
aparecen los caciques como firmantes en el memorial, reconocimiento estatal como "autoridad
moral™ a los caciques de la Fltawillimapu reconocidos por la Federacion, ya que, segun el

memorial, existe muchos impostores que se declaran a si mismos como representantes

346 |_os dirigentes eran "José del Carmen Loncochino Aliu y Pedro José Caniupan Lingai, presidente y secretario
general, respectivamente, de la Federacion de Indios de Futahuillimapu, de reciente organizacién en la vecindad
de Osorno", "Acuerdos tomados por indios de la region en reciente parlamento son ahora representados en un
memorial al Presidente de la Republica”, La Prensa, 8 de enero de 1937, p. 6.

347 "Solicitamos la eximicion del pago de las contribuciones fiscales y municipales a favor de todos los indios,
porque ya todos los Indios se encuentran muy pobres por los continuos despojos de que son victimas", Acuerdos
tomados por indios de la region en reciente parlamento son ahora representados en un memorial al Presidente de
la Republica”, La Prensa, 8 de enero de 1937, p. 6.

348 “Es indispensable la creacion de un Juzgado de Indios en Osorno con competencia suficiente, no sélo para
conocer de los pleitos que existen o puedan existir entre los indios radicados con titulo de merced como ocurre
con los actuales Jueces de Indios, sino para que conozca de toda clase de pleitos en que puedan ser afectadas las
propiedades de los Indios, ya que en esta region los indios...", "Acuerdos tomados por indios de la region en
reciente parlamento son ahora representados en un memorial al Presidente de la Republica", La Prensa, 8 de enero
de 1937, p. 6.

349 "Hoy dia somos muchos indios que esperamos sélo que se facilite por el Gobierno y los tribunales el
saneamiento de nuestros titulos, que los deje sin peligro de los continuos lanzamientos a que nos vemos expuestos,
para trabajar decididamente por nuestra prosperidad material y cultural por lo que necesitamos crédito facil y
barato que hoy en todas partes se nos niega.”, "Acuerdos tomados por indios de la region en reciente parlamento
son ahora representados en un memorial al Presidente de la Republica”, La Prensa, 8 de enero de 1937, p. 6.

350 »E| establecimiento de la zona seca en todas las reducciones indigenas es de una necesidad imperiosa, porque,
después de tanto despojo que hemos sufrido, es el alcoholismo el que ha sumido més en la pobreza a los mapuches.
...creemos que una ley especial declarando las zonas secas para las reducciones indigenas debe ser dictada con
suma urgencia, ya que no puede ser aceptable que se esté amparando las industrias de bebidas alcohdlicas, a costa
de la degeneracion de nuestra raza", "Acuerdos tomados por indios de la region en reciente parlamento son ahora
representados en un memorial al Presidente de la Republica”, La Prensa, 8 de enero de 1937, p. 6.

351 "pedimos mayor atencién para la instruccion de indios y que se haga materialmente posible, no sélo que los
mapuches lleguen a la escuela primaria, sino que también a las escuelas universitarias o de estudios especiales",
"Acuerdos tomados por indios de la regién en reciente parlamento son ahora representados en un memorial al
Presidente de la Republica", La Prensa, 8 de enero de 1937, p. 6.

114



tradicionales de los mapuche3®2; como ultimo punto, pedian mantener la prohibicion de venta

de tierras indigenas®3.

Como siempre, el memorial de 1937 tampoco fue respondido por el estado chileno, pero
deja ver que las preocupaciones de los mapuche-williche en este memorial eran mas concretos.
Las autoridades tradicionales, aunque representantes de los mapuche-williche, parecieran estar
menos presentes no solo porque no firman el memorial, sino porque sus exigencias para el
reconocimiento de su autoridad eran menores en proporcion a los otros memoriales. En este
memorial, no existe una imposicion de argumentos territoriales de los mapuche-williche de la
costa osornina, es decir, las demandas no se basan excesivamente en el Tratado de Las Canoas
y los Titulos de Comisario, sino que se basan en los despojos de tierras que habian llevado a la

pobreza a los mapuche.

En 1939, nuevamente se reunié la Federacion Mapuche del Fitawillimapu y crearon un

memorial con 10 petitorios que resumen las demandas de los memoriales de 1936 y 193734,

352 " a institucion de los caciques con suficiente autoridad moral para actuar en defensa de la raza aborigen ante
todas las autoridades es necesaria, para que no se vuelva a ver el ocio vergonzoso de ciertos individuos que
sorprenden al gobierno haciéndose llamar “Caciques Generales”, “Lenguara General” u otros titulos para engafiar
a las autoridades.

Creemos necesario que el Supremo Gobierno revista de cierta autoridad moral a la Federacion de Indios que
representemos, exigiendo a todo indio que se presente a las autoridades arrogandose la calidad de caciques, un
certificado del presidente de la Federacion de Indios de Futahuillimapu, que lo acredite como que es realmente
caique auténtico y no falso cacique como han sido muchos de los que han ido a Santiago a sorprender al Gobierno
y después, con imaginarias promesas gubernativas, logran sacar el poco dinero de que disponen los pobres
mapuches, en la creencia que se cumpliran las promesas inventadas por los falsos caciques.", "Acuerdos tomados
por indios de la regidn en reciente parlamento son ahora representados en un memorial al Presidente de la
Republica"”, La Prensa, 8 de enero de 1937, p. 6. Debemos recordar que, en estos afios, los nazis en la region
ocupaban nombres de cargos de autoridades tradicionales y nombres de ceremonias mapuche para referirse a sus
propios dirigentes y reuniones.

353 "Muy conveniente es que se mantenga todavia la prohibicién absoluta para los indios de enajenar sus suelos,
ya que los engafios continGian adn contra los aborigenes en su mayoria analfabetos, exceptuandose, por cierto, en
el caso de que instituciones de crédito fiscales, semifiscales o particulares o particulares, otorgaren crédito a bajo
interés en que para que hubiera crédito es necesario que las propiedades de los indios sirvan de garantia al crédito
otorgado”, Acuerdos tomados por indios de la region en reciente parlamento son ahora representados en un
memorial al Presidente de la Republica”, La Prensa, 8 de enero de 1937, p. 6.

354110 - Problema de las tierras.

2°.- Educacién Especial a los mapuches.

3°.- Eximicion de pago de contribuciones a favor de indigenas.

4°.- Venta directa de abono por el Estado, a bajo interés y largo plazo.

5°.- Mejoramiento social y econémico.

6°.- Prohibicién de colonias extranjeras al pais, y pedirlas para mapuches y vecinales.

7°.- Tribunal Especial Indigena; protector y procuradores.

8°.- Matricula o Curso de Indigenas desde Valdivia a Magallanes.

9°.- Subvencién a favor del artista araucano José Pefiie Lemufiir por el Estado.

10°.- Reconocimiento de los caciques por el Gobierno.", "Importantes puntos se trato en Congreso clausurado de
mapuches”, La Prensa, 5 de enero de 1939, p. 7.
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Loncochino, un dirigente de base, fue reelegido presidente de la asociacion®*® y, a pesar de
encontrarse los apo ulmen en la asamblea, los firmantes del memorial fueron el presidente y
secretario de la Federacidn, por lo que entendemos que los apo tlmen seguian siendo respetados
tanto como representantes como por ser autoridades tradicionales, pero las decisiones eran
tomadas por los dirigentes no-tradicionales®*®. El uso de la chilenidad, de ser los primeros
chilenos, en esta década, continu6 como una marca del discurso de los dirigentes de base’.
Esto ultimo, por ningun motivo significaba relegar su cultura a la chilenidad, todo lo contrario,
reforzaba su creencia en mantenerla y aprovechar los beneficios de la modernidad para su
propia cultura, esto es lo que demuestran tanto en los petitorios de los memoriales de 1936,
1937 y 1939 como en las précticas promovidas en las asambleas en las que se creaban los

memoriales®°8,

En el Fitawillimapu gobernaban algunos argumentos territoriales que en los memoriales
de 1937 y 1939 fueron dejadas en un segundo plano. Para entender mejor la idea de argumentos
territoriales, es necesario ampliar un poco mas alla del Fitawillimapu la mirada. En 1941, los
dirigentes de base mapuche-williche participaron en un Congreso Araucano que reunia a los

mapuche de Temuco (La Araucania) hacia el sur.

Ahora bien, de esta asamblea se desarrollé6 un memorial que reunié un petitorio que
busco representar a todos los mapuche bajo la jurisdiccion del estado chileno®®. En las

demandas mapuche de este memorial podemos ver una hegemonia de los argumentos de los de

35 "Don José del C. Loncochino fue reelegido presidentes. Solamente se clausur6 el 2° Congreso Mapuche y
Guillatun, de la “Federacion Mapuche Futahuillimapu”, el Domingo 1° de Enero de 1939, en terrenos y Quinta
Huisca", "Importantes puntos se trato en Congreso clausurado de mapuches”, La Prensa, 5 de enero de 1939, p. 7.
3% "También se nombré una comision de mapuches, compuesta de cuatro personas, con el objetivo de presentar
las peticiones ante el Supremo Gobierno, y al mismo tiempo exponer los respetos a hombre de la Federacion
Mapuche Futahuillimapu de Osorno, y de los Mapuches de Valdivia a Magallanes, a S. E. don Pedro Aguirre
Cerda. La comisién la componen los mapuches sefiores: José del Carmen Loncochino Alin, Luis 2° Marrian
Huentrutrupal, Gliserio, Millaquinai Pichicy y Aurelio Laureano Rifoquian Huenchuleo, segln acuerdo de la
comisién se dirigira a Santiago el 15 de Abril préximo. (...) se designo el directorio para 1939, por el Congreso y
quedo asi: Pdte. José del C. Loncochino A., (reelegido) Vice Pdte. Juan de D. Chenquian R., (reelegido) Tesorero
Manuel Antilef, pro Tesorero José Luis Marrian, (reelegido) Sec. G. J. Antonio Azécar Q. Secretario, Luis 2°
Marrian H., Pro Sec. Aniceto Huenchupan Catricura; Directores: Manuel Huisca Raileo, Guillermo Breca, Glisario
Millaquipai, José Antonio Naguean A., y Juan Quinchagual”, "Importantes puntos se trato en Congreso clausurado
de mapuches”, La Prensa, 5 de enero de 1939, p. 7.

357 "E| congreso o sesiones, se desarrollo con gran animacion de parte a todos los delegados y concurrentes, de
quienes se evidencio6 un gran interés, por reivindicar sus legitimos derechos, como descendientes de los primitivos
habitantes de estas fértiles tierras chilenas", "Importantes puntos se trato en Congreso clausurado de mapuches”,
La Prensa, 5 de enero de 1939, p. 7.

3% "E| Guillatun, estuvo a cargo del maestro don Juan de Dios Chenquian, se desarrollé conforme al programa,
con gran solemnidad, correccion y armonia”, "Importantes puntos se trato en Congreso clausurado de mapuches",
La Prensa, 5 de enero de 1939, p. 7.

359 "Mesa directiva del Congreso Araucano elevo las conclusiones al Presidente”, La Prensa, 8 de enero de 1941,
p. 6.
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Temuco. Este memorial nos permite ver como, dentro del mundo mapuche, el centro
hegemonico invisibilizd a los otros territorios y sus argumentos. Si la zona costefia de Osorno
centrd el discurso en el Futawillimapu y lo justificd con sus argumentos territoriales, dejando
fuera a los argumentos territoriales del resto del Fltawillimapu, cuando se hablé de "todo" el
mundo mapuche existio un arauco-centrismo que condend a los argumentos en los que basaban
sus discursos los del Fitawillimapu a lo oculto. Por tanto, los argumentos territoriales son,
primero, los discursos socialmente bases de sus demandas, segundo, que buscan ser aceptados
como legitimos por el interlocutor al que se presiona, en este caso el estado chileno, y, tercero,
que, para el territorio especifico que levanta estos argumentos, representan a toda su sociedad.
Explicar por que un territorio hegemoniza el discurso en detrimento de los otros no lo podemos
revelar con las fuentes que poseemos, tan solo poder especular que, segun los indicios que
poseemos Yy que repasamos en el primer capitulo, esto puede ser por la importancia mayor que
le da el estado chileno a los mapuche de La Araucania frente a los otros. Asi, tenemos que en
el Wallmapu, el discurso se centra en los argumentos territoriales de los discursos hegemaonicos
en laregion de La Araucania, mientras que en el Futawillimapu, con la relevancia en el Tratado
de Las Canoas y los Titulos de Comisario, los mapuche de la costa osornina mantienen una
hegemonia sobre los otros territorios. El argumento en la revalidacion de los titulos entregados
por el estado como Titulos de Comisario beneficié también a otro de los grupos fuertes en el
Futawillimapu, los de Ranco. Mientras que estos argumentos no benefician a los de Chiloé, los
que levantan sus argumentos en un tratado entre realistas e independentistas que establecia que
en la Isla de Chiloé todo quedaba sin ningin cambio y pasaba la administracion al estado
chileno, por lo que los titulos entregados por el imperio espafiol a los mapuche de la isla eran
legales para el estado chileno; el Tratado de Tantauco de 1826 pasaba a ser la base de los
argumentos mapuche en Chiloé. Como vemos, es importante tener presente quién es el
interlocutor al que se presenta el discurso, en base a ese interlocutor se establecen argumentos
bases del discurso que buscan convencerlo o doblegarlo a favor de los propios intereses; si
consideramos que el interlocutor fue durante el periodo de estudio el estado chileno, no cabe
duda que los argumentos territoriales estaran vinculados a él, ya sea a través de tratados o leyes
que el estado chileno alguna vez legitimé o se asocian a él. El resto del Futawillimapu, por lo
que observamos en las fuentes observadas tanto en este capitulo como en el anterior, no tienen
argumentos territoriales, pero esto no quiere decir que las bases no recuperan tierras, es mas,

las comunidades sin argumentos territoriales levantan el discurso de que esas tierras fueron
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mapuche, por lo que nunca se dejé de hablar de recuperaciones®®. Esto explica también la
busqueda de diferenciacion entre, por ejemplo, los de La Araucania y el Futawillimapu y, en

este Ultimo territorio, entre los chilotes con respecto a los de San Juan de La Costa.

Volviendo a la reunion de 1941, este congreso establecia un predominio de las
organizaciones de La Araucania®?; denuncio los intentos de establecerse como vanguardias de
los mapuche al partido comunista y critico a este partido de no creer en dios y de ser enemigos
de los mapuche3®?; permitié observar la division entre las organizaciones no-tradicionales de
La Araucania®?; la dirigencia reunida en este congreso buscd el apoyo de las iglesias, asi como
da indicios de que este congreso estaba permeado ideoldgicamente por el cristianismo®®,
aunque esta basqueda de apoyo en la cristiandad no lleva a la invisibilizacion de su propia

cultura y el pedir el respeto a sus costumbres®®; por Gltimo, vuelve a aparecer la idea de

360 Estos argumentos nacen en funcion de entender de mejor forma los discursos mapuche dentro del dispositivo y
se basan principalmente tanto en el analisis de los memoriales como en las acciones de las comunidades mapuche-
williche observadas en el primer capitulo, principalmente en el subcapitulo relacionado a la propiedad de la tierra.
361 "6° Protesta enérgicamente por propositos Gobierno prorrogar por un afio mas vigencia Ley Division de
Comunidades Indigenas, por no reunirse hasta hoy en Temuco, Jefe Sociedades Araucanas, para su reforma, como
la prometi6 el Ministerio de Tierras a la Corporacion Araucana y Frente Unico de Araucanos de Chile, el 8 de
agosto préximo pasado, y porque entretanto, la Araucania, contra sus protestas de méas de 10 afios, sufre sus
consecuencias que son atentatorias corruptoras y ladronas."”, "Mesa directiva del Congreso Araucano elevd las
conclusiones al Presidente", La Prensa, 8 de enero de 1941, p. 6.

362 "70 Denuncia Directiva maxima Partido Comunista y fe pregunta si sus principios permiten invadir zona
Araucana, saltando sus jefes y aconsejando a los Mapuche que no deben respetarlos y que no creen en Dios, como
lo hacen sus lideres, hasta amenazar a cortarle la cabeza a los que se constituyan como caudillos de la Raza.",
"Mesa directiva del Congreso Araucano elevd las conclusiones al Presidente”, La Prensa, 8 de enero de 1941, p.
6.

363 80 Dispone retirar de la Corporacion Araucana la representacion de la Federacion Araucana y de su Comité
Ejecutivo, por los antecedentes que se hicieron presentes en sus debates.", "Mesa directiva del Congreso Araucano
elevo las conclusiones al Presidente”, La Prensa, 8 de enero de 1941, p. 6.

364 »11° Manifiesta al Gobierno, a la prensa y opinion, que la Federacién Araucana y este congreso, han apelado
ante la justicia divina, porque los gobiernos no han atendidos sus reclamos y peticiones de mas de 20 afios, y
autoriza al presidente para hacer respetar sus derechos, de hecho y en la forma que lo estime necesario en cada
caso.

12° Ruega a todas las iglesias, por medio del Arzobispo, y a las Evangélicas, para que oren por ellay sus derechos
sobre sus Tierras, sus ritos, usos y costumbres, que han defendido y defenderan estos dos movimientos, porque
ellos derivan de Dios Todopoderoso.”, "Mesa directiva del Congreso Araucano elevd las conclusiones al
Presidente”, La Prensa, 8 de enero de 1941, p. 6.

365 140 Denuncia al Gobierno que el actual Gobernador de Nueva Imperial viene aconsejando a los mapuches que
deban casarse civilmente, y que esto constituya un desconocimiento de los efectos de hecho del matrimonio
indigena y de la Ley especial que los rige.

15° Pide que de hecho sean considerados y respetados los Cementerios de la Raza, que deben evitar las molestias
a los indigenas, de parte de ciertas autoridades, por causa de ellos.

16° Pide al Gobierno que haga respetar los matrimonios indigenas y que los Oficiales de los Registros y Oficinas
de Identificacién no sigan dejando solteros a los casados por ritos de la Raza, como ocurre continuamente con
respecto a ellos.", "Mesa directiva del Congreso Araucano elevd las conclusiones al Presidente”, La Prensa, 8 de
enero de 1941, p. 6.
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chilenidad en el congreso en base a la idea de que los mapuche son la primera raza chilena 'y

respetar los signos de la chilenidad®,

De la década del cuarenta al sesenta, los dirigentes mapuche-williche pasaron de buscar

apoyo en la iglesia a buscarlo en las organizaciones dirigidas por los partidos de izquierda.
En el afio 1961, los caciques retoman el liderazgo y llaman a una nueva asamblea

...para discutir urgentes problemas indigenas y solicitar del Supremo Gobierno se respeten
sus tierras y sus costumbres, se ayude al fomento de la produccion y se instalen escuelas
en los sectores indigenas y campesinos.

Para impulsar estas aspiraciones indigenas, se encuentra en Osorno el cacique general,
Anselmo Epuyao Guaitiao. También de los sectores indigenas de Quellén (Chiloé), han
Ilegado los dirigentes mapuches Abelardo Chiguay, José del Carmen Coliboro y Purisima
Chiguay Lehue.

Igualmente, han anunciado su concurrencia a este torneo indigena los caciques de Chilog,
José Antonio Huenteo y José Santos Loncoman.

A las reuniones de los caciques indigenas del sur, asistiran dirigentes de la Central Unica
de Trabajadores, Asociacién de Agricultores, Asociacion Nacional de Indigenas y
Consejo Provincial de La Asociacion de Indigenas, colonos, pequefios propietarios y
trabajadores agricolas.

...donde ademas de los caciques de las diversas localidades, se ha invitado a que haga uso
de la palabra el presidente provincial del Frente de Accion Popular, son Jaime Suarez y
el secretario general del Consejo Provincial de la CUT, y diputado electo, don Rigoberto
Cossio.3%’

En esta asamblea vemos como, por primera vez, fue permitida no solo la presencia sino
que también la voz de dirigentes locales de organizaciones de trabajadores, pero Gnicamente no
se invito a trabajadores urbanos, también a agrupaciones campesinas y de pequefios propietarios
agricolas,

La Asociacion Provincial de Indigenas, Colonos, Pequefios Propietarios y Trabajadores
Agricolas, ha designado a los sefiores Avelino Runca, Virgilio Afiil, Emilio Acum y José
Atanias Jaramillo Emilmaqui, para participar en la Asamblea de los Caciques del Sur. Por

su parte, la Asociacion Nacional de Agricultores de Chile, estara representada por el sefior
Ulises Araya.3%®

Ahora bien, las intenciones de los caciques no solo eran reunir a organizaciones que

representan a mapuche, campesinos (con y sin tierra) y trabajadores urbanos, sino que querian

366 179 Que todos los Caciques Presidentes solo lleven a los Parlamentos y Rogativas la Bandera de tres colores,
segln cuenta al Gobierno.", "Mesa directiva del Congreso Araucano elevé las conclusiones al Presidente”, La
Prensa, 8 de enero de 1941, p. 6.

367 "Mafiana inicia en Osorno la asamblea de Caciques del Sur", La Prensa, 31 de marzo de 1961, p. 3.

368 "Hoy se inician las sesiones de la Asamblea de Caciques del Sur", La Prensa, 31 de marzo de 1961, p. 6.
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presentar lineamientos que, en base al discurso mapuche-williche repetido durante el siglo XX,
sean absorbidos por los dirigentes de otros grupos marginados en la zona,
El Cacique General, Anselmo Epuyao, rendira un importante informe, que servira de base
para discutir los problemas de las comunidades indigenas y del campesinado en general.

También se debatirdn en esta ocasion los problemas de educacion, deportes, fomento de
las industrias caseras, etc.3%°

La convocatoria de la asamblea de los caciques logrd reunir a organizaciones mapuche,
campesinas y de trabajadores urbanos desde Temuco a Chiloé en Rahue, un sector
predominantemente mapuche-williche y popular en plena ciudad de Osorno,

También se encuentran participando en esta Asamblea delegaciones desde Temuco a

Chiloé. El torneo indigena finalizara el domingo préximo, con un comicio que se llevara
a efecto en Avenida Republica esquina Victoria en la Poblacion Rahue.3"

Esta asamblea termind creando un memorial que era muy diferente al memorial de 1936,
ya que la misma reunién convocaba visiones diferentes a las que encubaban, preservaban, por
bastante tiempo los caciques, aun asi, ellos siguieron siendo los duefios de casa en esta asamblea
y no permitieron que la asamblea sea liderada por otros dirigentes®’t. Es por esto que los
firmantes como principales dirigentes de este movimiento fueron los apo Glmen que
representaban a los mapuche desde Valdivia a Chiloé manteniendo la estructura que ellos
consideraban como tradicional®’?. Es importante destacar que no estan la cantidad de territorios
representados como en el memorial de 1936, pero si estan los tres territorios que, durante 1930
a 1973, mantuvieron mayor conflictividad con la sociedad chilena y poseen argumentos
territoriales: Osorno hacia la costa, Lago Ranco y Chiloé. Secundando a estos caciques se

369 "Hoy se inician las sesiones de la Asamblea de Caciques del Sur", La Prensa, 31 de marzo de 1961, p. 6.

370 "Hoy se inician las sesiones de la Asamblea de Caciques del Sur", La Prensa, 31 de marzo de 1961, p. 6.

871 » continuaron ayer durante todo el dia los debates de la Asamblea de Caciques del Sur y de dirigentes de
organizaciones indigenas de la region, bajo la presidencia de los caciques Anselmo Epuyao y José Santos
Lincoman”, "Comicio de indigenas habra hoy en Osorno", La Prensa, 2 de abril de 1961, p. 8.

3721, Cacique General de Estado Mayor, con mandato desde Valdivia a Magallanes (Osorno): Anselmo Epuyao
Guaitao.

. Cacigue Memorial de Chan Chan (Cancura): Juan Calfo Manquilef.

. Representante del Tercer Cacique General, Calcurrupe, Lago Ranco (Llifen): Francisco Quilempan Barril.

. Cacique de Cun Cun (Crucero) Rio Bueno: Albino Quilempan Quilempan.

. Cacique de Puninque, San Juan de la Costa (Quilacahuin): Bernardino Conapil Millan.

. Cacique de Quidel (Trafun) San Pablo: Nicolas Antimil Cahuin.

. Cacique de Llifen, Lago Ranco: cornelio Avilés Curinao.

. Cacique de Cheugquemé (Riachuelo): José del Transito Catrilef.

. Cacique de Chadmo, Chiloé (Quelldén): José Antonio Huenteo Rain.

10. Cacique de Compu Chiloé (Quellén): José Santos Lincoman Inaicheo.”, "Acuerdo de la Asamblea de Caciques
del Sur y Dirigentes de Indios celebrado en Osorno los dias 31 de marzo, 1° y 2° de abril de 1961", en:
http://www.futawillimapu.org/pub/Asamblea_Caciques_1961.pdf (visitado: 15 de noviembre de 2015)
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encontraban los dirigentes de base de las comunidades mapuche y, en tercer lugar, los dirigentes

de las agrupaciones campesinas y de trabajadores chilenas®”,

El memorial inicia justificando la unidad de los caciques y su derecho a representar a su
pueblo avaldndose en el Tratado de Las Canoas, mas bien, data el inicio de la unién de los
mapuche del Futawillimapu en el afio del tratado,

1. La Asamblea de Caciques del Sur y Dirigentes de Indios, como un medio de hacer mas
efectiva la unidad de los indios en torno a su bandera y su organizacion, acuerda darle

actividad a la Union de Indios Independientes de Chile, cuya fundacion data de 1793,
dirigida por sus Caciques y con organizaciones todas las reducciones de Indios.®"*

El segundo punto, es una declaracion por la defensa de la cultura a traves de la defensa
de la tierra, sin dejar de lado una lucha por gozar de los beneficios de la modernidad, vale decir,
proteger la cultura propia y enriquecerla al aprovechar los avances de la modernidad,

2. La Asamblea de Caciques del Sur y Dirigentes de Indios, para robustecer la unidad en
defensa de las tierras de indios, su cultura, su musica y sus instrumentos, su idioma, sus
deportes, sus tejidos e industrias caseras, etc., acuerda mantener y desarrollar sus

costumbres, luchando a la vez, por conquistar el derecho al bienestar y una vida digna de
acuerdo con la civilizacion.®™

Los mapuche-williche por ningun motivo eran una cultura cerrada, solo buscaban el
reconocimiento de su existencia y declaraban promoverla, pero eso no olvidaba un sentimiento
que rondaba en la Latinoamérica de los afios sesenta: el buscar un desarrollo que también

beneficiara o integrara a los grupos marginados de esas sociedades.

En los siguientes puntos del memorial es donde se establece un cambio con sus
predecesores. EI memorial de 1961 ya no es solo la enumeracion de demandas, sino que se
transforma en una declaracion de resistencia, vale decir, este memorial ya no es un pedido de
restitucion, eran mas bien compromisos por ejercer autonomia de los dirigentes tradicionales y
de base. Esto no quiere decir que cambiaron sus demandas, sino que la forma de ser transmitidas
deja de lado al interlocutor de siempre, el estado chileno, y se transforma en una declaracién de
principios que va dirigida a si mismos, por lo que podemos decir que existe un cambio en la
forma en la que enunciaron su discurso de resistencia las dirigencias mapuche-williche, al

tiempo que ya no solo abogan por los chilenos marginados en el territorio que buscan

373 » Asistieron también, mas de setenta delegados de los sectores de indios de las provincias de Malleco, Valdivia
y Osorno y la delegacion de Yaldad, Chiloé, Quelldn, integrada por Abelardo Chiguay Lincoman, José del Carmen
Coliboro Llancalahuen y Purisima Chiguay Lehue. La Asociacién de Agricultores de Chile, se hizo representar
por Ulises Araya Araya y la Central Unica de Trabajadores Miguel Vargas Figueroa.”, 1bid.

374 |bid.

375 |bid.
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representar, sino que ejercitan la unidad y la solidaridad con los dirigentes de agrupaciones que
buscan dirigir y organizar a los marginados. El dispositivo y su discurso se mantienen, pero hay
un cambio en el ambiente. Los caciques se declararon en lucha por la defensa de sus tierras de
una manera en la que daban a entender que no esperarian permiso del estado chileno para actuar
en contra de sus enemigos. Era un discurso mucho més conflictivo y auténomo en base a los

mismos argumentos territoriales de afios anteriores:

3. La Asamblea de Caciques del Sur y Dirigentes de Indios, acuerda luchar por la
recuperacion de las tierras usurpadas a los indios, que actualmente estdn en poder de
particulares, de grandes empresas, compafiias y sociedades anénimas.

4. La Asamblea de Caciques del sur y dirigentes de Indios, acuerda oponerse tenazmente
de todo lanzamiento o despojo de tierras de indios, como igualmente rechaza
terminantemente la aplicacion de la Ley Indigena N° 14.511, publicada en el Diario
Oficial el 3 de enero de 1961.

5. La Asamblea de Caciques del Sur y Dirigentes de Indios, acuerda luchar por hacer
reconocer los acuerdos del Tratado de Paz de 1793, celebrado en Osorno entre los
Caciques del Sur y los Representantes del Rey de Espafia, referente al derecho de posesion
de tierras de indios, como igualmente, hacer reconocer los Titulos de Comisario de 1827.
También se acuerda prohibir la venta de acciones y derechos o arriendo de tierras dentro
de los titulos originarios de posesion.3"®

Para lograr esta defensa de la tierra, no buscaron el apoyo de la dirigencia estatal en
Santiago, todo lo contrario, la buscaban entre organizaciones populares en el territorio
comprometiéndose a prestar apoyo en acciones que no tuvieran necesariamente que ver con la
recuperacion de tierras para los mapuche-williche,

6. La Asamblea de Caciques del Sur y Dirigentes de Indios, para la defensa de las tierras

de indios y defensa de todos sus derechos, acuerda hacer acciones comunes con todas las
organizaciones progresistas, sean obreros, empleados y campesinos.

7. La Asamblea de Caciques del Sur y Dirigentes de Indios, acuerda participar con todos
sus Caciques o sus representantes y delegados directos de todas las reducciones u
organizaciones de indios, en el GRAN CONGRESO NACIONAL DE UNIDAD
CAMPESINA Y DE INDIOS, que se celebrara en Santiago los dias 28, 29 y 30 de 1961,
conforme la invitacion hecha por el dirigente nacional de la Asociacion de Pequefios
Agricultores de Chile y demas organizaciones que representan al compafiero Ulises Araya
Araya.’"’

El memorial de 1961 se encontraba situado en un tiempo en el que los grupos mas
desposeidos de la sociedad austral chilena también buscaban alianzas y ya no era con el estado
chileno o los grupos dominantes. La idea de clase rondaba entre ellos y los hacia actuar

376 |bid.
377 1bid. Por lo que sabemos, el apo tilmen chilote José Santos Lincoman se declaraba comunista y fue apresado
por el estado chileno al hacer suyo este punto del memorial durante su vida.
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politicamente a favor de los que compartian sus vivencias, por lo que los dirigentes no tenian
problemas en unirse entre organizaciones que buscaban sacar de la subalternidad a grandes
grupos de la poblacion marginada. Por otra parte, el memorial demuestra que los discursos y
sus representantes mapuche-williche siguen intactos: basaron su discurso en los mismos
argumentos territoriales que rigen en el Fitawillimapu durante todo el siglo XX, fueron los apo

ulmen los representantes de la sociedad y buscaron la recuperacion de sus tierras y autonomia.

A pesar de que este memorial fue mas una declaracion de principios, ya con el memorial
redactado por el comité de caciques y dirigentes de base, estos fueron a entregarlo a Santiago®’8,
por lo que siguieron las précticas habituales sobre la presentacion de memoriales. Es interesante
notar como los memoriales, a pesar de insistir en también apoyar a los mas desposeidos de la
sociedad chilena y de quererlos incluir en su cultura®”®, no se construyen para hacer algdn
[lamamiento a esos grupos ni tampoco su interlocutor fue alguna vez la sociedad chilena en
general. Nunca dejo de ser el interlocutor principal el estado chileno y sus autoridades y siempre
los enemigos eran los grupos sociales dominantes en el Fitawillimapu. Lo interesante del
memorial de 1961 es su afinidad con los dirigentes de asociaciones de campesinos y
trabajadores urbanos, afinidad que los Ilevd en que, en menos de un afio, pudieran levantar

actividades en las que discutir sus problemas en conjunto y comprometerse al apoyo mutuo.°

Eso si, las muestras de considerarse un grupo aparte de la sociedad chilena, tanto en el
discurso como en las acciones desarrolladas por los dirigentes mapuche-williche, prevalecieron.

En 1962, los mapuche-williche nuevamente se reunieron sin invitar a dirigentes de campesinos

378 "Recientemente, en las Oficinas de Partes de la Presidencia de la Republica, del Ministerio del Interior, del
Ministerio de Tierras y Colonizacion, con las firmas de los cacique José Teobaldo Huaquil, de Chan Chan, Osorno;
Francisco Quilempan, Calcorrupe, Lago Ranco; los caciques e Chiloé, José Antonio Huenteo y José Santos
Lincoman y el presidente de la Asociacion Provincial de Indigenas y Campesinos de Osorno, fue presentado un
documento memorial solicitando se respeten las tierras de las Comunidades o Reducciones Indigenas, desde
Valdivia al Sur, conforme el Tratado de Paz y Amistad, celebrado en 1793, en Osorno, a orillas del rio Las Canoas,
hoy rio Rahue, entre las autoridades espafiolas y los caciques Ifiil, Canio y Catrihuala. Durante la Republica se han
dictado numerosas leyes reconociendo el derecho de posesién de las tierras indigenas. De acuerdo con estas leyes,
los Caciques del Sur han solicitado del Supremo Gobierno, se suspendan los lanzamientos y se suspenda la
aplicacion de la Ley 14.511, del 3 de enero de 1961", "Caciques del Sur solicitaron al gobierno se les respeten las
tierras de las "comunidades indigenas"", La Prensa, 11 de junio de 1961, p. 11.

379 “En el extenso memorial, también se ha solicitado se consideren los problemas de la produccién agricola,
ganadera, maderera y pesquera, etc., en beneficio de los propios indigenas y de la poblacidn en general. Igualmente
han solicitado se reformen los planes de ensefianza, dando lugar al ingreso de los planteles educacionales de hijos
de asalariados de la ciudad y del campo, se fomente el idioma mapuche, los deportes y la musica raza aborigen,
etc"”, "Caciques del Sur solicitaron al gobierno se les respeten las tierras de las "comunidades indigenas™”, La
Prensa, 11 de junio de 1961, p. 11.

380 "Para impulsar el cumplimiento de los acuerdos del Primer Congreso Nacional de Unidad Campesina de Indios,
celebrado recientemente en la capital de la Republica, el 7 de julio préximo, en calle Lynch 1374, Osorno, a las
11 horas, se reuniran los caciques de las provincias de Osorno y Valdivia, con el Consejo Provincial de la
Asociacién de Indigenas y Campesinos", "Caciques del Sur solicitaron al gobierno se les respeten las tierras de las
"comunidades indigenas"", La Prensa, 11 de junio de 1961, p. 11.
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o0 trabajadores urbanos. Este congreso reunié una gran cantidad de mapuches de todo el
Futawillimapu,
Mas de 20 mil indios “Huilliches”, de las provincias de Valdivia a Magallanes, estuvieron
representados en el reciente quinto Congreso Nacional celebrado en la actual Reduccion
de Quilén, a 26 kilémetros al nororiente de Osorno. La asamblea o “cahuin” de paz, se

efectuaron durante los dias 29, 30 de junio y 1° de julio, fecha en que se puso término al
torneo.

A las reuniones concurrieron representantes de organizaciones indigenas de Valdivia, Rio
Bueno, Osorno, Llanquihue, Chiloé, etc., hombres y mujeres de toda condicion
econdmica pero descendientes netos de la raza “mapuche”. Cerca de 100 delegados
estuvieron presentes en el tipico y extraordinario atuendo.®

Es importante destacar que el periodista de esta Gltima noticia recogi6 los argumentos
mapuche-williche con los que crearon su propio mito fundacional de comunidad imaginada y
con el que se separaban de los mapuche de mas al norte,

En cada una de estas “Asambleas de Paz” se han revisado los tratados de paz, primero
con los espafoles y luego con los chilenos. En todos estos convenios, han gquedado

establecidos los tratados de paz, el reconocimiento de las tierras y los derechos de libertad
de los indios.

Cabe establecer que no existe, ninguna relacion de luchas, convenios, ni historia en
comun entre los Araucanos, mapuches u otros, con los indios Huilliches. Los primeros,
vivieron en zonas al norte del rio “Las Canoas” o “Canio” y todo el extremo sur. Para los
indios Huilliches, los limites al norte, estan en las indicaciones sefialadas y al este, oeste,
y sur, el pais limitaba con el mar.382

Es bastante interesante como la diferencia de argumentos territoriales entre las
agrupaciones mapuche, asi como la busqueda de hegemonia de estos argumentos en territorios
mas extensos generd divisiones internas hasta el punto de llegar a considerarse pueblos

diferentes.

El memorial de 1962 continuta con la tradicidn, es decir, sigue la l6gica de los anteriores:
dice representar a la raza mapuche del Fltawillimapu y los dirigentes de este pueblo son los

apo Ulmen3®, y caciques y dirigentes presentan el petitorio: respeto por el Tratado de Las

381 "E| Quinto Congreso de Paz de Huilliches puso término ayer a sus deliberaciones", La Prensa, 2 de julio de
1962, p. 1.

382 "E| Quinto Congreso de Paz de Huilliches puso término ayer a sus deliberaciones", La Prensa, 2 de julio de
1962, p. 1.

383 “La Unidn de Caciques Independientes de la Fundacién “Futa - Huillimapu” llamada asi por los indios y que
abarca desde la Provincia de Valdivia al sur, hasta Magallanes en el Congreso celebrado con fecha 30 de junio y
1° de julio de este afio en la Reduccién de Quilén, Departamento y Provincia de Osorno, al que asistieron un
numeroso grupo de la raza, entre ellos los siguientes caciques de indios:

El Cacique General de Estado Mayor, con mandato desde Valdivia al sur, don Anselmo Epuyao Guaitio; el Cacique
de la Reduccion de Cun - Cun, Departamento de Rio Bueno, Provincia de Valdivia, don Albino Quilempén; el
Cacique de la Reduccion de Quitén, Departamento y Provincia de Osorno, don Nicolas Antimil Cahuin; el
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Canoas y los Titulos de Comisario, defendiendo la legalidad de estos y admitiendo que son la
base de la demanda williche®®*, reconocimiento de los caciques®®, anulacién de los titulos
entregados a colonos (alemanes llegados desde mediados del siglo XIX) que habitan el
Futawillimapu®3®, el no pago de contribuciones de parte de propietarios de tierras indigenas®’,
devolucion del territorio a los mapuche-williche®*® y, como nuevo argumento, derecho de todos
los indigenas a la tierra®®. A pesar de esta Gltima exigencia, las demandas mapuche-williche
prioritarias para sus dirigentes tienen que ver con el respeto de titulos sobre la posesion de la
tierra entregados con anterioridad por el estado chileno, asi lo expresa el cacique general
Anselmo Epuyao,

En general las conclusiones y todo lo tratado en el Congreso se refiere a problemas de

tierras, especialmente de las que tenemos titulos legales de acuerdo al convenio de Paz

subscrito entre los representantes de todos los indios Huilliches, desde Valdivia al sur con

los altos jefes de los ejércitos espafioles y luego refrendado y revalidado el 11 de enero

de 1827 por una Ley Especial de la Republica de Chile y por la cual se reconocia el

convenio con los espafioles y se respetaban las tierras con “Titulos de Comisario”.>*

Secretario de la Asociacion de Indios de Pichilemu, subdelegacion de San Juan de la Costa, Provincia de Osorno,
don Antonio Raul Nonqui; ademés de dos representantes de la Reduccion de Litrén, ellos son don Ricardo Delgado
D. y don Juan Senen Antillanca. Todos mayores de edad pertenecientes a la raza aborigen de esta tierra.",
"Memorial de peticiones al presidente enviaron con acuerdos de la asamblea”, La Prensa, 2 de julio de 1962, p.1.
384 1) Se respeten y reconozcan el titulo Comisario de Paz, firmado por los grandes y poderosos Caciques Igiiil y
Catrihual en el afio 1793, el 11 de enero.

2) Se respeten los titulos otorgados al sefior Comisario de Naciones y firmados por los caciques del afio 1827,
reconociendo como Unicos duefios de estas tierras a los indios Huilliches que habitan Futa - Huillimapu en la
lengua aborigen, hoy dia la que corresponde desde la provincia de Valdivia al Sur de Chile.

3) Solicitamos se prohiban las erradicaciones de parte del Fisco en las distintas reducciones de Indios donde existan
las mencionadas escrituras Comisarios, es decir dentro de la Jurisdiccion de Futa-Hullimapu.”, "Memorial de
peticiones al presidente enviaron con acuerdos de la asamblea”, La Prensa, 2 de julio de 1962, p.1.

385 4) Sean notificados los Ingenieros fiscales de no introducirse dentro de las escrituras Comisarios de Indios, sin
el consentimiento previo de los sefiores Caciques que mandan las diferentes tribus de Indios Huiliches", "Memorial
de peticiones al presidente enviaron con acuerdos de la asamblea”, La Prensa, 2 de julio de 1962, p.1.

38 "5) Se anulan los reconocimientos y solicitudes de titulos hechas por el Fisco a particulares extranjeros no
pertenecientes a la raza, en circunstancias que estos habitan en sus tierras, como también la compra — venta de los
particulares extranjeros hechas hasta la fecha a los indios, conforme a las leyes de prohibicion dictadas a favor
nuestro, que tienen fecha del 30 de enero 1883 y 11 de enero de 1893", "Memorial de peticiones al presidente
enviaron con acuerdos de la asamblea”, La Prensa, 2 de julio de 1962, p.1.

387 "Solicitamos quedar exentos del pago de contribuciones por nuestras tierras en forma judicial”, ibid.

388 8) Por lo tanto solicitamos a S. E. y al Ministro de Tierras y Colonizacién y a los Presidente de las Honorables
Camaras, Senadores y Diputados, se nos devuelvan nuestras tierras usurpadas, que nos han cometido numerosos
abusos con nuestros hermanos de raza nativa”, "Memorial de peticiones al presidente enviaron con acuerdos de la
asamblea", La Prensa, 2 de julio de 1962, p.1.

389 »6) También solicitamos el respeto al derecho de tierra a todos los indios segtin la ley N° 1581 de 13 de enero
de 1903.", "Memorial de peticiones al presidente enviaron con acuerdos de la asamblea™, La Prensa, 2 de julio de
1962, p.1. La ley a la que hacen referencia fue derogada en 1930, lo que nos habla de que no existe un equipo
técnico que esté con los caciques y dirigentes de las comunidades, sino que todo lo que sale de este memorial viene
de las propias creencias, experiencias y estudio de los dirigentes mapuche-williche.

3% "El pueblo huilliche demostré en su larga historia ser enemigo decidido de las tiranfas o dictaduras", La Prensa,
3 de julio de 1962.
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El afio 1963 también vio otro congreso de los dirigentes mapuche-williche, del que sali6

el siguiente memorial,

La Union de Caciques Independientes, acordo solicitar del Gobierno el respeto de las
leyes que favorecen a la raza Huilliche y hacen entrega a S.E. Excmo sefior Jorge
Alessandri Rodriguez el siguiente memorial; con todo respeto: Anselmo Epuyao
Guaitiao, Rahue, domiciliado en Pichi Huilma, Distrito “Tres Esteros”, Departamento de
Rio Negro, Provincia de Futahuillimapu (tierra grande), Osorno y el Tercer Cacique, en
representacion de la region de Calcurrupe, de Lago Ranco, de la provincia de Valdivia;
el representante de los caciques de la Reduccion Quilen, Arturo Gatica Antillancaa S. E.
le exponen que: “La Asamblea de Caciques acord6 pedir que se respeten todas las leyes
de los caciques aborigenes de la provincia de Futahuillimapu”.

Primer punto; se respete el Tratado de Paz del 11 de enero de 1793;

Segundo Punto: Se respeten las escrituras de los Comisarios de Nacion, firmado por los
Grandes Poderes Caciques de este territorio de los indios Huilliches;

Tercer punto: Se respeten las leyes dictadas por el Presidente de la Republica, don
Bernardo O Higgins del afio 1813 y 1819 de acuerdo con el Senado, leyes a favor de los
indios;

Cuarto punto: que se prohiba la radicacion o titulos gratuitos del Fisco, dentro de la
provincia de Futahuillimapu; de Valdivia al sur, hasta el territorio de Magallanes;

Quinto punto: que se prohiba a los ingenieros fiscales mensurar y se les prohiba mensurar
dentro de las posesiones con escritura originarias de posesion, de los indios;

Sexto punto; se anulen los reconocimientos y validez de titulos de los particulares a favor
del Fisco dentro de las escrituras de posesion, vigentes desde 1827;

Séptimo punto; la Asamblea de Caciques acordd pedir que se devuelvan las tierras
usurpadas por los particulares;

Octavo punto; solicitamos se siga rigiendo la Ley de excepcion de contribuciones
conforme quedo establecido. Esta Ley es de 1819 y conforme la Ley dictada N° 4.111,
articulo N° 7.804, publicada en el afio 1944.

Noveno punto: Que se respete el Territorio de los indios Huilliches de Futahuillimapu.
También los caciques “piden al Gobierno que se dé a conocer, para conocimiento general,
la existencia de la Raza desconocida por reciente publicacion en la revista “Ercilla” N°
1.450, de 6 de marzo ultimo, en la que mencionando a los aborigenes que residen desde
Valdivia al sur desconoce la existencia de los nativo Huilliches y nos hace aparecer como
Araucanos”. Pedimos que no se nos confunda la raza Araucana no ha existido ni existe,
en este territorio comprendido desde la provincia de Valdivia al sur, hasta el canal
Chacao. En este territorio conforme esta establecido por las leyes de los tiempos
inmemoriales y segun los puntos 1°, 2°, 3°, 4° 5°y 6°,

Para su Responsabilidad Firman los Caciques

Anselmo Epuyao Guaitiao, Cacique General de Estado Mayor de Indios; Francisco
Quilempan Marril, Cacique de la Reduccion de Calcurrupe, de la Provincia de Valdivia
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(Lago Ranco); Marcelino Pinal Colean, Secretario; Alonso Huenupdn Comisario y
Presidente de mesa y Arturo Gatica Amillanca Representante de la Reduccion Quilen.39?

Como vemos, mantiene la misma Idgica de los memoriales anteriores, buscando siempre
hacer lo més legal posible a los ojos del estado chileno sus demandas. El tema de la legalidad
en los memoriales va de la mano con hacer un discurso que sea creible en el lenguaje del estado
chileno, por lo que fundamentan en leyes creadas por el estado chileno o acuerdos reconocidos
por éste sus demandas que f&cilmente se pueden reducir a tres puntos: las tierras de la
Futawillimapu son de los mapuche-williche; respeto de los caciques como representantes de los

mapuche-williche; respeto de la autonomia de las comunidades mapuche-williche.

Para hacer legalista su discurso, al parecer, no tenian asesores técnicos y desvirtuaban
el discurso de las leyes que interpretaban a su manera y como vigentes a la hora de escribir el
memorial lo que, por supuesto, no hace perder caracter a las demandas, sino que esto solo nos
habla de los esfuerzos hechos por los dirigentes tradicionales y de base por hacer que su
interlocutor, el estado chileno, tome en cuenta el petitorio histérico de los mapuche-williche del
siglo XX. Esa demanda de los dirigentes, el discurso mapuche-williche, no escondia mas que
las pretensiones de autonomia de las comunidades mapuche-williche, vale decir, vivir bien en
su territorio segin como ellos establezcan, cuestién que el estado chileno jamés tomo en
consideracién, y es por eso lo repetitivo de la demanda, tanto que en 1968 los mapuche-williche,
de la misma forma que en los afios anteriores, vuelven a discutir el problema de sus tierras,

Los caciques huilliches de la provincia de Futa Huillimapu de Osorno han citado a una
amplia reunion de los fiscales y mocetones de las reducciones de la regién, con el objetivo

de analizar diversos problemas que les afectan, en forma especial aquellos relacionados
con la tenencia de sus tierras.

Esta asamblea se realizara los dias 14 y 15 del presente citada por el cacique general de
Estado Mayor de Indios Huilliches, Anselmo Epuyao Guaitiao, de la reduccion de Pichi
— Huilma del departamento de Rio Negro, conjuntamente con el cacique Arturo Gatica
Antillanca, de la reduccion Quilin, de la subdelegacion 12 de Tralmahue. Deberan
concurrir todos los caciques y mocetones de la region.

Las reuniones seran celebradas en la propiedad del sefior Alonso Huenupéan, ubicada en
la calle Pedro Montt, de 9 a 17 horas, oportunidad en la cual se realizaran manifestaciones
tradicionales conmemorativas de los afios 1793 y 1827,

Una vez finalizada la asamblea general, los caciques huilliches redactaran un memorial
que sera enviado al Presidente de la Republica, en el cual expondran sus quejas sobre los
despojos de sus tierras, de los que contintan siendo victimas, como asimismo pediran la

391 "Huilliches aborigenes de Fitawillimapu demostraron que existen en nuestra zona", La Prensa, 23 de abril de
1963, p. 7.

127



intervencion de las autoridades respectivas para terminar con el actual estado de
intranquilidad producida por esta situacion.3%?

Ahora bien, estas acciones dirigidas por los caciques parecen ser solo parte de una
"tradicion”, no eran ninguna amenaza para el estado chileno que, como vimos en el capitulo
anterior, traté a los mapuche como un problema de seguridad nacional y marginalidad, pero,
eso si, esta tradicion mantenia intacto un dispositivo subalterno que permitia la persistencia de
los mapuche-williche, su resistencia. La punta de lanza de este dispositivo era la unién de los

caciques como representantes (entendidos como representantes, no como jefes).

Es l6gico preguntarse por qué las reivindicaciones de este movimiento nunca eran
logradas. Podriamos decir que las acciones no estaban acorde al discurso. Por lo visto en el
capitulo anterior, las comunidades mapuche-williche nunca dejaron de buscar formas de como
recuperar sus tierras, defender la autonomia de sus organizaciones dentro de sus territorios y
hacer respetar sus argumentos territoriales, incluso las acciones de violencia no faltaron. Por
otra parte, la dirigencia nunca se alejé de buscar acuerdos con un estado que, simplemente,
nunca los tomd en cuenta. Aunque la dirigencia le daba voz y representaba los discursos de las
comunidades, nunca tomo para si la misién de organizar una autonomia real y de darle practica
al dispositivo que, por lo tanto, se mantuvo subalterno y dentro de los limites de la sociedad
chilena. La dirigencia no dejé de exigir autonomia, no ejercian autonomia. La paradoja aqui
estd en que los apo tlmen sentian a un igual a las autoridades chilenas y no tenian confianza en
permitir ejercer poder a sus bases, vale decir, aunque las comunidades solo los respetaban como
representantes, voceros de su sociedad, ellos se sentian duefios de esta sociedad y con cierta
superioridad politica sobre las comunidades. Lo que permite entender el hecho de que muchas
veces, como lo veremos en el proximo capitulo, los caciques se encontraban solos y las bases
recurrian a ellos solo cuando entraban en conflicto con la sociedad chilena y sus instituciones,
al tiempo que las comunidades levantaban a otros dirigentes. Las bases mapuche-williche nunca
tuvieron un apoyo para golpear las relaciones de poder que los marginaban y mantener algo de
lo recuperado en esos momentos de enfrentamiento con la sociedad chilena, ya que la dirigencia
tradicional mapuche-williche estaba mas preocupado por ser reconocida por uno que
consideraba un igual, el gobierno chileno, que de proponer y promover acciones que llevaran a

la recuperacion del territorio.

Otra conflicto entre la dirigencia y las comunidades fue la forma en la que era tratado el

discurso, ya que, en los memoriales, pareciera ser que la lucha mapuche-williche fue solo por

392 "Problemas de sus tierras abordaran indios huilliches", La Prensa, 9 de octubre de 1968, p. 6.
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lo legalmente reconocido por el estado chileno, los Titulos de Comisario, y jamas por algo mas,
mientras que las préacticas llevadas a cabo por las comunidades mapuche-williche evidencian
que ellos interpretaban el Tratado y los Titulos de Comisario como si correspondieran a todo el
Futawillimapu, por lo que la recuperacion de tierras de las comunidades podian ser realizadas
en cualquier zona del Futawillimapu, tengan o no un Titulo de Comisario u otro titulo para
avalar la recuperacion. Eso si, las recuperaciones que vimos en el primer capitulo realizadas
por las bases, siempre eran desarrolladas por una comunidad que estaba apoyada por la
dirigencia tradicional y otras comunidades, dejando bien en claro que las recuperaciones eran
para la familia grande, para la comunidad. No existia algo asi como una organizacion que
coordinara acciones de recuperacion, a pesar de existir la junta de caciques. Lleva a cabo una

toma de terrenos era una decisiéon de cada comunidad.

Sobre la legalidad que buscaba el discurso de la dirigencia mapuche-williche, pareciera
ser que el limite de la resistencia de la dirigencia, un limite autoimpuesto, fue también el limite
promovido por el estado chileno, por lo que los mapuche-williche nunca se escaparon del foco
de lo policial, en términos de Ranciere, de lo establecido, quedando esteéril sus intentos de hacer
politica. A pesar del memorial de 1961 y su declaracién de principios, los dirigentes mapuche-
williche siempre buscaron el oido del estado chileno, por ser representante de la sociedad

chilena y colonizador del Futawillimapu.

Por otra parte, las comunidades y sus dirigentes nunca buscaron una revolucion o
declararse en conflicto abierto con el estado chileno, s6lo recuperar sus tierras. Ellos mantenian
el enfoque de verse a si mismos como duefios del territorio, territorio del que fueron despojados
a pesar de los acuerdos firmados, transformando a su demanda en lo justo, al enemigo en los
contemporaneos duefios de sus tierras y al estado chileno en el responsable tanto de permitir el
robo como de remediar la injusticia al respetar los acuerdos firmados que los mapuche-williche

ponen como centrales para proclamar lo justo de su demanda.

Las mujeres quedan invisibilizadas en estos procesos porque la dirigencia mapuche era
machista. Ellas no ejercen ninguna decision visible en el contexto social y politico de la
dirigencia, y de la sociedad mapuche-williche, hasta 1973. No sabemos si lo consideraban una
tradicion, pero lo cierto es que la voz femenina estuvo prohibida en el escenario publico
mapuche durante 1930-1973 a pesar de algunos intentos femeninos por contrarrestar esa

situacion.
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Los memoriales de 1937, 1942, 1948-49, 1961, 1962, 1963, 1970-73, como los
evaluaron Foerter y Vergara®®, no tendran la misma intensidad ni reuniran tantos caciques
como el del 1936, pero mantuvieron una tradicion que los apo Ulmen representaron y
resguardaron: un discurso unificador y resistente a la subalternidad a la que la sociedad chilena

los intenta relegar como sociedad indigena.

Los memoriales se transforman en testimonios que nos permiten observar como el
mapuche-williche adaptd y expropid (para transgredir) cuestiones ajenas a su cultura. He aqui,
eso si, la subalternidad mapuche-williche, ya que el estado hara caso omiso a estos memoriales
y vio las acciones de resistencia mapuche-williche como cuestiones de seguridad nacional, de
paz social. Los mapuche-williche buscaron el reconocimiento a través del didlogo, pero durante

todo el periodo estudiado el estado chileno jamas les reconocio la voz.

La méaquina de reproducir un discurso en que se transformé la que con diferentes
nombres fue la unidad entre los caciques mapuche-williche nos muestra también otras dos
cosas: primero, la creacion de una tradicion; segundo, las hegemonias existentes en la interna

del dispositivo de resistencia mapuche-williche.

La permanencia de un discurso unitario con ciertas caracteristicas bastante marcadas y
defendido por las autoridades ancestrales mapuche-williche nos explica que lo que se entendia
por tradicional era el siempre buscar que los caciques estuvieran juntos y se mostraran a la
cabeza de las reivindicaciones mapuche-williche. La tradicion mapuche-williche en el siglo XX
establecio que fueran los apo tGlmen los encargados de representar y ser la voz de la tradicion,
vO0z que consistia en un discurso representacional de todos los mapuche y descendientes de ellos
en el Futawillimapu, que justificara la recuperacion del territorio y el vivir tranquilos y en base
a sus creencias en esos territorios, lo que era mostrado a la sociedad chilena como un petitorio
justo y a su propia sociedad como un discurso autonomista. Otra caracteristica de esta tradicion
fue el nunca dejar de presentar este discurso como un petitorio entre iguales, vale decir, el
discurso tradicional mapuche-williche se muestra amistoso con las autoridades chilenas, pero

nunca considero a las autoridades chilenas superiores a las mapuche.

Sobre las hegemonias internas en el dispositivo de resistencia mapuche-williche,
debemos considerar que en todo el Fitawillimapu se realizaron acciones de resistencia que
buscaban principalmente la recuperacion del territorio mapuche-williche, pero el discurso

tradicional para defender esas acciones se basaba principalmente en el levantado por los

393 Ver Foerster y Vergara: Hasta que el mundo sea...
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dirigentes costefios, el cual justificaba las acciones en tratados firmados con el imperio espafiol
y en titulos entregados por el estado chileno a ellos principalmente. En el periodo estudiado, se
da la contradiccion de que se luchaba por la devolucion de varias partes del territorio, desde
Valdivia a Chiloé, pero se justificaban las acciones en el Tratado de las Canoas y los Titulos de
Comisario, lo que solo abarcaba algunos territorios en el lago Ranco y entre el rio Bueno y el
Seno de Reloncavi. Esto nos permite entender por qué poseian mayor relevancia para la
sociedad chilena las acciones mapuche-williche desarrolladas en la costa y en el lago Ranco,
ya que estas iban acompafadas de un discurso que era respaldado por todos los apo tlmen,
mientras que acciones desarrolladas, por ejemplo, en Chiloé, a pesar del apoyo prestado por los
costefios o de los de la provincia de Osorno, no pasaban de ser tratados como acciones locales

y no regionales.

Resistencia y subalternidad: el discurso de la dirigencia mapuche-williche.

Los dirigentes mapuche-williche buscaron legitimar sus demandas en la interpretacion
propia de leyes y tratados que pertenecian al estado chileno y los afectaban. Cabe preguntarse:
¢por qué buscaron en las leyes y tratados justificar su autonomia y no en solo una declaracién
de ser una sociedad con sus propias instituciones y con derecho a la autodeterminacion?; ¢como
entendian la aplicacion de la autonomia que ellos pregonaban?; ¢a qué y por qué resistian los

dirigentes?

Por lo que hemos visto, los dirigentes mapuche-williche estaban en contra de la
intervencion estatal en sus territorios. La razon era bastante simple: querian vivir tranquilos y
sin que nadie les diera drdenes. Al parecer, consideraban la intervencion estatal como la
posibilidad de perder sus tierras y la estabilidad econdmica que les daba tenerlas. Pasaba a ser
el estado chileno el real enemigo, pero no solo el estado, sino que tampoco deseaban los
dirigentes que en sus territorios existieran no-mapuche: "tenia un fundo muy triguero (Transito
Canquil, apo Glmen) y ellos compraban maquinaria, eran amigo con los Ramson (?) y compaiiia,
que importaban maquinaria de Estados Unidos, y eso...y ademas eran anticolonos, antichilenos,

todo, anti-todo, no queria saber nada con los winkas"*®. Los dirigentes tradicionales, con

3% Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
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tierras, lograban estabilidad econdmica y poseian un discurso contrario a cualquier intervencion

de agentes extranjeros en sus territorios.

Aun asi, muchos debian enfrentarse al hecho de que ya no eran una sociedad autonoma

y, para tener un mayor bienestar y tranquilidad en sus territorios o poder optar a tierras,

comenzaron a ver las opciones que les entregaban las leyes estatales, tales como las leyes de
propiedad austral,

muchos pefiis fueron aceptando el colonialismo, incluso se inscribieron pa ser colonos,

porque antes habia un registro colonial po, y entre ellos se inscribié Antonio, se inscribid

el papa de don Antonio, siendo primo hermano de Transito Canquil, se inscribié mi

abuelo, Lorenzo Ancapichun era colono, tu podias inscribirte pa ser colono, renunciabas
a tu condicion de indigena, de natural y de indio y pasabas a ser colono®®

Mientras esto sucedia en parte de la sociedad mapuche-williche, los caciques se
mantenian como defensores del vivir en paz y como mandamases en el territorio autbnomo,
pero el primo hermano que era cacique no era colono, era indigena, era cacique, era todo,
entonces, por lo tanto el no reconocia las leyes winkas, la ley chilena, entonces, a ese lo
mataron y despues de ese asumid otro cacique que se llamaba Transito Marican, que lo

mataron por ahi en el afio 60 y tanto, lo mandé a matar el latifundista Santibafiez, y lo
mat6 un sobrino. Y después de eso, asumié Bernardino Conapin Millan.3%

Entonces, vemos como el discurso autonomista de los dirigentes se basaba en la no
intervencion sin su consentimiento de agentes externos a su sociedad en sus territorios, mas
bien, en las tierras que mantenian ain como propias. Pero este discurso no podia hacer vista
gorda a lo que pasaba con el resto de los mapuche que comenzaban a ser legalmente no-
mapuche para lograr obtener beneficios del estado chileno, tales como la entrega de un titulo
de propiedad que les permitiera un poco de estabilidad econdmica y tranquilidad al entender
que ese titulo los liberaria de un supuesto desalojo violento. Esto nos hace pensar en que la
posible contradiccion entre la bdsqueda de una total autonomia y el justificar sus
reivindicaciones en leyes estatales no es tal si tomamos en cuenta que mapuche-williche
tuvieron que recurrir a estas leyes para salvar su idea de autonomia. Este vivir bien de los
mapuche-williche, el vivir tranquilos, parece ser un motivo por el cual resisten. El presentar
discursos en los que ellos se mostraban como iguales frente a las autoridades chilenas también
nos deja ver a qué resisten. En sintesis, resistieron a la subalternidad a la que la sociedad chilena
los intenta relegar, pero en ese principio de igualdad que defienden buscaron mostrarse tal cual

la sociedad chilena los percibia, vale decir, como mapuche, no como chilenos, sino como los

3% Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
3% Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
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primeros chilenos, otorgandole a este argumento la idea de ser respetados como iguales en
ejercer poder dentro del territorio del Fltawillimapu pero como una sociedad diferente.

El interlocutor con el que intentaban mostrarse como un igual siempre fue el gobierno
central de Chile y se mostraban como enemigos de las élites locales en el Futawillimapu, a los
cuales llamaban a resistir. En los memoriales vemos como los mapuches, en un gesto patriarcal
0 una actitud de vanguardia politica, abogan por los pobres de la ciudad y el campo,

considerados chilenos descendientes de ellos.

Llegada la década de 1960, los dirigentes mapuche-williche comenzaron a buscar la
unidad con los dirigentes de trabajadores que se encontraban en el Fitawillimapu y a invitarlos
a sus ceremonias y asambleas junto a los representantes en el territorio de partidos de izquierda.

el afio 61 habia una fuerte vinculacion de los cacicados con el movimiento obrero, incluso
se hacen asambleas desde Loncoche, me parece, hasta Magallanes, una gran asamblea,
en conjunto con el movimiento obrero, bueno, y todo esto también liderados por ciertos

caciques que tenian una vision mas amplias de las cosas, dependia mucho también de
397
eso.

La reforma agraria chilena fue provechosa para los mapuche sin tierra (y para la
aparicion de una nueva dirigencia), menos representados por los caciques (quienes no
cambiaban sus ideas de como entender la resistencia mapuche) y por dirigentes de base obrera
y campesina, entre los cuales también habian mapuche. Estos nuevos dirigentes de mapuche
sin tierras no solo reivindicaban el Tratado de Las Canoas o los Titulos de Comisario, sino que
también hicieron suyo el discurso de la tierra para quien la trabaja y del derecho que tenian por
ser campesinos a la tierra. Tal como veiamos en el primer capitulo, con apoyo técnico de
organismos del estado lograron algunos levantar colonias y obtener titulos de propiedad, los
otros fueron duramente golpeados por la dictadura.

La ley de reforma agraria, eso si, no tomaba en cuenta la reivindicacién mapuche. Por
la invisibilizacién de los mapuche en esta ley, los caciques se movilizaron y realizaron lo que
acostumbraban en este tipo de casos: viajar a entrevistarse con el presidente de Chile junto a un
memorial,

Yo recuerdo el viaje que hicieron los cacique, porque cuando estaba Frei yo era muy
joven, no recuerdo, habria que preguntarle a otro, pero yo si recuerdo con el presiente
Allende, los caciques fueron a Santiago, entre ellos fue, el que encabezé la delegacion,

fue el cacique Loncochino, el no era allendista, sino que fue a saludar al presidente por
protocolo, por tradicion, porque todos los caciques hacian eso, hacian lo mismo, se

397 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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presentaban donde el intendente que era ese tiempo, porque acd no habia gobernacion,
habia intendencia, el primer viaje era viajar de la Costa una delegacion y presentarse ante
el intendente, y después cuando el intendente habia problemas que no podia resolver,
viajaban a Santiago, o0 sea, eso fue la tonica de los caciques antes del golpe militar, al
menos por la informacidn que yo tengo, ahora que los caciques hayan participado y hayan
apoyado la reforma agraria eso no es cierto, no es efectivo3®®

La movilizacion de dirigentes mapuche llevd a que el gobierno de Allende tuviera que
realizar una ley indigena que incluyera las reivindicaciones indigenas, pero para los dirigentes
en Santiago como para los dirigentes mapuche en Temuco estas reivindicaciones mapuche eran
representados por los problemas que habia en la region de La Araucania, dejando fuera de esta
nueva ley las reivindicaciones mapuche-williche,

Resulta que el cacicado, hasta el afio 73, eran totalmente activos y el territorio del
cacicado es clarito...el cacicado, los activos son tres territorios claritos, la comuna de
Quelldn, Chiloé, la provincia de Osorno y la comuna de Ranco y Rio Bueno, Ranco y
Futrono, entonces, esos caciques eran (...) participaron como invitados en la construccion
de la primera ley indigena, ellos fueron al congreso de Ercilla y de Victoria el afio 70-71
y en esos dos congresos estuvo Allende. Yo tengo un discurso de Allende donde habla
sobre el tema y los caciques esos participaron, pero eran pocos po, entonces la ley 17729,
la primera ley indigena democratica con participacion esa le pertenecia a los pefiis de
Temuco, no a los williche ni a los del norte. No estuvieron los aimaras, los incas, los rapa
nui, no, solamente los mapuche de La Araucania, y aca que fueron invitados como esos

artistas cuando tu haces una pelicula invita a uno que otro secundario, invitado como
extra, entonces los caciques fueron extras en esa ley, entonces viene el golpe militar.3%°

Por tanto, la dirigencia mapuche-williche tradicional, por una parte, no tuvo
participacion activa como bloque en apoyar la reforma agraria en el territorio ni sus
reivindicaciones fueron tomadas en cuenta para formular una ley indigena en el gobierno de
Allende. Los caciques mostraron sus debilidades en este proceso, quedando casi obsoletos
como lideres, pero aln respetados como representantes, ya que internamente no supieron
adaptar el discurso de los mapuche sin tierra al propio y, externamente, a pesar de su insistencia
en ser tratados como autoridades por parte del estado chileno, eran vistos como actores sin
poder por otros dirigentes en el escenario chileno, debido al arauco-centrismo existente en Chile

sobre las reivindicaciones mapuche.

Lo logrado por la dirigencia no-tradicional mapuche-williche fue rapidamente
desmantelado por la dictadura civico-militar liderada por Pinochet,
la reforma agraria...pero o sea poco fue el impacto, digamos, que no se conoce mucho,

porque las expropiaciones que se hicieron, para los trabajadores, de algunas comunidades
indigenas, se hizo de acuerdo con el gobierno central y aca no porque no habia espacio

3% Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
399 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
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donde expropiar, digamos, entonces, mucho no se conoce acd, luego también la
implementacion de la ley, no recuerdo, la 17 y cuanto era el nUmero, que duré muy poco,
hasta el golpe lleg6, tampoco, no se pudo implementar en su totalidad, entonces ese es
parte de lo que conozco de la reforma agraria, y ahi se destruyé todo después, vino el
golpe, desaparecieron los asentamientos, etc.*%

Aun asi, la costa de la provincia de Osorno continué como territorio mapuche-williche
en todo el periodo estudiado, por lo que mantuvo el poder de los caciques de estos territorios y
promovid la unidad con los caciques de los otros territorios del Fitawillimapu, manteniendo su
centralidad en las reivindicaciones mapuche-williche en desmedro principalmente de los otros
cacicados gque se mantenian activos sin interrupcién: los de Chiloé y lago Ranco. Ponciano
Rumién recuerda también que, hasta el terremoto de Valdivia de 1960, el territorio costero
también era rico, pero luego de este terremoto y por la sobreexplotacion de la tierra, la riqueza
habia disminuido. El garrotazo definitivo a la autonomia que conservaban los de la costa lo dio
el golpe militar*®?. Miedo y pobreza se mezclaron para hacer desaparecer por un tiempo la

organizacion mapuche-williche.

La organizacion de los caciques mapuche-williche fue la que representaba la autonomia
mapuche-williche y esta dejo de funcionar al producirse el golpe. Esta organizacion, eso si, y a
pesar de sus debilidades demostradas durante el gobierno de Allende, tenia valor para los
dirigentes mapuche-williche de la década de los ochenta,

el tema también, en el tema politico, digamos, que si se suponia que, digamos, el cacicado
era como una especie de nacion autbnoma digamos, un gobierno, como decia, uno de los,
recuerdo, de los dirigentes, que me decia, el Estado de Caciques, una especie de gobierno,
de nacion auténoma, no estaba vinculada con los partidos politicos, pero también esta
efervescencia también, muchos de los dirigentes se vinculan a partidos politicos, antes
del '73, entonces muchos de ellos sufrieron las consecuencias del golpe de estado*®?

400 Apo tlmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.

401 "yo marcaria como dos procesos importantes, un tema natural y un tema politico que produjo unos cambios
importantes, diria yo, en el, por lo menos, lo que yo visualizo en San Juan de La Costa, en donde mi territorio
donde yo naci, me crié, digamos, el terremoto del '60, que marca una etapa, diriamos, importante en todo lo que
es el &mbito economico-cultural de las comunidades, porque hay como que se termina todo el trabajo, digamos, la
produccion en si que daba la tierra, porque antes botaba uno una semilla y la tierra lo producia, entonces San Juan
de La Costa sembré mucho trigo, hubo una sobreexplotacion del suelo, en alguna medida por las familias que
vivian ahi en la produccidn de trigo y eso se termina en la década del '60, después del terremoto. La tierra se agota,
se erosiona, también, digamos, que hay una deforestacion importante que eso mismo produce a erosion y la baja
calidad de los suelos con esta sobreexplotacion que se hacia del trigo fundamentalmente, bueno, habia arvejas,
papas y hortalizas, obviamente, y el otro hito que impacta digamos a la sociedad mapuche-williche es el golpe
militar, porque aun asi, digamos se mantenian ciertas tradiciones, ciertas costumbres, vivencias...con eso se colapsa
todo y se entra en un estado de pobreza, de extrema pobreza, mas pobreza de lo que habia, porque si ya el suelo
no daba lo suficiente para la sobrevivencia, digamos...después el agotamiento del suelo...las familias no tenian con
qué sobrevivir, entonces la, toda la, digamos, la dificultad que se produce es enorme, es mas, el miedo que
comienza a existir, que se da", Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.

402 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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Esto evidencia lo arraigado que estaba el dispositivo de resistencia representado por los
caciques de la costa en la sociedad mapuche-williche, la que, como veremos, no buscé levantar
organizaciones que estuvieran por encima de la Junta de Caciques, sino que levantd
organizaciones para recuperar (incluso sin reformarla) su propia organizacion representante de
su autonomia y de lo que esta sociedad consideraba lo justo: rescate de esa autonomia y defensa

y recuperacion del territorio.

Eso si, el recuerdo de lo que significaba la unidad de los caciques del Futawillimapu no
olvido el hecho de que esa autonomia que buscaban representar no era reconocida por el estado
chileno. Es bastante extrafio y complejo de entender como la sociedad mapuche-williche, al
organizarse y levantar a sus caciques, no dejé de hacer memoriales que buscaron hablar con el
estado chileno, representado en el gobierno de turno, sabiendo que cada vez que lo intentaban

el resultado era negativo.

Una cuestion por considerar para el siguiente capitulo es la intervencién que tuvo la
Junta de Caciques durante el golpe de estado, ya que uno de sus principales dirigentes fue
acusado de comunista, detenido y relegado del mando por uno de sus fiscales, el cual apoyaba
el golpe de estado?®, Esta es la primera intervencion que vemos a la organica autonoma de los
caciques de la Futawillimapu y fue uno de los hechos que gatill6 la restructuracion de la Junta

en la década de los ochenta.*%*

La dictadura busco inmiscuirse en todos los aspectos de la vida mapuche e imponerles
el orden del estado chileno en el territorio mapuche-williche, recordemos que los problemas
con los mapuches eran vistos como problemas de seguridad nacional, de paz social, y esto era
una politica de estado implicita en su manera de actuar con los mapuche: persiguio a sus
dirigentes, designd en San Juan de La Costa a un cacique marioneta (alterando el dispositivo

de resistencia mapuche-williche) y, como remate final, cred una ley que dividia para siempre

403 Sobre el cacique Panguil: "no, no fue asesinado, pero fue tomado preso, estuvo detenido, pero finalmente lo
soltaron, pero también vino una especie de golpe de estado en la propia, en el territorio mapuche, por otro cacique
gue estaba afin con el gobierno militar y eso se produce en San Juan de La Costa.", Ponciano Rumian, entrevista,
11 de marzo de 2016; Sobre la destitucion de Panguil: "porque acé en este caso, digamos, el nuevo cacique que
asume va con carabineros a quitarle todos los elementos simboélicos que tiene el cacique para ser autoridad...estaba
el cacique Panguil, Panguil era el que estaba en ese instante. El estuvo en su cargo hasta el afio '77. El afio '77 le
quitan el cargo. (...) Y asume, digamos, otra persona, que estaba afin con, digamos, ese tiempo, el ‘79, por ejemplo,
se crea la comuna de San Juan de La Costa, entonces hay un vinculo muy estrecho entre el alcalde de aquel
entonces y él...el designado y el cacique...Millaquipai"”, Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.

404 No sdlo fue intervenida la Junta y destituido un caciques. También existié una persecucion politica a dirigentes
mapuche o simplemente a mapuche considerados "marxistas”, persecucion que incluyo6 el asesinato, la tortura y
otros atentados a la dignidad humana. Ver: Roberto Morales. "Violaciones al Derecho a la Vida de los Mapuches".
Revista Nutram, Afio VII, n° 24, 1991/2: 24-56.
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las comunidades y entregaba sus tierras al libre mercado tal como venia pasando con todos los
medios de produccion en Chile entre 1973-19794%°,

El estado chileno, bajo una dictadura, que revoluciond la vida chilena hacia el libre
mercado, no tuvo interlocutor posible en el Fltawillimapu. La subalternidad era extrema pero
la resistencia, el dispositivo subalterno, aparecié de igual modo en los afios ochenta. Esto Gltimo

lo podemos entender de dos modos.

Primero, los mapuche-williche continuaron siendo subalternos porque el estado chileno
siguio los lineamientos de quienes les entregaban sus principios, en los que no estaban ni eran
considerados, ni en las leyes declaradas indigenas durante el siglo XX. De esta forma, la
sociedad mapuche-williche se volvié enemiga del estado chileno al ser éste el mecanismo de

una sociedad que buscé invisibilizarla.

Segundo, la sociedad mapuche-williche resistio para continuar existiendo. La
reproduccion de un dispositivo subalterno, vale decir, una forma de produccion cultural ajena
a la de la sociedad chilena, es la base para entender la persistencia de la resistencia mapuche-
williche. Debemos tener en consideracion esto para razonar sobre la imposibilidad de una
hegemonia del estado y la sociedad chilena a pesar de la marginal situacion mapuche-williche.
No podemos olvidar que la sociedad chilena tiene la fuerza para tomar decisiones dentro del
territorio mapuche-williche, mientras que la sociedad mapuche-williche intenta de facto
mantener cierto control, o la esperanza de controlar, ese territorio. Los memoriales, es cierto,
nunca fueron respondidos, pero revelan las intenciones de esa persistencia y es comprendiendo

esa persistencia que podemos analizar la reorganizacion mapuche-williche entre 1979-1985.

La dictadura, en el mundo mapuche, aplicé lo que la sociedad chilena queria del
mapuche, es decir, no importaba quiénes eran o qué pensaban, sino qué hacer con ellos para
controlarlos y enrolarlos como indigenas en su propia sociedad y de acuerdo a las normas
sociales chilenas de origen colonial: categorizarlos como indios, encuadrarlos como grupo
social al servicio de los otros segln un criterio racial y solo respetarlos y esperar su definitiva
desaparicion por haber sido los "primeros chilenos", parte de la base del mito nacional. La
dictadura mostro no solo una reaccion de las élites chilenas en contra del mundo popular, sino

que también, en el caso mapuche, una reaccion de la sociedad chilena en contra de grupos que,

405 »en Chile, el gobierno militar, la dictadura militar, dictd un decreto ley n° 2568 en la cual se eliminaban las
tierras indigenas y los descendientes, los ocupantes de esas tierra, dejaban de ser indigenas y por lo tanto en Chile
dejaban de haber indigenas. Ese decreto fue el que detond que el movimiento indigena en Chile surgiera asi, una
respuesta a aquello”, Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
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solo por existir, ponian en peligro su modelo de sociedad y su mito nacional. Los mapuche,
dentro de la sociedad chilena, eran subalternos y esto explica por qué nunca consiguieron una

respuesta a sus memoriales hasta 1973.

Un nuevo contexto politico abrio la dictadura en el sector mas autbnomo que mantenian
los mapuche-williche, y bajo este nuevo contexto de mayor intervencion estatal comenzd la
reorganizacion del cacicado:

bueno, concretamente, yo diria los afios 80. El afio 79 se crea la comuna acd, y el afio 80
Pinochet eligié un alcalde, Nelson Garrido, que hoy dia es concejal de la comuna San
Juan de La Costa, entonces ahi comienza a llegar recién la autoridad politica aca, empieza
a entrar a las comunidades, una comuna pobre que no tenia como iniciar su proceso de
desarrollo que le decia el discurso politico, pero entonces no tenia los medios, no habia
infraestructura, partié en Osorno funcionando, el afio 80 pa delante, como el afio 83 por

ahi se inaugura, se establece en Puacho, donde est4 hoy dia, ahi comienza a llegar la
autoridad politica aca, antiguamente no.*®

Conclusiones del capitulo

La descripcion e interpretacion del discurso de resistencia mapuche-williche,
representado por sus dirigentes y plasmado en memoriales, nos lleva a pensar tres supuestos

fundamentales para entender la historia de la resistencia mapuche-williche en el siglo XX,

1. El discurso de los memoriales hace referencia al mundo interno mapuche-williche, es
decir, buscé construir una realidad que era propia de los mapuche-williche y su sociedad. Los
memoriales contienen la representacion social de un grupo con sus propias hegemonias y
subalternidades, sus propios conflictos y sus propias normalidades. Es importante destacar que,
al considerar que los subalternos no tienen voz, que no pueden representarse a si mismos frente
a la sociedad que se declara dominante sobre ellos, tal como les pasé a los caciques como
representantes de lo mapuche-williche frente al estado chileno, esto no quiera decir que los

subalternos no pudieron construir sus propios discursos y demostrar que eran autbnomos.

2. El dispositivo subalterno mapuche-williche enmarco y se alimento de la resistencia,
creando una tradicion, las précticas y discursos mapuche-williche, y una institucion
representada en la unidad de los caciques. Se podria pensar que los cambios en las formas de
resistir generarian cambios en el dispositivo de resistencia, pero, al no ocurrir en el caso

mapuche-williche, solo se puede ver un continuo historico y nulas fracturas o cambios, vale

406 Apo Glmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.
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decir, a pesar del cambio de contextos, la historia de la resistencia mapuche-williche pareciera
ser plana o una sobredenuncia de esa "tradicion”. Puede que cambiaran las coyunturas, los
contextos, pero las formas de hacer resistencia se mantuvieron gracias a lo poco cambiante de
las relaciones entre ambas sociedades. Lo interesante es que, en el mundo mapuche-williche
del siglo XX, no cambiaron las formas de resistir a pesar de este estancamiento en las relaciones
de ambas sociedades en el Futawillimapu, en donde una creaba leyes segin como entendia qué
era lo mejor paro los indigenas y reprimia a los mapuche-williche que tomaban terrenos por
atentar a la paz social que pregonaba y otra sociedad que no dejaba de hacer asambleas, enviar

memoriales nunca respondidos y de tomar terrenos.

3. La resistencia mapuche-williche fue la persistencia de la sociedad mapuche-williche
frente a una realidad colonial. Frente a esa realidad, redactaron soluciones a las que
transformaron en discurso para que su sociedad subsista. Esto se debe gracias a que los
mapuche-williche tenian a la organizacion de los cacicados que, precisamente, resistian a través
de hacer que su sociedad persista y pueda recuperar su autonomia sobre su territorio, cuestion
que era transversal en la sociedad mapuche-williche y por la que las comunidades mantuvieron
y defendieron los cacicados y no otro tipo de organizaciéon que buscara influir y/o gobernar a
los mapuche hacia un modo diferente de entender su sociedad.
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11 Capitulo: La reorganizacion mapuche-williche, 1979-1985: tacticas y estrategias de

resistencia.

Resumen

En este capitulo, se describen las tacticas y estrategias tanto de la dirigencia tradicional,
de dirigentes de base y de las comunidades mapuche-williche que llevaron a la reorganizacion
de la Junta General de Caciques del Fitawillimapu y al logro de objetivos poco probables en
un pais bajo la dictadura civico-militar dirigida por Pinochet, utilizando entrevistas realizadas
a autoridades tradicionales y dirigentes mapuche-williche del periodo, los memoriales de 1983,
1984 y 1985 y la revista de difusion mapuche-williche de la época, Mari Mari Pefii. Para
resolver por qué estos grupos de base mapuche-williche volvieron a levantar la Junta General
de Caciques, nos concentraremos exclusivamente en estudiar la reorganizacion mapuche-
williche, entre los afios 1979 a 1985, como excusa para analizar la relacién entre comunidades
y dirigentes (y la articulacion de la resistencia). Este fue un periodo que vio la creacion de
organizaciones culturales mapuche, la realizacién de varios congresos de caciques que
representaban a los mapuche de Valdivia a Chiloé y, por lo que las fuentes nos permiten decir,
un periodo en donde el dispositivo de resistencia mapuche-williche adquirié gran autonomia,
tanto de sus pares mapuche de més al norte como del estado chileno, y logré hacer valer sus

intereses como pueblo.

Entre la revitalizacion cultural y la politica.

I. La reorganizacion a través de la cultura: de la Asociacion Cultural Folklérica
Huilliche (ACUFOLHUI) a Monko Kisuobkien. 1979-1983.

Los primeros afios de la dictadura civico-militar dirigida por Pinochet fueron muy duros
para las organizaciones tradicionales mapuche-williche, sumémosle a esto el hecho de que los
jévenes mapuche estaban perdiendo rapidamente la lengua, ademas de que los territorios ain
dominados por mapuche-williche sufrian de una pobreza casi endémica. Todo esto era visto

como un problema insoluble desde la dptica del estado chileno que hacia pensar en el fin de
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una cultura, fin presagiado tantas veces desde la conquista del territorio mapuche-williche.
Pero, como si de algo esporédico se tratara, y a pesar de todos estos males, nacieron grupos
folkloricos y resurgieron nuevos y antiguos dirigentes que se avalaban en el hecho de ser
autoridades ancestrales a pesar de ya no existir su organizaciéon mas que en el recuerdo y el
abuzo que hacia de ella, a través del cacique Millaquipai, la misma dictadura. Comenz6 lo que

los mismos mapuche-williche de la época llamaron un resurgir mapuche. Asi nos relata

407 este comienzo,

Ponciano Rumian
Bueno, en todo ese un poco ligado a la iglesia cat6lica en ese momento, comenzamos
haciendo masica, o sea, en el caso particular, empezamos haciendo musica, el tema no se
hablaba, el tema mapuche no se hablaba. Claro, estaba el cacicado, pero con su gente y
con su tematica y no habia posibilidad de que otras personas pudieran ser parte de eso,
ademas por el desconocimiento histérico, por el desarraigo que existia fuerte también,
estos temas eran muy complejos, o sea, saber algo de la historia mapuche nada, entonces
no teniamos esa informacion, solamente de las conversaciones que se escuchaban por ahi,
oiamos hablar, por ejemplo, el caso de las escrituras de comisario, ¢/qué era eso?, no
teniamos esa informacion, una informacion privilegiada de los méas antiguos, de los
kimches, de las autoridades tradicionales, pero no del resto de las comunidades, entonces
partimos haciendo mdsica. Fue una ocurrencia, digamos, no sé si del destino, pero
partimos haciendo musica mapuche. Y al hacer musica mapuche nos fuimos adentrando
poco a poco en algo que ni siquiera habiamos sofiado, y muy jovenes, éramos
jovencitos.*8

Las motivaciones de estos joévenes, en un principio, estaban muy alejados de ser los
lideres de un resurgir de la cultura mapuche-williche, simplemente ellos querian participar del
festival que cada afio (y hasta la actualidad) celebra la Radio La VVoz de La Costa en la ciudad
de Osorno. Estos jovenes mapuche componian musica en idioma mapuche sélo por diversion,
pero, al verse obligados a contactarse con los mas ancianos para lograr sus fines, terminaron
descubriendo los diferentes problemas que aquejaban a su propio territorio y lo dificil que era
organizarse en el contexto de dictadura en el que estaban. Comenzaron a entender y situarse
desde el lugar donde vivian y a interesarse por su propia cultura,

...con Radio La Voz de La Costa comencé a los doce afios, porque alguien me pidié que
pudiera hacer una cufia radial en lengua williche, entonces por ahi empecé a, un poco,
después, en el afio 75, 74, formamos un grupo para participar del festival, trajeron el
folklor campesino, con la idea de sacar un premio, porque se otorgaban premios, le daban
un saco de abono, un arado, un saco de semillas, eso eran los premios, entonces, con ese,

entre comillas, "interés de participar" y, en una de esas, sacar el premio, empezamos a
formar el grupo, que hoy dia seguimos, como Wechemapu, hace unos cuarenta afios de

407 Rumian fue uno de los principales dirigentes mapuche-williche durante la década de los ochenta. Gracias a su
relacion con la Radio La Voz de La Costa de Osorno, pudo buscar financiamiento y liderd proyectos de difusion
de la cultura mapuche-williche asi como de reorganizacion politica de su pueblo. Es miembro fundador de la banda
de musica mapuche-williche Wechemapu.

408 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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esa historia. Comenzamos a hacer canciones y lleg6 este contacto de conversar con las
sefioras mas cercanas, con las vecinas o con mi abuela o otras fiafias [abuelas] que
conocian el idioma para ir haciendo cancion, entonces comienza eso Yy ellas, poco a poco,
nos empiezan a contar, mas alla de traducir unos versos, a contar también algo més de
eso, algo del ngillatin, y ahi uno se ponia a interesar ¢qué se hacia ahi, cémo se hacia,
quiénes lo hacian, para qué se hacia?, entonces comienza alguien a hablar de las escrituras
de comisario, ¢qué cosa era eso0?, entonces, como jovenes empezamos a interesarnos, a
conversar con mas gente, saber de qué se trataba eso, y eso, todo como rapido, ¢no?, ya
el afio 78 ya teniamos vinculaciones con Temuco (...) Partimos ahi con la gente que
comenzo también a levantarse, a organizarse, como los centros culturales.*%°

El Centro Cultural fue de las primeras organizaciones de jévenes mapuche que en La
Araucania comenz6 a levantar un discurso de recuperacién de la cultura mapuche, un
movimiento que trabajo en un principio para recuperar y levantar demandas culturales y

reorganizar politicamente el mundo mapuche desde lo mapuche,

el Centro Cultural, asi se llamaba a la organizacion que después se transformé en Ad
Mapu y, bueno, todo las otras vertientes que se formaron después, pero primero se llamé
Centro Cultural. Entonces, ahi partimos con esta vinculacion, nos visitdbamos, yo fui para
alla, ellos vinieron para aca, pero cada uno haciendo su propio trabajo, digamos, de
acuerdo a su realidad.*1°

Estos jovenes musicos mapuche-williche comenzaron muy rapidamente a vincularse
con organizaciones que estaban en contra de la dictadura, asi de rapido también se hicieron un
nombre y, poco a poco, planearon el resurgimiento o renacer de la cultura mapuche-williche.
Los inicios de estos jovenes como masicos contrarios a la dictadura desde lo mapuche fue lo

que les hizo pensar en una lucha propia desde lo mapuche-williche y para los mapuche-williche,

desde aca nuestra experiencia nos llevé desde la masica, como le contaba, empezamos a
participar de las pefias y ahi nos fue conociendo gente...\Wechemapu éramos casi puros
hermanos, la mayoria, y otros pefiis mas, nos fuimos vinculando, o sea, veniamos a tocar
aqui a las pefias que se hacian en los subterraneos por ahi escondidos, ahi cantdbamos, y
se fueron acercando algunos estudiantes de la Universidad de Chile y se fueron
interesando en nuestra forma de canto, porque nosotros ibamos cantando...no cantabamos
cosas asi como de la cordillera bonita, no, también fuimos haciendo canciones de algo
gue esta sucediendo, y de ahi partimos hasta Santiago, nos llevaron hasta Santiago (...),
del 77 al 79 ya estabamos vinculados muy fuertemente con Temuco, con Santiago,
inclusive fuimos el 79 estuvimos en la Ranquil, estuvimos alld apoyando la primera
huelga de trabajadores de Madenza, estuvimos haciendo un homenaje a las mujeres, a la
Agrupacién de Detenidos Desaparecidos, asi como de todo de una vez, y también
empezamos a sofiar ac con la creacion de un instituto de cultura mapuche-williche, el
79, y yo digo, con la frase que digo, sin saber leer ni escribir de nuestra historia, de nuestra
forma de ser, entonces, las cosas se dieron asi de una sola vez.*!!

409 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
410 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
411 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.

142



El rapido surgir de agrupaciones de jovenes mapuche vinculados a la musica fue
acompafiado por un proceso de creacion de la Asociacion Cultural Folkl6rica Huilliche,
ACUFOLHUI, quien fue liderada por antiguos cultores de la sociedad mapuche-williche, los
que, a través de la cultura, promovian la reorganizacion de la sociedad mapuche-williche tal
cuél como era entendida antes del golpe de estado de 1973, o sea, organizada en cacicados,

que por que se reflota el cacicado (...) primero, se reflota porque ACUFOLHUI, que es
una cantidad de pefiis, que ellos habian participado con los caciques antes, por ejemplo,
Fermil Lemuy, la Viviana Lemuy, (...) Rumian y la sefiora (...) Neipan, la Mercedes
Gualaman, eran ya sefioras que tenian 70 afios en ese tiempo, la sefiora (...) tenia ochenta,
ella era tia de uno de los grandes caciques de alla, fue Transito Neipan Colipai, entonces,

ellos vieron que como pefiis sin jineta no iban a conseguir derechos civiles, culturales y
politicos...4*2

Aqui vemos la importancia que tenia para los mas antiguos el hecho de tener cacigues,
ya que, en la mentalidad de ellos, los caciques servian como representante de sus intereses frente
a las autoridades chilenas. La integracion de jovenes entre estas personas que habian estado
junto a los antiguos caciques fue lo que dio la fuerza a ACUFOLHUI para plantear la
reorganizacion del cacicado como primera meta para no dejar desaparecer al mapuche, tanto
como para no permitir ser pasados a llevar por atropellos cometidos en contra de ellos,
principalmente por el estado y terratenientes. Fueron estos jovenes, dirigidos por Ponciano
Rumian, los que tomaron para si los objetivos de esta organizacion y, con el tiempo, se fueron
empapando de las ideas autonomistas que rondaban entre los méas antiguos, ideas que no tenian
gue ver con unas "nuevas" surgidas de tiempos modernos, sino de la propia percepcién que
tenian de como debia ser su propia organizacion de acuerdo con lo que entendian por su propia

tradicion.

Los miembros de ACUFOLHUI venian de diferentes lugares de San Juan de La Costa:
"de Panguimapu, Lafquenmapu, Cumilelfu, Purruruca, de toda la cuenca de Pualhue, y el mas
joven era Ponciano en ese tiempo™413, transformando a este sector en la cuna del llamado renacer
o resurgir mapuche-williche. San Juan de La Costa, poco a poco, se transformd nuevamente en

el centro de las organizaciones mapuche-williche.

San Juan de La Costa, tal como narrdbamos en el capitulo anterior, habia sido el mas

golpeado de los sectores por la dictadura con respecto a su organizacion ancestral,

sabian que con el cacique Panguil, Mateo Panguil Loncochino, se cometio una injusticia,
porque Mateo Panguil cumplié con un rito no mas, de ir a saludar a la moneda al

412 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
413 Anselmo Nuyado entrevista, 15 de mayo de 2016.
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presidente Allende y por eso el fiscal mayor lo acus6 de comunista y fueron los militares,
lo pescaron a palos, casi los matan a todos po, torturaron a los Panguil y compaiiia, entre
ellos el cacique, y con esa paliza murio, y ese mismo rato, a él le quitaron el mando. El
gobernador de la provincia que era un teniente coronel del ejército, le entregaron el baston
y el mando al cacique Millaquipai en el retén de San Juan y alli empezé a nacer el odio
hacia ese tipo de gente y a los seguidores del cacique, en todo San Juan de La Costa.
Entonces lo Unico que querian era reorganizarse, reflotar los cacicados, pero habia que
eliminar a Millaquipai, sacarlo de carrera, no reconocerlo. Entonces, eran dos
motivaciones, una motivacion era que no podian ellos ejercer su derecho y lo otro era que
habia sido el gobierno militar, en la dictadura militar habia sido injusto, la gente habia
sido injusto con él. Haber acusado al cacique Panguil de comunista cuando no era. El
cumpli6 con un rito de ir a saludar al presidente de la republica, si hubiese sido uno de
derecha también hubiera ido, porque asi es su tradicion de los caciques. Entonces, para
hacer justicia contra Millaquipai, ACUFOLHUI queria que se reflote la Junta de
Caciques, y entre ellos los que la llevaban [dirigian] en ese tiempo era don Arturo Cumiao
Cumilef, él podria perfectamente explicar cual era la razon mayor de que habia que
reflotar los caciques desde ACUFOLHUI, y Ponciano...y para eso Se requieren
recursos...se requieren recursos econémicos y humanos, entonces Ponciano tomé
contacto...era conocido con laiglesia, era conocido con el director de Freder, don Eduardo
Jara Millena, que era un profesor, Villena parece que era ese compadre, don Eduardo Jara
Villena, él como director de la fundacion tomo contacto con una agencia norteamericana
que se llamaba Fundation Interamerican y ellos le financiaron un proyecto que se llamaba
Centros Culturales Mapuche, entonces ahi Ponciano armé un equipo de trabajo.*'

Desde las secuelas dejadas por la dictadura en su intromision en la propia organizacion
mapuche-williche en el sector de San Juan de La Costa e imitando las experiencias conocidas
en La Araucania, al alero de Radio La Voz de La Costa, perteneciente a la iglesia catolica,
institucion que los podia proteger y en la cual podian desarrollar sus planes, comenzaron a
plantearse las maneras de hacer realidad la idea, destacando Ponciano Rumian en este proceso,
ya que logro el financiamiento para un proyecto en la radio. Aqui ya podemaos explicar lo rapido
del proceso vivido pues, como observamos en lo relatado por Anselmo Nuyado, los mapuche-
williche tenian claro qué era lo que querian hacer primero: rearticular el cacicado de San Juan
de La Costa.

La dictadura habia golpeado fuertemente a la sociedad mapuche-williche, silenciandola.
Los mapuche-williche sintieron que fue en los afios de la dictadura de Pinochet cuando comenz6
a llegar el estado chileno a sus tierras, a pesar de €so, su reorganizacion fue rapida y la dictadura
no pudo golpearla con eficacia, es mas, parece que la situacion de la reorganizacion mapuche-
williche no era un problema de seguridad para la dictadura chilena ya que la dictadura no

combatia lo indigena, en ese sentido, la subalternidad indigena favorecio el abandono del miedo

414 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016. Se tienen algunas dudas sobre los hechos narrados por
Nuyado con respecto a la muerte del Apo Ulmen Panguil y de como se traspasé el mando a Millaquipai, pero sobre
los otros temas no tenemos dudas de que son veridicos.
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por parte de los dirigentes mapuche-williche. Al alero de la iglesia catdlica, ocupandola como
escudo, comenzaron estos dirigentes a reunirse nuevamente, pero atendiendo a su tiempo, es

decir, se reunian de forma clandestina.

durante el 70 ac hubo todo un silenciamiento, nadie movia un dedo, en términos sociales,
antisociales. No. Habian sido silenciados todos los lideres, perseguidos, encarcelados y
algunos desaparecidos aca y todavia no se sabe donde estan, entonces a fines de la década
del 70 los dirigentes dejan el miedo atras y se enfrentan a lo que viene, digamos, y ahi
comienza el sistema de reorganizacion de nuevo, pero en forma clandestina, digamos,
muchas veces habia que reunirse...se reunian de noche, en ese sentido, la iglesia catélica
presto espacios, digamos, para que los dirigentes se pudieran reunir. Nos reuniamos de
noche. Yo fui parte de eso en la década de los 80, nos reunimos de noche. Bueno, con la
iglesia catolica. Siempre nos ha tenido un respeto. Sabemos también que es una potencia
econdmica, tiene recursos, entonces los estados, aunque la dictadura aca, pero sin
embargo tenia un respeto por la iglesia catélica, entonces, bajo ese alero comenzaron
muchas organizaciones a nuevamente a hacer frente a esas situaciones y reorganizarse de
nuevo y eso mismo sucedio con la Junta General de Caciques, porque el movimiento
mapuche comienza acé en la costa [San Juan de La Costa], de repente interpretando la
musica unos jovenes, haciendo conciencia de lo que se vivia y la pérdida lenta pero muy
severa en contra de lo que era la cultura, de los valores culturales, entonces, a través del
canto se comienza una forma de hacer conciencia en los demas, de ahi parti6 el conjunto
Auka Lafquén y luego Wechemapu que fueron como los primeros que alzaron la voz a
través del canto y de inmediato se suma la Junta de Caciques y el que partio con la idea,
haciendo frente, fue don Reinaldo Huisca Quidel, cacique que era de Cuinco, que sufrid
también encarcelamiento, [es]tuvo 90 dias preso, procesado por el Consejo de Guerra de
la Cuarta Division del Ejército de Valdivia, [es]tuvo 90 dias, después salio absuelto, no
tenia motivo, lo pillaron [encontraron] reunido porque estaban como cuatro o cinco. No
sé qué estaban pensando ellos. Buscar forma de conseguir un fertilizante creo para hacer
una siembra y los pillé una patrulla y se los llevaron presos, entonces, en ese tiempo no
se podia. Solo dos personas podian conversar, si habia uno mas ya estaban haciendo
proselitismo politico, eso era un poco lo que se vivia en ese tiempo. Era tan dificil reunir.
De ahi, muchas comunidades se fueron sumando a la actividad que estaba emprendiendo
don Reinaldo, y los demaés caciques estaban inactivos. El que estaba en movimiento aqui
era Millaquipai, pero ese estaba bajo el alero del nuevo alcalde que teniamos aca, entonces
él lo andaban trayendo por donde Garrido queria, para alla lo llevaban, que de repente no
tenia nada que ver con la causa del pueblo, entonces, lo andaban utilizando, no asi con
don Reinaldo.**®

El tema cultural es central para comprender la reorganizacion de los mapuche-williche
segun concepciones tradicionales, vale decir, los mapuche-williche vieron como problema el
alejamiento de sus propios hermanos a su propia cultura y su discurso fue acompafiado de esa

idea.

Podriamos decir que no fueron vistos como una amenaza ya que su discurso publico no

es anti-dictadura, sino de recuperacion de la cultura, descolocando a cualquier aparato represivo

415 Apo Glmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.
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del estado dictatorial liderado por Pinochet que estaba dirigido en lo local contra el “cancer

marxista"418.

Bajo ese discurso publico de recuperacion de la cultura podemos especular que se
encontraba el discurso de reorganizacion politica. Recordemos que en los capitulos anteriores
hemos evidenciado que no existia separacion entre los aspectos culturales y politicos. Para los

mapuche-williche de este periodo, lo cultural y lo politico estaban entrelazados.

Fueron el apo tlmen Reinaldo Huisca y los jovenes organizados en un programa los que
lideraron este proceso. Sobre el cacique Reinaldo Huisca de Cuinco, nos relata el actual apo
ulmen Arturo Cumiao:

él vivia en Puinque alla, en Pulinque Sur, aqui de Puacho hacia el sur, era cacique de la
jurisdiccion de Cuinco, la que hoy dia representa Pailapichun. Y con don Reinaldo se alié

Ponciano con su nuevo programa cultural que tenia a través de la radio [La Voz de La
Costa] que se llamaba el Monko Kiisuobkien...*!

La lectura que hacian principalmente estos jovenes, en su mayoria pertenecientes al
sector de San Juan de La Costa, sobre el porqué de la idea del decaimiento cultural mapuche-
williche, Ponciano Rumian nos relata que fueron el terremoto de Valdivia de 1960 y el golpe
de estado de 1973 los que agudizaron sus problemas como pueblo, problemas de los que querian

hacerse cargo*'®.

Es preciso afirmar que estos jovenes eran enemigos de la dictadura civico-militar
liderada por Pinochet, pero, mas que dedicarse a combatir directamente a la dictadura,
comenzaron a pensar en un proceso de corte social y cultural que les permitiera salir del
problema que, segun sus propias vivencias, veian que los destruia como pueblo. Su presente era
visto como un tiempo nefasto, pero con brechas por donde ellos, a fin de cuentas, pudieron
insertarse y comenzar a desarrollar el proyecto que venian pensando tanto jovenes como
ancianos mapuche-williche. Esa brecha por donde comenzar a hacer cosas era, principalmente,

laiglesia catélica y su supuesta inmunidad frente a la dictadura de Pinochet, "Y bueno, digamos

416 \er en la bibliografia los trabajos de Miguel Sepulveda.

417 Apo Ulmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.

418 "vo marco, digamos, lo que fue el terremoto del '60, fue digamos, un hito natural, que marca un término de un,
de todo un proceso histérico, digamos, religioso, politico y al '73. Entonces, alli se produce una serie de situaciones
histéricas que obviamente uno las andlisis asi, un poco, como al azar, no hay una mayor, digamos, un poco como
podria ser, porque, me parece que se producen importantes fendmenos ahi que ocurren, y uno alcanza a visualizar
un poco, la vivencia que uno tiene, digamoslo asi, no es el estudio que uno ha hecho o la investigacién sino que
mas bien es la vivencia que uno tiene de esas cosas, que fueron ocurriendo...entonces, en esa época, surge también
laradio La Voz de La Costa, también la iglesia se abre a un proceso, digamos, bastante importante que es el &mbito
social, ya no era la iglesia tradicional que existia, sino que se abre a un proceso social”. Ponciano Rumian,
entrevista, 11 de marzo de 2016.

146



que ahi, de ese oscuro panorama, habia que hacer algo, bueno, igual se hacen cosas un poco al
alero de la iglesia que es la Unica forma que, la Unica forma que distancia, el Unico ente que en

las cuales uno podia hacer cosas..."4*®

Ahora bien, estos jévenes entendian que su problema no era un problema central ni para
la dictadura ni para ninguna otra organizacion, era un problema soélo de ellos acallado por su
propia subalternidad. Aqui comenzamos a observar como un grupo subalterno comenzé a
reconocer su propia subalternidad, tanto que decidié acabar con esa misma cuestion y hacer de
su problema algo a discutir. El reconocer que eran mapuche y que su propia cultura, muy
decaida, no era tema para discutir, fue el motor que generd que estos jovenes pensaran formas

de hacerse escuchar y visibilizar por los otros.

yo creo que, en cierto sentido, también influenci6 el gobierno de Frei con la reforma
agraria, con la organizacion de grupos juveniles, de mujeres, en fin, todo eso va dando
una mirada distinta, pero sin embargo, el tema mapuche diriamos que viene en
decadencia, viene en bajada, porque también, todo este tema de desarrollo, diriamos asi,
visto desde la vision, diriamos, no-mapuche, comienza a ser mucho mas fuertes, las
comunicaciones, diriamos, la llegada de la radio La VVoz de La Costa, digamos, no viene
directamente asumiendo la teméatica mapuche. Obviamente el tema de la pobreza, el
analfabetismo, el tema social, pero no el tema mapuche. El tema mapuche se toma mucho,
mucho, mas después, entonces era como un no-tema, entonces, obviamente que se iba
decayendo todo el tema de la lengua, de las costumbres, las tradiciones, la religiosidad
mapuche, vistas de un punto de vista desde la iglesia catlica como un tema de brujeria,
todo eso, entonces habia que ir terminando todo eso.4%

De esta forma de pensar, de este motor, fue que comenzaron a pensarse proyectos para
la superacidn de esa condicion de no ser ni siquiera problema para nadie a pesar de su condicién
social y politica muy desfavorable. Desde temprano, a estos jovenes se les fueron presentando
formas de financiar el proyecto de resurgir de la cultura mapuche-williche. Ponciano Rumian y
otros ya venian pensando hace tiempo en crear una organizaciéon mapuche y el de buscar

financiamiento para su levantamiento, como el de llegar a hacer un instituto mapuche-williche:

muy jovenes, sin ninguna experiencia, sin otra experiencia de vida que teniamos ahi
donde nuestra localidad, nuestro sector, pero no teniamos otra. Pero vino gente de otros
lados, vino un antropdlogo a hacer un estudio. Incluso hubo una agencia interesada a
financiarnos el instituto, pero obviamente era dificil que nosotros asumiéramos esa
responsabilidad porque no teniamos experiencia. Hubiera sido, quizas, un total fracaso,
del punto de vista si hubiera sido financiada. Era mejor que hiciéramos las cosas asi con
nuestro aporte, nadie nos pagaba el pasaje, nadie nos daba algo para comer, no, era de
nuestro bolsillo. Si habia qué comer, comiamos, sino...y haciamos las reuniones, las
reuniones largas de trabajo, un poco pensando que era lo que podiamos hacer, y comienza

419 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
420 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.

147



este nexo con La Voz de La Costa que empieza a entender el problema mapuche, a dar
esta otra mirada, porque antes no la tenia, ellos no se habian, entre comillas, "dado
cuenta"”, a lo mejor, como radio, como medio de difusion de la iglesia catdlica, entonces
recién dicen "jah! aqui hay un tema que no se ha tocado que es el tema mapuche”. Ahi
comenzamos, comencé también mi vinculacion, después fui parte de La VVoz de La Costa
con ese objetivo, partimos el 81 con el programa radial Nuestras Raices, uno de los
programas que tiene La VVoz de La Costa para el mundo williche. EI 82, con apoyo de La
Voz de La Costa y Freder, nosotros, yo elaboro el primer esbozo de proyecto para hacer
un trabajo en San Juan de La Costa con la idea de apoyar el tema productivo, el tema
cultural, el tema organizacional y algo asi, era como cuatro areas me parece mucho, y
tuvimos el financiamiento de ese proyecto, y ahi comencé a buscar la gente con la cual
formé este equipo de trabajo bajo el alero de Freder*?, el Monko Kiisuobkien.*??

La apertura de Radio La Voz de La Costa*?® a los proyectos de estos jovenes liderados
por Ponciano Rumian permitié dar una voz a la problematica del mundo mapuche-williche,
naciendo la organizacion que se encargo de iniciar y fortalecer las ambiciones y objetivos de
los dirigentes tanto jovenes como ya mas ancianos, Monko Kusuobkien.

Porque ahi la Freder tenia varios programas, programas de capacitaciones, de talleres de

corte y confeccion, de capacitacion de mujeres, y estaba la linea de apoyo al mundo
mapuche-williche...Y ahi se crea Monko Kiisuobkien.**

Los primeros integrantes de Monko Kusuobkien fueron:
Raul Rupailaf, Anselmo Nuyao, Jorge Cheuquian (...), €sos son como los que iniciamos
eso, iniciamos este equipo de trabajo, que como proyecto solamente estaba pensado para
San Juan de La Costa y partimos el 82, en noviembre del 82, el 83 ya estabamos en

Valdivia y Chiloé...con nuestro trabajo, que era solamente San Juan de La Costa, pero ya
el 83 estabamos de Valdivia a Chiloé y reorganizando la Junta General de Caciques.*?®

Como podemos observar en la cita anterior, el nacimiento de este programa permitio un
rapido crecimiento de la reorganizacion mapuche. Esto, sin caer nunca en una suposicion, se
explica porque los problemas que veian este grupo de jovenes de San Juan de La Costa eran
compartidos en todo el Fitawillimapu. Ya veremos en las proximas paginas que el desarrollo
rapido de la organizacion y la extension en el territorio de esta se debid principalmente a este

punto.

421 Fundacién Radio Escuela Para el Desarrollo Rural. http://www.radiovozdelacosta.cl/p/fundacion-radio-
escuela-para-el.html.

422 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.

423 Es importante recordar que esta radio pertenecié (y aln pertenece) a la iglesia catdlica, lo que le permiti6
continuar operando en plena dictadura.

424 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016

425 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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Ahora bien, como programa de una institucién ajena al mundo mapuche, no dejo6 de ser
una organizacion que gustaba de sentirse mapuche y de hacer visible su problema. Las
funciones de Monko Kuisuobkien las relata de esta manera Ponciano Rumian:

Es que todo se va adaptando a la realidad que vamos enfrentando, porque nosotros como
Monko Kisuobkien...el proyecto era apoyar todo el tema productivo, porque habia todo
un tema econémico, de pobreza tremendamente grande (...) esa era nuestra via, apoyar
eso. Apoyar tambien todo el tema de recuperacion de la lengua, del idioma, de la historia,
asi pero casi como folklérico en alguna medida, era nuestra mirada de ese entonces, pero
nos vamos encontrando con una realidad que era mas compleja, y entre esa realidad mas
compleja tenia que ver con la realidad de las tierras y de la organizacion, la defensa de
los derechos territoriales pasaba por la organizacion, y cudl era la organizacién, los
cacicados, y dénde estaban los cacicados, bueno, estaban de Valdivia a Chiloé. Hicimos
los contactos, conversamos con la gente aca de Osorno, bueno, inclusive el primer trabajo
lo hicimos con Millaquipai, mi primer acercamiento lo hice con el cacique Millaquipai,
el inclusive apoyo la idea de la creacion del instituto de cultura, en un principio, pero
después se metié otra gente y le dijeron que no, estos chicos, estos muchacho son
peligrosos, porque estan pensando, entonces el cacique Millaquipai tuvo que retirar su

apoyo a nuestro proyecto, entonces tampoco fue parte de la Junta de Caciques, y ahi lider6
don Antonio Alcafuz.*?

Asi pues, con objetivos cada vez mayores, Monko Kusuobkien se dio a la tarea de
recuperar lo perdido por el mundo mapuche-williche luego del golpe civico-militar de 1973 en
Chile. La mejor manera de entender este proceso iniciado por Monko Kusuobkien es a través
de los primeros numeros de la propia revista o boletin que cre6 el grupo para hacer realidad
soluciones a la problemética mapuche-williche, este boletin es la Revista Mari Mari Pefii.

El primer Mari-Mari Pefii planted objetivos que van fuertemente vinculados a la
recuperacion cultural mas que a la reorganizacion politica, en su primera pagina dice ser "un
desafio de reivindicacion de nuestras tradiciones"#?’, vale decir, plantearon como discurso
publico los del grupo Monko Kisuobkien la recuperacién de la cultura mapuche-williche, pero,
como veiamos en las paginas anteriores, esta recuperacion no era solo cultural, sino que en

todos los &mbitos de la vida mapuche-williche.

Por otra parte, el primer boletin de Mari Mari Pefii de marzo de 1982 se dedicé a ensefiar
la lengua, cosa que siguieron todos los otros nimeros, ensefiar también tanto a la sociedad
mapuche como winka quienes eran los lonkos de ese tiempo en la Provincia de Osorno, si
estaban ejerciendo el cargo y como ubicarlos, vocabulario de che sungln-espafiol y mdsica

mapuche-williche.

426 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
427 Revista Mari Mari Pefii, n° 1, Marzo de 1982, p.1.
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Se destaca en el boletin la presencia de un fragmento del Tratado de Las Canoas y dicen,
"Fueron 16 articulos los expuestos en este Tratado de Paz que el mapuche huilliche a respetado
y respetara a perpetuidad, asi lo manifiestan los Chao [padres]. Y por este se rigen los destinos
de cada Cacicado"#?®. La recuperacion de la importancia de este tratado y la interpretacion
mapuche-williche de este, aunque no expresamente, pero si tacitamente, fue anunciado por
estos jovenes, vale decir, se recuperaron las antiguas ideas que dieron luz a todo el movimiento
mapuche-williche anterior al golpe de estado de 1973. El dispositivo de resistencia mapuche-

williche, por lo menos las bases de su discurso, fueron recuperados.

Todas las noticias de actualidad aparecidas en el boletin n°1 de Mari Mari Pefii*?® son
sobre actividades que promueven la cultura mapuche-williche, de esta manera, se refuerza la
idea de que lo que querian tanto jovenes como ancianos era revitalizar su propia cultura.
Ademas, ACUFOLHUI fue reconocida por estos jévenes en su labor por ser iniciadores en este
proceso de resurgir cultural. ACUFOLHUI en el boletin es nombrada como “entidad auténomo
de Folkloristas, Artesanos y Cultores de la Lengua™#°, vale decir, como una organizacion
entendida como tradicional por estos jovenes y por los méas ancianos. Ya podemos decir que lo
tradicional para los mapuche-williche de la época era que sea propiamente mapuche, y eso

quiere decir autonoma de cualquier otro grupo.

El encargado de la propaganda de difusién de la problematica mapuche-williche fue el
programa radial Nuestras Raices de La VVoz de La Costa, que comenzé transmisiones el 23 de
marzo de 19813, siendo este programa tanto un "programa escuela” como difusor de este ideal

de que lo tradicional era desde lo mapuche y autbnomo.

La autonomia fue un concepto del mundo mapuche-williche que comenzd a ser
difundido a través de la radio. Ser autbnomos tenia que ver con no estar bajo otro grupo ajeno
a lo mapuche-williche, y existia el consenso de que la organizacion representante de los
mapuche-williche era la Junta de Caciques, por lo que queda claro que la sociedad mapuche-
williche de principios de la década de 1980 entendia a su organizacion tradicional como la Gnica
que podia permitir la autonomia mapuche, fuera de esta organizacion o sin su apoyo, cualquier

otro grupo de dirigentes perdia legitimidad frente a la sociedad mapuche-williche.

428 Revista Mari Mari Pefii, n° 1, Marzo de 1982, p.10.
429 Revista Mari Mari Pefii, n° 1, Marzo de 1982, p.11.
430 Revista Mari Mari Pefii, n° 1, Marzo de 1982, p.11.
431 Revista Mari Mari Pefii, n°1, Marzo de 1982, p.11.
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El primer boletin también reconoce la labor de las agrupaciones musicales mapuche-
williche en el trabajo de resurgimiento de la cultura mapuche-williche tal como ellos lo
entendian. No debemos olvidar que Ponciano Rumian pertenecia (y pertenece aun) a una de
estas agrupaciones, pero tampoco debemos olvidar que de estas agrupaciones aparecen gran
parte de los jovenes que lideraron el resurgir cultural y la reorganizacion de los caciques. Las
agrupaciones musicales mapuche-williche de las que tenemos constancia que, por lo menos en
el afo 1982, existian eran las agrupaciones Aucalafquén y Wechemapu (Huetchemapu en el

boletin)*2,

Ahora bien, sobre el pensamiento que buscaron levantar estos jovenes, se reconoce que
visualizaron la problematica vivida por la sociedad mapuche-williche desde la subalternidad,
vale decir, se sintieron marginados ademas de aislados, tanto territorial como socialmente, y

que nunca fue tomado en cuenta su voz.

En la segunda entrega de este boletin nos decian, "Nuestra cultura, en particular, ha
tenido que soportar desde muchos y muchos afios la marginalidad, el abandono y un sinnimero
de factores que la han privado de un desarrollo, inclusive obligandola a mantener una forma de
vida aislada del resto de la sociedad"#®. Es interesante la Gltima frase, ya que nos quieren decir
que el mapuche-williche, debido a la nula comunicacion entre su sociedad y los otros, para
mantenerse autbnomo, se ha visto obligado a asegurar su propia identidad aislandose, cosa que,
al mismo tiempo, puede ser entendido como que no han gozado de los beneficios de la sociedad
chilena. Esta aporia no es tal si entendemos que, para ellos y por lo visto en capitulos anteriores,
ambas afirmaciones son correctas ya que la sociedad mapuche buscéd caminos tanto para gozar
de las mejoras sociales y politicas de cada época, cosa nunca lograda, y de mantenerse como
grupo auténomo frente a la chilenidad, cuestion también compleja de entender si tomamos en
cuenta la labor de las escuelas, las misiones y las haciendas en territorio mapuche. Esta aporia
solo se puede entender por la extrema subalternidad en la que vivian los mapuche-williche,
quienes, a pesar de las muchas reuniones y memoriales producidos en donde dejaban bien en

claro su vision, no fueron en todo el siglo XX tomados en cuenta.

Ahora bien, en su analisis que hacian de su deterioro cultural, vieron como enemigo a
la propia idea de sociedad moderna: "En estos ultimos tiempos, ademas de los factores

anteriormente sefialados, los avances tecnologicos, la influyente sociedad dominante y una

432 Revista Mari Mari Pefii, n° 1, Marzo de 1982. Estas agrupaciones existen aln en la actualidad.
433 Revista Mari Mari Pefii, n° 2, 1982, p.1.
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fuerte transculturacion, han ido en deterioro y perdida de los valores culturales nuestros.
Nuestras tradiciones..."*®*. En esta cita también podemos ver la aparicion de conceptos
complejos para buscar explicar su realidad, los méas visibles son sociedad dominante y
transculturacion, lo que nos permite hablar de que, entre los contactos que lograron hacer estos
jévenes, lograron tomar para si y reinterpretar conceptos que eran mas propios del mundo
académico para hacer un discurso mas valido frente a los 0jos de esos mismos que eran parte
de la sociedad dominante y parte del proceso de transculturacion. También estos conceptos
fueron vistos como negativos, por tanto, los combatieron, ademas de que la inclusion de estos
conceptos nos habla de un cambio en la estrategia discursiva en el sentido de ver a los antiguos
beneficios de la modernidad de la llamada sociedad dominante como enemigos de su cultura.
Podemos decir que, con la idea de lo tradicional, buscaron una especie de esencializacion de su
propia cultura, pero, en la practica posee mas tintes de un esencialismo estratégico, ya que lo
que buscaron en si es desarrollar un proceso auténomo y desde ellos mismos recuperar su forma
de organizacion que llevaron a cabo por lo menos durante todo lo que va hasta esa fecha del
siglo XX, asi lo demuestra la siguiente cita,

AUn -asi, la tarea no es entrar en contradicciones con la actual sociedad, sino mas bien

luchar para que nosotros los mapuches del sur reflexionemos y nos aboquemos a la

basqueda inmediata del propio desarrollo; organizados y en verdadera hermandad.

Unidas las manos y el pensamiento podremos defender y enriquecer nuestra herencia
cultural . *3®

Se volvio a reafirmar que lo que fue entendido como resurgimiento cultural fue todo lo
que tiene que ver con la vida del mapuche-williche y de comenzar a pensar en un mejor vivir.
La idea de estos jovenes era bastante clara, simple, en el sentido de que fue un objetivo que en
el discurso se asemeja a lo sencillo, vale decir, el llamamiento a los mapuche-williche a que
buscaran las maneras de mejorar sus vivas desde su cultura y autbnomamente en conjunto como

sociedad.

El boletin también buscé hacer un reconocimiento de ellos mismos y de su pasado. Nos
contaban la historia de los antiguos habitantes de Osorno, es decir, los mapuche-williche que
vivian en la zona. El lugar donde se encuentra actualmente la ciudad es denominado por los
mapuche-williche como Chaurakawin, y el texto ponia en valor el hecho de que ellos fueron

los primeros habitantes de esta tierra®3®, por tanto, con derecho a ser respetados en ellas.

434 Revista Mari Mari Pefii, n° 2, 1982, p.1.
435 Revista Mari Mari Pefii, n° 2, 1982, p.1.
436 Revista Mari Mari Pefii, n° 2, 1982, p.3-4.
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El segundo boletin también entrega una resefia historica del lonko Transito Neipan
Colipai, apo tilmen por 50 afos de San Juan de la Costa, hasta su fallecimiento el 12 de octubre
de 1964, asistiendo a su funeral autoridades tradicionales mapuche, de la administracion estatal
local y de la iglesia catdlica. Segun el boletin, el lonko siempre se rigio por el Tratado de Las
Canoas. Esta resefia, ademas de ser una potente muestra de la busqueda del reconocimiento de
sus apo ulmen, entrega una excelente fuente sobre el cacicado de Neipan Colipai, asi como
sobre su estructura interna (secretario, capitanejo, lenguaraz, fiscales, directores de bandas
musicales, trutruqueros y damas de compafiia, estas ultimas eran cultoras de la danza). Esto nos
permite observar que el cacicado de San Juan de La Costa, con Neipén a la cabeza, asi como
otros fiscales que estuvieron un largo tiempo en esa funcion, incluso después de la muerte de
Neipan, mantuvo esta estructura organizativa por o menos durante todo el siglo XX hasta el
golpe de estado de 1973, afio que se desequilibra la organica mapuche, o, por lo menos, lo aleja
de las comunidades, hasta la reestructuracion de la década de 1980%%". Quien entregé la
informacion fue José Claudio Maichin, fiscal en la época de Naipan y adn fiscal en el afio en el
que sale el boletin a la luz, 1982, lo que nos permite entender que la estructura organizacional,

a pesar de su quiebre, pudo ser reproducida en la época de la reestructuracién del cacicado.

En la seccién sobre noticias, informaban sobre que su primer boletin habia logrado
incluso internacionalizarse, siendo conocido en Bolivia y Ecuador®®. Asi, vemos la
preocupacion del grupo por hacer conocidos sus planteamientos tanto como los contactos que
poseian, los que superaban las fronteras nacionales, intentando ser visibilizados por parte de

otros pueblos indigenas latinoamericanos en la época en cuestion.

Sobre ACUFOLHUI nos informa de sus miembros, quienes fueron de vital importancia
en el proceso posterior de reorganizacion de la Junta General de Caciques,
Una informacion muy importante recogié Mari Mari Pefii en San Juan de la Costa: Quedd
elegido el Directorio de ACUFOLHUI.

El Sabado 5 de Junio del presente afio [1982], se eligio la directiva de la Agrupacion
Cultural Folklérica- Huilliche de San Juan de la Costa. Esta quedo de la siguiente manera:

Vice-Presidente: Arturo Camiao; Secretario: Eliseo Imio y Director Coordinador: Sra.
Viviana Lemuy.

437 Revista Mari Mari Pefii, n° 2, 1982, p.9-10.
438 Revista Mari Mari Pefii, n° 2, 1982, p.11.
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Esta entidad cultural agrupa a comunidades y diversas organizaciones: Conjuntos
Folkléricos, Centros de Damas, Comunidades Cristianas, Clubes Deportivos, Grupos
Juveniles y otras, quienes estan representadas por un delegado.*®

Las Ultimas lineas de esta noticia nos dan a entender la potencia y las bases que tuvo el
proceso de reorganizacion la Junta General de Caciques del Futawillimapu, asi como de la
posterior lucha por las reivindicaciones mapuche-williche entre los afios 1983 y 1985, ya que
serian de estas organizaciones desde donde surgieron los lideres de este movimiento. El apo
ulmen de la provincia de Osorno surgio de la organizacion de clubes deportivos y comunidades
religiosas, mientras que los jovenes dirigentes principalmente de grupos juveniles y conjuntos

folkléricos.

Ahora bien, el tercer boletin nos permite observar la confianza que fue adquiriendo el
movimiento mapuche-williche, ya que no nos hablaron de la decadencia de la cultura, sino que
hicieron el analisis de encontrarse en un periodo histérico en el que comenzé a quedar atras la
idea de la pérdida de la cultura y tomo fuerza la idea de ser un pueblo. Esto Ultimo es importante,
ya que se reconocieron como mapuche, antes que chilenos o cualquier otra identidad nacional.
El hecho de que no hayan pasado muchos afios para que los mapuche-williche comenzaran a
tomar un discurso mas positivo hacia ellos mismos nos explica de lo acelerado del proceso
como el hecho de que estas ideas que se plasmaron en estos afios en la accion dentro del
territorio mapuche-williche de reorganizarse no nacieron de la nada. La espontaneidad con la
que se puede ver el proceso se contrapone por su efectividad en el sentido de que estas ideas
son las que se vienen madurando desde todo el siglo XX, es decir, la recuperacion cultural tanto
como la reorganizacion sociopolitica de los mapuche-williche entre los afios 1979 y 1985 se
explica porque toman de base las formas en las que se hacian las cosas por los que dieron la
pelea por las reivindicaciones mapuche-williche desde los albores del siglo XX a 1973.
Evidentemente existe una forma de hacer politica por parte de los mapuche-williche que posee
una larga data. No se puede explicar la reorganizacion que veremos de la lucha reivindicativa
de los mapuche-williche sin entender el siglo XX y cémo ellos lo han vivido vy, luego,
reinterpretado, lo que hemos denominado un dispositivo de resistencia que nace de la
subalternidad y tiene sus propias formas de actuar y crear discursos dentro de un espacio
determinado, lo que generan que posean sus propias formas de ejercer poder que, mas que

tradicional o una invencion de la tradicion, es cultural y se adapta a sus contextos histéricos.

En la siguiente cita del boletin nimero tres podemos ver esa confianza recuperada,

439 Revista Mari Mari Pefii, n° 2, 1982, p.11.
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Aunque se estaba perdiendo NUESTRA CULTURA, creemos que ya la tenemos de
nuevo de vuelta. La guerra termind hace mucho tiempo, pero ahora continuamos una
tarea, una defensa para que se respete nuestros valores, valores de un pueblo vivo y
existente. 40

Aqui se expresan las intenciones de los mapuche-williche, vale decir, ser respetados
como mapuche. La potencia de este discurso radicaba en que se reconocian como un pueblo
que, a pesar de su condicion de estar insertos en la jurisprudencia del estado chileno, estos
jévenes mapuche reclamaban su historia y sus luchas, o sea, buscaban encontrar la continuacion
del legado dejado por quienes lucharon por los mapuche-williche. Ademas, este boletin fue
hecho para mapuche mas que para no-mapuche o winkas, por lo que estas palabras eran también
un llamado a la defensa de ellos mismos por ellos mismos. No buscaban alianzas con

organizaciones chilenas.

Ahora bien, a pesar de las palabras anteriores, el discurso busco no ser directamente
politico y siempre por el rescate de lo que ellos consideraban que los identificaba, asi, en el
boletin tres nos decian: "Nosotros estamos por el rescate en este renacer cultural de nuestros
valores, entre ellos: la lengua, el folklore, la artesania y tantas otras riquezas que tiene nuestro

pueblo."44

Otro hecho a destacar es el reconocimiento del apo tlmen Panguil, quien fue destituido
por la dictadura, hecho que se vuelve central en el proceso que denota la reorganizacion de la
Junta General de Caciques del Fitawillimapu, ya que fue el propio estado, no ahora avalando
o dejando hacer a terratenientes o a la iglesia, quien interfiri6 en la propia organica mapuche-
williche. Eso si, en la historia del cacique Panguil que nos cuentan en el boletin qued6 fuera el
hecho de que fue destituido por la dictadura. Aun asi, y como veiamos en los relatos anteriores,
los dirigentes lo sabian. El boletin solo nos cuenta que Mateo Panguil Loncochino, se
transformé en lonko el 10 de noviembre de 1964 (después de la muerte de Neipan). Se nombra
a los personajes que estaban en la estructura de gobierno del cacicado de Panguil (lenguaraz y
representante, escribano, capitanejo, fiscales). También se nos da la informacion de que el 4 de
diciembre de 1970 son designados nuevos miembros en la estructura y cambiados los antiguos,
agregandose ademas dos cargos de inspectores de distrito**2. Muchos de los nombrados

tendrian la mision de ser los que entreguen el legado a quienes pronto, en el afio 1983,

440 Revista Mari Mari Pefii, n° 3, sin fecha, p.1.
441 Revista Mari Mari Pefii, n° 3, sin fecha, p.1.
442 Revista Mari Mari Pefii, n° 3, sin fecha.
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comenzaron la reorganizacion de los cacicados e, incluso, seran los garantes o fiscales de ese

proceso.

El boletin se dedicd, como los otros, a hablar de la importancia del idioma mapuche y
reconocid sus variaciones. Lo importante eso si de este boletin es que pone especial énfasis en
el hecho de que el idioma era hablado en practicamente todo el territorio que hoy es Chile,
desde el desierto de Atacama hasta Chiloé**3, La importancia de esta reivindicacion radica en
el hecho de demostrar tanto que ellos eran un pueblo, como que ellos estaban antes de los
espafioles y que, siguiendo esa logica, eran los verdaderos duefios de esas tierras y se les debia
valorar como tal. Asi también lo haria la seccion que ensefiaba sobre el che sungun a sus lectores
en su n°4, e incluso fueron un poco mas alla, ya que sefialaban citas de la época colonial chilena
sobre el hecho de que el idioma, con algunas variaciones, es hablado en todo el territorio del
actual Chile desde Copiap6 a los 45° latitud sur, por lo que los primeros habitantes de este

territorio eran una sola nacion, la mapuche.*#

Ahora bien, la seccidn de noticias del tercer boletin nos da luces de lo que sucedia en el
territorio mapuche-williche a finales del afio 1982, en donde se puede observar las
preocupaciones y la preparacion con que buscaban afrontar sus propios desafios,

-La primavera trae muchisimas actividades y por supuesto novedades. Es asi, que los
primeros dias de Septiembre, se di6 comienzo a una de las primeras investigaciones en
profundidad sobre nuestro idioma huilliche. Varios son los hablantes que estan
colaborando...Felicitaciones!...

-Octubre. Se ve con mucho optimismo el trabajo de renacer cultural huilliche. Pronto se
comenzara a toda marcha un programa-kiisowayen- de apoyo a las comunidades
mapuches, realizado por los mismos hermanos mapuches.

-Noviembre. Desde la primera semana, FREDER cuenta con un Abogado en sus oficinas.
Profesional que prestara asistencia juridica a organizaciones y especialmente al mapuche
nativo.

- Con verdadero sentir mapuche, se han estado reuniendo los pefiis, en Pucatrihue,
Punotro, Lafquenmapu y otras comunidades, para apoyar, reconocer la autoridad del
Cacicado: De igual manera para buscar soluciones a los problemas mas urgentes del
pueblo mapuche.**

Estas eran las acciones que estaban llevando a cabo las diferentes organizaciones
mapuche-williche tanto en lo que llamaban renacer cultural como politico, asi como de apoyo

técnico, para sus propios fines como pueblo mapuche.

443 Revista Mari Mari Pefii, n° 3, sin fecha, p.3-4.
444 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.3.
445 Revista Mari Mari Pefii, n° 3, sin fecha, p.11.
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Juan Guenupén Huala, al inicio del 4° boletin Mari Mari Pefii, expresa,

Y aqui le expresos mi humilde pensamiento -a través de este boletin- en el renacer de
nuestra cultura, sus valores, entre ellos: idioma, organizacion, y otras riquezas que tiene
el pueblo mapuche.

Inche mo'figen eita pu srewel Lafquenmapu, donde hay muchos mapuches, hermanos que
mantienen la herencia de antepasados: tradiciones, costumbres, nuestro bonito folklore.

()

Como el indio del Butahuillimapu era fuerte, resistio casi por tres siglos y medio hasta
que los espafioles pidieron la paz a los caciques. Paz que se celebro a las orillas del rio
Las Canoas, donde quedaron reconciliados ambas partes de no atropellarse jamas,
mientras el mundo sea. Y para perpetuar la amistad y la paz, en el mismo campo
enterraron las armas, los bastones, y el laurel que simboliza la paz jurada.

Hermanos, aunque estabamos perdiendo nuestra cultura, solo a través de la unidad la
rescataremos, haremos renacer la organizacién de cacique, defenderemos nuestra tierra,
y haremos que se respeten los valores y la dignidad del indio mapuche, de este nativo
pueblo creado por Dios.*4

Hay que poner atencion a la interpretacion del Tratado de Las Canoas que hace Juan
Guenupan, en donde son los espafioles los que pidieron la paz y la firmaron hasta que el mundo
sea, vale decir, el pueblo mapuche acept6 de buena gana el fin de la guerra y celebr6 un tratado
por la convivencia pacifica y amistosa con el espafiol en el territorio. La interpretacion
mapuche-williche no habl6 de que el tratado naci6 de una derrota militar, sino de una bisqueda
por convivir, vale decir, nace de un consenso entre iguales que los mapuche-williche
proclamaron siempre haber respetado. Otra cosa por destacar es que vuelven a reivindicar el
tratado, cuestion central en los petitorios mapuche-williche del siglo XX. Se hablaba de la
renovacion mapuche y el rescate cultural como tema central para justificar la reorganizacion
del cacicado mapuche por lo que se deja entender que no existe contraposicion ni jerarquia entre
las reivindicaciones politicas, culturales, sociales, etc. Otros hechos a destacar son que parte
del discurso se escribié en idioma mapuche, se hablaba de dios como justificacion de la
existencia del pueblo mapuche tal como la idea de que el poder recaia en ellos primero por
orden divino, ademas se nombra la existencia de un territorio mapuche, el Butahuillimapu o
Futawillimapu, en fin, son muchas las formas en que este discurso tiene una genealogia en los
anteriores discursos mapuche-williche del siglo XX y se dejaba claro al final del mismo que
todo el discurso buscéd ser un llamado a luchar por sus derechos que sentian propios:

reconocimiento y territorio.

446 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.1.
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Ahora bien, la editorial de la cuarta entrega del boletin Mari Mari Pefii nos es mas claro
en las preocupaciones que comenz0 a adaptar el movimiento mapuche-williche y radicalizaba

el discurso anterior expresando:

Defenderemos nuestras tierras.

Durante estos Gltimos meses, varias comunidades nuestras han sido amenazadas con
juicios de desalojo y querellas de usurpacion por parte de winkas que dicen ser nuevos
propietarios de nuestras tierras, por haberlas comprado y pagado al Fisco.

Esta gente no sabe que los mapuches jamas podremos apreciar la tierra como una
mercaderia que se puede comprar o vender, porque para nosotros es la NUKE MAPU:
Madre Naturaleza. Un Don del Creador, lugar sagrado donde reposan nuestros
antepasados y se criaron nuestros hijos.

Para defenderla recurriremos a los tribunales de justicia, apelando a nuestra posesion de
afos, y a los titulos comunitarios que nos entregdé el Comisario de Naciones Francisco
Aburto. Los tribunales winkas y el gobierno tendran que reconocer estos titulos o derogar
las leyes que han creado para expropiar, dividir y arrebatarnos la tierra y liquidar nuestro
sistema de vida comunitario.

De momento queremos que sepan que todas las comunidades afectadas defenderan hasta
las ultimas consecuencias su sagrado derecho a vivir y morir en la tierra que les di6 (sic.)
nacer y que heredaron de nuestros antepasados y que en esta lucha contamos tambien con
el apoyo decidido y resuelto de un Departamento Juridico.**’

En la cita ya podemos ver cudles fueron los conflictos a los que se afrontaban los
mapuche-williche y el porqué de la necesidad de organizarse. No es un llamado a una especie
de ofensiva de lo mapuche-williche por un mundo mejor, sino que un llamado a defenderse, a
defender lo que poseen. Los mapuche-williche organizados y con tierras, aunque pocas,
manifestaban una autodefensa. Los juicios de desalojo en contra de comunidades a las que en
papel ya no eran tierras indigenas, sino que tierras a nombre del estado y compradas por
particulares, se llama a defenderse y esa defensa se justificO en su manera de entender el
territorio como Madre Naturaleza, como territorio del pueblo mapuche, ademas, vuelven a
levantar el discurso de que tienen derecho sobre el territorio ya que los titulos de comisario,
base de gran parte de la propiedad en la zona del Futawillimapu, eran en primera instancia
documentos hechos para reconocer la propiedad indigena en la zona. Una cuestion a considerar
es que veian amenazada su forma de vida comunitaria vista como enemiga de la forma de vida

que promovian tanto el estado como los particulares, vale decir, en la division del territorio en

47 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.2. De los textos que se han revisado para esta tesis, este es el
primero en temporalidad en nombrar la idea de fiuke mapu, ademas de unir este concepto a la religiosidad, como
si el discurso de un dios Unico también fue adaptado y transformado desde y para los propios mapuche. Por primera
vez vemos aparecer la fiuke mapu como idea tanto para explicar como para mantener la defensa del territorio
mapuche-williche. Esta idea va unida con un tinte de lugar sagrado entregado por un Gnico dios. Recordemos que
algunas agrupaciones de base de donde se erigen dirigentes mapuche-williche eran comunidades cristianas.
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propiedad individual, en las manos de pocos no-mapuche, es vista como la forma en que los
mapuche veian que su subsistencia, las bases materiales para la produccion, es también hacerlos
desaparecer: el territorio y su posesion comienza a ser considerada central para la cultura
mapuche en el sentido de que los mapuche deben poseer la propiedad de su territorio para ser
mapuche. Ellos levantaron un discurso de defender sus tierras porque entendian que estas eran
la base de su propia cultura. La defensa por la cultura era por la tierra, mas bien, por el territorio.
Esta defensa del territorio y la manera en como se levanté un discurso para ella es la

continuacion del discurso mapuche-williche de todo el siglo XX.

En la seccion sobre los lonkos, el boletin nimero cuatro hablaba del cacique de
Riachuelo, Adelfio Lefin, sucesor de su padre, Manuel Lefin, el 29 de enero de 1970%%. A la
fecha del boletin, continuaba en el cargo de apo Glmen y su gobierno poseia la estructura de los
otros, con un secretario y cuatro fiscales**°. Este fue uno de los apo tilmen que serian el rostro

de la reestructuracion de la Junta General de Caciques.

Otra de las cosas a destacar en el boletin n° 4 es que nos cuenta sobre un suceso ocurrido
en la ciudad de Osorno que golped las bases de las que se aferraron la nueva dirigencia
mapuche-williche. El 14 de mayo de 1983, la radio La VVoz de La Costa habria sufrido un ataque
y su antena fue silenciada. Dicen que la radio ha valido para servir a las necesidades de
campesinos y mapuche, que es su voz. Recordemos que quienes escribian el boletin estaban
bajo el alero de esta radio y FREDER. Hicieron el llamado de que "jEs el compromiso de
campesinos y comunidades mapuches del BUTAHUILLIMAPU!"#0 volver a levantar la
antena, "nuestra voz silenciada"#*1. El compromiso de quienes escribian con la radio era fuerte,
ya que la radio les entregd el espacio necesario para la organizacién y promocién de sus
proyectos culturales y politicos, en lo que ellos llamaban el renacer williche*?, por tanto, un

ataque a Radio La VVoz de La Costa fue visto como un ataque a ellos.

En el boletin n° 4 se nombra la realizacién de dos ngillatunes, uno en Punotro y otro en
Lago Ranco, durante el mes de febrero de 1983%3. Recordemos que los ngillatunes no son sélo
encuentros religiosos para los mapuche; es cierto que es la base del encuentro, pero también en

estas reuniones se aprovechaba de hablar y establecer alianzas, asi como reafirmar propuestas

448 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.5.
449 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.6.
450 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.7.
41 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.7.
452 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.7.
453 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983.
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y conseguir apoyo a ciertas luchas, es decir, estas demostraciones son la evidencia de que para
los mapuche no hay porque dividir en diferentes &mbitos la vida misma, sino que cada reunion
de encuentro servia para potenciar su propia sociedad, a la vez, fueron demostraciones de

defensa de su cultura.

Otro hecho importante ocurrido en 1983 fue la reunién de los mapuche-williche para
discutir sus problemas y encontrarles solucion,

En la segunda quincena de Marzo -1983-, ACUFOLHUI realiz6 una importante Jornada

de trabajo para descubrir y analizar los problemas mapuches. También de dar una mirada

al alma misma de la cultura y pueblo huilliche. En ésta participaron varios jovenes y
adultos, alrededor de 25 personas.***

En esta reunion ya se comenzaba a dar el paso entre las ideas a la accion. La
organizacion mapuche-williche, aunque buscaba el rescate cultural sinceramente, también
buscaba solucionar problemas politicos, entonces, los mapuche-williche, ¢diferenciaron entre

lo cultural y lo politico?, como hemos visto en este apartado, no.

ACUFOLHUI continu6 con su labor en el afio 1983 y fue la organizacion que planted
las bases del movimiento. Mantuvo vivo los objetivos que se concentraban en una cuestion
cultural, pero, como ya sabemos, lo cultural involucra todo lo social dentro del mundo
mapuche-williche

El Domingo 24 de Abril, por segunda vez se realiz6 con gran éxito el 2do. ENCUENTRO

COSTUMBRISTA HUILLICHE que organiza ACUFOLHUI. jFelicitaciones a los
integrantes y directivos!*>®

Estos encuentros permiten entender la importancia de ACUFOLHUI en las actividades

mapuche-williche por la cultura y su reorganizacion politica.

El cuarto boletin también fue el primero que nos habl6 que existié una organizacion,
llamada Consejo Ngien Mapu, que estuvo colaborando con las actividades realizadas por los
lonkos*®. Esta organizacion de dirigentes mapuche-williche fue la encargada de apoyar las
gestiones realizadas por los apo tlmen, de esta manera, mas que crear una organizacion ajena
a la Junta de Caciques, crearon una organizacion de dirigentes que levantaron las demandas
mapuche-williche y que estas demandas fueran justificadas como la lucha ancestral de los

caciques del Fiitawillimapu. El Conejo Ngien Mapu y el Programa Monko Kiisuobkien fueron

454 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.11.
455 Revista Mari Mari Pefii, n°® 4, junio de 1983, p.11.
456 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983.
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los que prestaron el apoyo técnico y politico y le darian una base social a la Junta General de
Caciques del Futawillimapu.

Il.  Lareorganizacion de la Junta General de Caciques del Futawillimapu. 1983.

Todo comenzd con la eleccion de un nuevo apo Ulmen en Quilacahuin. Millaquipai,
debido a la ilegitima forma en la que adquirio el mando, y que su mando era solo reconocido
por algunos seguidores de él y por las autoridades instaladas por la dictadura en el territorio,
habia ocasionado que las nuevas generaciones y antiguos dirigentes pensaron en sacarle el aura

de ser el representante de los mapuche-williche.

no fueron los caciques los que quisieron organizarse, si no el germen, la génesis, el
episodio centro, como podriamos llamarle, ocurrié en San Juan De La Costa, en Pualhue,
en Culilelfu-Pualhue y los que se organizaron en el afios 79-80 no estaban pensando en
reorganizar a los caciques, sino estaban preocupados de dos temas, preocupados de la
muerte de la cultura y la pérdida de sus derechos territoriales, politicos y religiosos, y esa
agrupacién se llamé ACUFOLHUI, Agrupacion Cultural Folklérica Williche, y fue
ACUFOLHUI que se dio cuenta que no podian estar solos sino a través de la autoridad
tradicional que eran los caciques y que habian dejado de funcionar el afio 73, que habian
tenido un rol importante en el campo politico, en el campo econémico, cultural, entonces
estaban preocupados de eso*’

La oportunidad se dio cuando Bernardino Conapil decidié dejar el cargo de cacique
interino luego de la muerte de Marican. Es aqui donde las organizaciones mapuche-williche
vieron la oportunidad de comenzar a reunirse, primero para el reemplazo de Conapil, luego para
la reorganizacion del cacicado. La figura escogida para su reemplazo fue Antonio Alcafuz. Asi
nos relata el apo tlmen Alcafuz los inicios de su nombramiento,

...no lo podria responder muy bien yo porque a mi me solicitaron voluntariamente no mas,
que asumiera de cacique, yo no participaba antes en ninguna reuniones del cacicado por

es0 que no conozco a Marican porque nunca fui, ni los otros tampoco ni adonde
Bernardino tampoco fui po, si yo fui ahora solamente pa' recibir el mando®®®,

47 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
458 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
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Agrega Nuyado, uno de los miembros de Monko Kiisuobkien, "eso no es efectivo que
él no sabia, que lo fuimos a buscar, eso es cierto, puedo dar testimonio, porque yo fui testigo,

fui testigo ocular de que lo fuimos a buscar"4>°. Contintia Alcafuz,

ami me vienen a solicitar las personas de aqui y de ahi, digamos, las otras personas seguro
ellos se conquistaron, se comunicaron, no se, para poder (...) que yo recibiera el mando,
porque no encontraron a nadie cerca del cacique Bernardino Conapin ni de los otros, ni
de Marican tampoco, nadie quiso. Pero es que ya ellos sabian ya el sufrimiento que sufre
uno, lo que pasa uno. EI hambre, digo yo, y el frio que se recibe todos los dias, eso*®.

Su elecciodn se debid no por provenir de una familia de lonkos, sino por su participacion
como dirigente social en diferentes instancias de la vida tanto mapuche-williche como
campesina del sector de San Juan de La Costa. Sobre la trayectoria de Alcafuz como dirigente

social, el mismo nos relata,

Y ahi, con el primer profesor que llegd, organizaron un club deportivo los viejitos. Dijeron
vamos a hacer un club deportivo para que los jovenes jueguen la pelota y jueguen la
chueca, porque la pelota [futbol] venia como un deporte nuevo, entonces en ese club entré
a participar yo. También me vine, tuvieron como tres domingos reuniéndose y al cuarto
domingo, me dije yo, ya deben tener toda su organizacion lista, todo su directorio y me
vine a escuchar aqui. Faltaba un secretario. Ese dia me tomaron para que yo a ver si hiciera
de secretario, porque no encontraban, los otros jovenes no querian, decian que no sabian
y ahi estaban. Uno s6lo de los abuelitos, diria yo, don Pedro Herrera, recibié el cargo de
ser presidente porque él fue deportista po', y habian otros también que se llamaban don
Felizardo Herrera, estaba el Hernan Ojeda, estaba don José (...) Silva y don Arturo
Cheuquian creo que era el otro, y esos opinaban que yo fuera secretario po, esos viejitos.
Me dijo usted tiene que saber porque como, me dijeron, ayuda en los seminarios de la
mision de Quilacahuin, porque habia ido yo a un seminario de la diécesis en Osorno a
estar dos dias, entonces ellos sabian todo. Después acepté po, para secretario del club. Y
ahi, se podria decir, comencé a salir de la casa po. Cuando habia reuniones, como se hacia
aqui las reuniones, entonces no era dificil, pero cuando iban los jévenes, comenzaba el
deporte, entonces habia que ir a diferentes sectores, alrededores, a jugar a la pelota.
ibamos el equipo. El club se llamé Escudo de Chile, su nombre. Y también estaba en ese
mismo tiempo, después, el padre Winfredo Wandelberg, me solicité que si le podia (...)
en la iglesia yo sobre las comunidades cristianas campesinas, y como aqui no habia nadie
en Wakahuinkul, igual acepté para ser guia, digamos, de esa organizacion de
comunidades cristianas y también se hizo aqui porque estaba el colegio todavia aqui
entonces el profesor habia recibido eso, Arnaldo Guileberto Diaz, recibio y facilité que
la gente se reuniera aqui los dias domingo. Entonces los dias domingo a eso de las diez,
diez y media de la mafiana, nosotros nos juntabamos, para estar. Y después con el club
deportivo (...), la comunidad cristiana estuvo harto tiempo mientras estuve guiando eso,
estuvimos, cuando yo me retiré, pedi mi retiro a la mision, habia entrado otro joven,
después ese no siguio, no le gustd, dijo que era pérdida de tiempo también. Dentro de eso
toda la trayectoria que nosotros fuimos haciendo, cuando llega la radio La Voz de La

49 Anselmo Nuyao, entrevista, 15 de mayo de 2016. El entrevistado teje una relacion familiar con Transito
Canquil de Antonio Alcafuz, por tanto, Alcafuz, por ad-mapu o ley mapuche, tenia derecho a asumir el cargo de
cacique.

40 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
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Costa, 0 antes que llegue, antes del '62...como fue esto...'58 por ahi, nos reuniamos ya en
Mision de Rahue. Yo fui invitado por don Luis Catrileo, él participd en algunas reuniones
y yo fui a acompafar a él. Como compariero me fui. Y después fui elegido pa' que me
quedara ahi, como un joven educado que pudiera ayudar, y don Luis se retir0, porque
tenia edad y de entender, él entendia si la educacion que no esta escrita, por lo que esta
hablado, trabajo del hombre, el trabajo de la mujer, él todo lo hacia él en forma mental.
Y a mi me dejaron para ser auxiliar de la escuelita Santa Clara, también colaboré hasta
que se cerro eso y en el deporte seguia no mas po, después asumi de presidente de la liga
que se llama, se vino, un programa, dijeron, vamos a tener liga para los clubes que saquen
los primeros lugares, segundos lugares, para calificarlos y entregarles premios. Debido a
eso, asumi yo también de presidente de la Liga n° 2 que (era) de diferentes sectores, en
esa estaba Wakahuinkul aqui que se llama (...). Y al final, en 1983, entraba yo de
presidente de la Liga, cuando me solicitaron, vinieron aqui personalmente a buscarme pa'’
que fuera a una reunion arriba donde don Bernardino Conapin Millan, que le estaban
pidiendo su entrega de mando. Y ahi fui.*6!

El cacicado de Alcafuz nacié no como dirigente del movimiento mapuche, sino de su
trayectoria en una asociacion deportiva, no por ser hijo de otro cacique o por su participacion
dentro de la organica tradicional mapuche-williche sino como dirigente de base dentro del
territorio mapuche. Quienes se encargaron del proceso de la eleccion del nuevo cacique, como
de la reorganizacion de los caciques y de su Junta General, fueron los jovenes dirigentes
asociados en Monko Kisuobkien y liderados por Ponciano Rumian. Asi nos relata Anselmo
Nuyado el inicio del proceso,

cuando nosotros tomamos contacto con los caciques, no tomamos contacto con Alcafuz,
tomamos contacto con (...) don Bernardino Conapil Millan. Y Bernardino Conapil Millan
dijo, "yo, por dos tipos de razones, yo no puedo continuar”, y el digo una, la otra no la
voy a decir en publico, la pablica "no puedo continuar porque estoy enfermo, estoy en
vias de ser no vidente, por lo tanto, tengo ya mis afios, por lo tanto, no quiero y, por lo
tanto, entrego el mando" y el dio nombres, y el que conversé con don Bernardino fue
Ponciano, y Bernardino le dijo que uno de los que podia ser era Carmen Paillamangue,
quien no le tenian mucha fe...y digo, yo tengo fe en Antonio Alcafuz*®?

El dia en que se decidieron a ir a buscar a Antonio Alcafuz para presentarlo a la asamblea
que eligid un nuevo apo tlmen y hacer resurgir la Junta General de Caciques, el mismo Alcafuz

la recuerda as,

don Bernardino y los otros eran un, como se llama éste, una ONG que le decian que tenia
La Voz de La Costa que se llamaba Monko Kisuobkien, el Monko Kiisuobkien, todos
trabajabamos, entonces esos, como la radio andaba respaldando a ellos, tenian el vehiculo,
entonces mandaron un chofer de la radio que me venga a buscar. Y yo no iba a ir porque
ese dia estaba arreglando un pantalon, la bastilla, porque también trabajaba corte y
confeccion, ese también era mi trabajo legal, hacer pantalones, faldas, delantal, montén
de cosas, de ropas, hechas, que hacia yo, lo cortaba y lo hacia. Y estaba arreglando yo y

41 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
42 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
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me viene a decir el joven, me dijo, “me mandaron a buscarlo a usted para que vaya a
reunion ahi arriba, porque estan todos reunidos alla, entonces quiero que usted llegue y
ahi le van a informar algunas cosas”, me dijo, “y solamente a mi me mandaron pa que lo
venga a buscar, alla del cacicado”, y le dije, “pero si yo no he pensado nunca que voy a
ser cacique, pa que voy a ir po”. No. Y ahi fue, me dijo €I, me dijo, “hégalo por mi, porque
a mi me dijeron si yo no llegaba con usted, me dijo, me van a ahorcar. Ese fallo me

dieron”, me dijo, “entonces, cuando escuche usted, usted decide alla después po, me dijo,

si acepta pa ser cacique o no”, bueno, al final, le dije, “voy a ir”.4%®

Como vemos, al que erigieron como apo Ulmen primero de Quilacahuin y luego de toda
la provincia de Osorno no era, como se pensaba de los antiguos lonkos, una persona adinerada.
La eleccion de este cacique esta lejos a lo ocurrido en Coz-Coz en el afio 1907, en donde hay
una eleccion dentro de una asamblea de lonkos, sino que ahora la eleccién es entre dirigentes
actuales del sector. Podriamos decir que la eleccion del nuevo cacique fue, por entregarle una
palabra ajena al mundo mapuche pero que se asemeja al proceso, ain mas democratica que en
afios anteriores y parece responder a las necesidades de los tiempos en los gque se vivia, vale
decir, periodo en que existia una estructura golpeada por la dictadura chilena y de una sociedad
que se encontraba muy empobrecida y era dificil que uno de los de la asamblea levantara un
discurso similar al que fue elegido como cacique general de Panguipulli en 1907. Era dificil
gue uno de los que estuviera en la asamblea levantara el discurso de "tengo macetones, mujeres
y animales”. Lo que quedaba era la idea general: el reconocimiento de los apo tlmen como

autoridades del pueblo mapuche-williche.

Sobre quienes se reunieron para la eleccion del cacique, Alcafuz nos relata que en la

primera reunion

habian personas de aqui del sector, alla en la reunion, habian unas diez personas, habrian
parece. No los conté todos ese rato pero mas conocidos andaban aqui po. Bueno, dije
primera ya que yo no aceptaba po, tendria que haberlo pensado anterior si me sirve para
mi o no el trabajo, y ahi me dijeron, pero lo dejamos anotado, sino, pa que usted pueda
colaborar si acoso usted no queda oficial, pero podria colaborar con este cacicado que
quedara, podria ser, le dije yo, colaborar, podria ser, asi que me anotaron como
colaborador. Ya. Ahora vamos a hacer, dijeron, domingo siguiente la reunion para ver si
a quién encontramos, ya llevamos mas de uno hora, dos hora, de reunion y todavia nadie
decide, dijeron, quien queda de recibir el mando.*4

Sobre la segunda reunién y los candidatos al cacicado, el mismo Antonio Alcafuz nos

relata que "habian hartas [muchas] personas, pero ningin candidato, absolutamente nada, todos

43 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
44 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
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negativos. Habian, toda esa parte de Chanco y Cancha Larga estaban ahi po, habrian unas treinta

personas cuando yo fui."46®

Sobre como comenz6 a convencerse de ser el nuevo cacique, Antonio Alcafuz nos dice

que fue Bernardino Conapil que, en parte, lo convencid,

don Bernardino me pedia que yo fuera no mas po, que recibiera el mando, porque aqui
nadie quiere, dijo, ahora yo tampoco me nombraron, si yo solo, me dijo, porque quedé
con el baston de mando ese dia que sepultamos al sefior Marican y fui, como era cacique,
esto, fiscal mayor, por eso llevé el baston de mando al cementerio, me dijo, de
Quilacahuin, para presentarme mientras bajaba a la sepultura y de ese dia, me dijo, quedé
con el bastdn de mando hasta ahora po, no hubo reunién ni eleccioén de un nuevo cacique
y tampoco me dijeron, me dijo, usted va a ser, porque yo tampoco queria, ahora como me
quedé con el bastén de mando asi que estoy, y cada vez que preguntan me dicen que yo
soy el cacique, que yo tengo el baston de mando pero que haya sido nombrado por la
asamblea, no, no cacique, fiscal mayor si, eso era yo, pero no cacique, por eso ahora
gueremos una persona que sea voluntario mas que diria yo que tomara el mando, pero
aqui estamos todos, no s€, aqui usted ve las caras, me dijo, nadie quiere aceptar, entonces
yo tendria que seguir quedandome de cacique. Y ahora porque, le dije, usted lo van a
hacer retirar del mando, le dije yo, cul es la razén. Me dijo, porque yo estoy delicado de
salud, me dijo...y debido a eso, estas personas quieren ahora que haya otro nuevo gue esté
bien de salud. Y era la Monko Kiisuobkien que estaba haciendo ese cambio.*%®

Aqui vemos ya la influencia de Monko Kisuobkien en la eleccion de un nuevo cacique,
ya que es el mismo Bernardino Conapil quien le relata a Alcafuz que fueron estos jovenes los
gue se estaban encargando de su sustitucion como cacique. La mayoria de las veces se esperaba
la muerte del cacique para el cambio, pero, en vista a que la Junta General de Caciques del

Futawillimapu estaba inactiva, decidieron intervenir.
Antonio Alcafuz termina recibiendo el mando y nos relata como fue su eleccion,

me dijeron que, que pudiera tener la voluntad de recibir el mando, porque aca nadie
quiere, ningun joven ni que tenga edad tampoco quieren ellos, dijeron, de tomar el mando.
Bueno. De ahi después les dije yo, ahora porque no quieren tomar el mando, les dije,
¢cudl sera el motivo?, deberiamos recibir explicaciones. Bueno, dijeron que se explique
don Sandalio Ancapichun, uno que tiene harta [mucha] edad también, porque él lo
queriamos elegir y no quiere. Y don Sandalio responde que yo no quiero asumir de
cacique, como dicen, dijo, porque voy a estar solo igual que don Bernardino Conapil,
dijo, nadie me va a apoyar, nadie me va a ayudar, dijo, si yo puedo ir a Osorno, voy a ir
y si no puedo, no puedo, no puedo no mas, porque esa razéon es por las platas, dijo, porque
esto demanda trabajo, me dijo, demanda dias de salir, salir, y nadie coopera nada, nadie
coopera nada, debido a eso, no recibo el mando. Ya. Don José Paillamanque Conapil ese
le preguntaron porque ese era, era fiscal, y ese respondi6 lo mismo, dijo no, yo tengo la
banda, yo estoy ayudando en la banda, ayudo en la musica, en cualquier presentacion y
vamos siempre con don Bernardino iba a Quilacahuin, dijo, en la fiesta de la Merced, ahi

45 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
46 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
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iba a veces en la fiesta de San Sebastian, entonces yo como sé tocar y ando con la banda,
dijo, entonces me consigo a la otra gente que sabe tocar la musica, dijo, pa' [para] que me
acomparie, entonces somos tres, somos diez a veces, dijo, personas, y hacemos la banda,
dijo, y vamos con don Bernardino, entonces yo tampoco quiero recibir el mando de
cacique, porque lo que dijo don Sandalio, yo voy a quedar solito y nadie me va a ayudar,
por ningln peso, nada, nada, entonces pa eso mejor no tomo el cargo, porque entonces
después yo no me voy a mover, me voy a quedar sentado igual que don Bernardino.
Bueno. Estaba el nieto de don Bernardino, que se llama... ;cdmo es que se llama este
joven? bah! se me olvidé el nombre, estaba el nieto, estaba parado asi, al lado, mirando,
y a ese le preguntaron también, sino podria defender el mando del cacicado por razones
de su abuelito deberia él asumir de cacique. Dijo no, yo menos puedo, yo soy joven, no
sé tampoco, dijo, los reglamentos del cacicado*®’, no sé qué hacer, dijo, entonces para que
yo voy a decir que soy cacique, cuando no lo sé nada. Bueno, quedé afuera igual. Y ahi
no quedo nadie. Ahora como invitado y como solicitado estaba yo no méas po. No tenia
salida ya casi pa ningun lado. Estaba acorralado, como decir. Y ahi me vuelven a decir
otra vez, de las personas, sabe don Antonio...uno que hablé dijo yo tendria la plena
confianza y la seguridad, me dijo, que usted seria un buen cacique, porque en todas las
actividades que usted ha hecho, usted adonde a andado, usted lo hace perfectamente bien,
me dijo, y como en el cacicado, me dijo, yo pienso que lo va a hacer bien igual, dijo,
porque usted no aparece una vez no mas po, usted anda por aqui, anda por alla y cada vez
que yo lo veo, cada vez que habla, usted habla bien por la organizacion que anda
representando, entonces también yo creo que ahora en el cacicado lo va a ser igual, no
desconfio suyo, yo como persona, dijo, estaria tan seguro, me dijo, que usted...ahora si
del aporte no puedo decir na' [nada] me dijo, aqui estd la voluntad de todos los que
estamos mirando, los que estamos escuchando po, tiene que haber aporte, como dicen ya
los otros, tendria que haber para usted si mafiana llega a recibirse, pero la decision es hoy
(...) yo me salgo al tiro, dejo de costado no mas al cacique y no voy a estar pidiendo, dije,
gue yo me voy a retirar, yo me dejo un lado no mas y listo cuando vea (...) asi que...y de
ahi, anétenme pa que yo sea cacique y veamos cuantos votos tengo, le dije, al tiro,
entonces, me anotaron y cuando dijeron los secretarios bien, don Antonio esta anotado pa
él ser el cacique y recibir el mando que tiene don Bernardino Conapil, dijo el secretario,
qué dicen ustedes, ahi gritaron y aplaudieron todos (risas), no quedd nadie sin que no, que
no quedara con sus manos abajo, y ahi los otros dijeron, bueno, con esto estamos listo,
dijeron, que va ser el cacique, pa que vamos a pedir mas, mas gente o otra reunién, no,
solo que vamos a hacer, dijeron, el proximo domingo levantamos de nuevo la sesion y la
formamos con un nuevo cacique aqui mismo. Ya esta.*6®

De esta forma fue elegido el nuevo cacique. No fue una gran ceremonia, solo una

eleccion en la que todos apoyaron la envestidura de Antonio Alcafuz, cuestion que, sin caer en

grandes interpretaciones, estaba ya desde antes de la reunién decidida. Solo faltaba la voluntad

de Antonio Alcafuz y el decidio poseer el puesto simplemente porque nadie mas se ofrecié para

el mismo, ademas, los de la reunion le entregaron su completa confianza, por tanto, estaba

legitimado por quienes asistieron como representantes de sus comunidades 0, mas que como

467 Cuando se habla de un reglamento, no quiere decir que esté escrito, sino que se refieren a reglas que se trasmiten
de boca en boca y establecen ciertos derechos que se respetan por costumbre o tradicion. Son derechos y deberes
consuetudinarios.
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representantes, como interesados por levantar el cacicado. Aun asi, habia gente que recordaba
las celebraciones de este tipo de eventos, entonces, durante la ceremonia de entrega del mando,

nosotros digo yo, o como yo me recibieron de todas maneras esta bien, fue totalmente
pobre, lo Unico que hubo por Gltimo por una abuelita que vive aqui en Lololhue, que gritd
después bueno y ustedes elijen un cacique y por qué no bailamos ahora po, tenemos que
bailar hartas [muchas] cuecas, dijo, no me vengan con esos mancornados ahora, dijo
(risas) ...cuando el dia que yo me fui a elegir, y recibi el mando ese dia, me eligieron
todos, todos dieron su voto y recibi el mando al tiro [inmediatamente] ese dia como a las
12:30 recibi el mando yo. Ahi habia mas gente, habrian unos 80 y tantos. Habia harta
gente. Entonces la sefiora Carolina Maique, que era una abuelita de unos 70 afios, de ahi
de Lololhue...bueno, recibi el mando y quedé puesto, me dijeron, ahora tiene que
hablar...y tuve que hablar ahora que recibi el mando.*®

Sobre el discurso de Antonio Alcafuz cuando recibié el mando y sobre cdmo entendia

su deber como cacique, el mismo recuerda,

yo dije, que, segun el deber y el derecho que tiene el cacicado, como estamos, le dije yo,
como un deber y como una guerra con el estado chileno que va copiando mucho de los
espafioles ahi estaria la defensa de mi pueblo, que, debo decirlo ahora, dije, ahora (...) mi
pueblo, lo haré como tenga la capacidad de hacerlo, le dije, lo que no pueda hacer, no lo
voy a hacer, aunque me lo exijan, pero si lo que tengan derecho de hacerlo lo voy a hacer,
de defenderlos a los que estan mas peligrando con sus tierras como aqui estan hablando
de las tierras, le dije...bueno, quedé listo pa un cacique no mas. Entonces después les dije
y esto lo veré en el camino cuando vaya transitando y presentandome delante de las
autoridades y las tareas viendo las dificultades que hayan, aunque me favorezcan a mi o
no, les dije, y ahi voy a ver y les diré a ustedes en qué camino vamos po Yy con esto yo no
hablo mas les dije, hablaré hasta otra vez cuando sea la oportunidad. Y ahi el cacique se
levanto, me felicito, vino el cacique don Reinaldo Huisca ese que era de Cuinco...ahora
como ese sabe hablar en lengua [idioma mapuche] me habl6 en todos los detalles que él
quiso decirme en lengua. Ese cacique dijo que iba a estar al lado mio si yo tenia
dificultades, esa vez, me dijo, yo voy a estar al lado de usted, usted me dice si cuando esté
un poquito mal y yo le voy a ayudar, como hacer el trabajo y con eso vamos a salir
adelante, dijo, con el cacicado aca de Quilacahuin y yo estoy en Cuinco po, yo soy de
Cuinco dijo. Y se cierra la sesion, el dia 19 de junio, 1983, ese es el relato...asi que,
bueno, se termina la sesion y la abuelita dofia Carolina Maique dijo, bueno, no hay nada
mas que hacer dicen ustedes pero y ahora tenemos que hacer una pequefia fiesta, tenemos
que bailar po, dijo, y pura cueca chilena nada de esos abrazados enredados, dijo (risas)
nada, nada de eso, dijo, bailamos cueca chilena y al tiro [inmediatamente] no mas y que
venga pa [para] aca uno y los musicos con sus herramientas a hacerlas sonar, al tiro.
Estaba don Carmen Painaman que ahora me acuerdo de su nombre con sus musicos, justo
tenian sus guitarras, su bombo, trutruca y varios otros instrumentos y cada uno toma su
instrumento y empieza la banda, empezaron a bailar y ese dia no era bonito dia, estaba
Iloviendo un poco, por aguacerito que le Ilama uno, que pasa una nuba y después viene el
sol y otra vez a llover, asi estaba, asi que eso uf! viento y agua, dijeron, dale no mas, hasta
gue nadie quiso bailar mas nos retiramos. Ese dia quede yo como cacique y ahora estoy
rechazando la palabra cacique porque en todo el mundo dijo el espafiol cacique po, y
nosotros aca teniamos el nombre Apo Ulmen cuando yo registré algunos papeles antiguos

49 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
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dice Apo Ulmen, no cacique, y después estan todos los fiscales...primer fiscal,
segundo...*™®

Es importante tener en consideracion que Antonio Alcafuz mantiene el discurso que es
hegemanico en la resistencia mapuche-williche del siglo XX, vale decir, el cacique se siente
responsable de proseguir la guerra con el estado chileno, que esta guerra es por la defensa del
pueblo mapuche. Asi mismo, muy en apariencia con el discurso que pronuncia el lonko elegido
en Coz-Coz en 1907, declara la autonomia del cacique en su mando en el sentido de que no
hara lo que considere como negativo, asi como no se inmiscuira en los asuntos internos de la
vida diaria, su cargo lo considera para ser el garante de la continuacion de la resistencia
mapuche-williche y preocuparse principalmente por el problema endémico en la zona, el
problema de la tierra y su propiedad. Otra cosa por destacar es que, a pesar de que la lengua
mapuche se encontraba en este periodo en decadencia, el nuevo apo tlmen posee conocimientos
de ella al igual que el cacique de Cuinco que se encuentra en la ceremonia de su proclamacion.

Los apo lmen se eligen para ser representantes de su cultura tanto como defensores de esta.

Ahora bien, después de su eleccion, el cacique debi6 elegir a sus segundos al mando,
los llamados fiscales o lonkos. Sobre la eleccion de los segundos al mando, los fiscales, nos
relata el apo tlmen Antonio Alcafuz:

Yo tuve que elegir ahora después po, tengo mi directorio y ese, aqui no sé donde esta,
pero alla en Osorno en la oficina, en el archivo que hice yo con todos los caciques, hay
puso con toda mi némina los fiscales hasta los masicos en un parrafo aparte, del director
hacia adelante de musica tengo también igual. Soy el Unico también porque a los otro

caciques le habia dicho igual que hicieran eso para saber uno todo bien pero no me han
obedecido.*™t

Aqui vemos que el apo tlmen Alcafuz busca ejercer su cargo, pero, entre lineas,
podemos ver que fue elegido no para que el levante su directorio, sino que para ser la cara
visible del proceso de retomar la resistencia mapuche-williche. Un apo lmen es un
representante, no una autoridad que tenga derecho a decidir por las comunidades. Ahora bien,
sobre los motivos que llevaron a la eleccion por parte de estos jovenes de este nuevo cacique,

Anselmo Nuyado recuerda,

por aclamacion Antonio fue nombrado el afio 80[83]. Claro que Ponciano Rumian y
compafiia lo fueron a invitar alla, lo fueron a buscar todas estas veces, yo me acuerdo
muy bien, yo también fui a una vez, pero yo no fui a pedir que asumiera, yo era el goma
mas pequefio en el programa Monko asi que estaba calla[d]ito, pero yo conocia la historia,
porque mi abuelo y mi tio abuelo eran fiscales y le obedecian a Tranquil Tranacan,

470 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
471 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
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Eusebio Nuyao Canquil y Segundo Nuyado Cautre, inclusive hay lugares ceremoniales
donde hacian su trabajo ahi en la tierra que heredé mi padre, el tema es que don Antonio
no compartia la condicion de anticolono y no comparte la condicion de centroizquierda,
él es de centroderecha, entonces él alega inocencia no mas, pero él ante mi no puede
hacerlo, porque yo lo conozco, ante los otros se declara que él no tenia idea.*’2

Vale decir, estos jovenes, para elegir el nuevo cacique, se rigieron por los codigos del
ad-mapu, en donde la eleccion de un nuevo cacique debe ir acompafiada de que el nuevo cacique

descienda de otros, asi como el conocimiento de la lengua, continda Anselmo Nuyado,

todo tenia fiscales, hermano, alla en Wakawinkul se (...) una cantidad de fiscales. Todo
tenia fiscales. Y como Antonio tenia el manejo y la doble lengua [buen manejo tanto del
espafiol como del idioma mapuche-williche], cosa que no tenia el cacique, el Huisca,
Reinaldo Huisca de Quideco, de alla de Cuinco, le dieron la responsabilidad a don
Antonio. Don Antonio en ese tiempo tenia 40 afios, era muy joven, entonces un hombre
de 40 afios que hable espafiol, porque el hombre tiene instruccion de humanidades.
Alcafuz tiene segundo afio de humanidades, el termind la primaria, la preparatoria, ese el
Unico de Wakawinkul que tiene humanidades, y tener humanidades es como ser un
bachiller hoy dia, claro, entonces el resto de sus pares (...) entonces lo nombraron cacique
provincial de Osorno y concurrié Millaquipai también esa vez, yo fui al encuentro, yo le
hice una entrevista a los caciques mapuche, participé en el debate e hice una
entrevista...Yo el 83 le hice una entrevista a los caciques en che sungun y hablaban hartos
po, el tnico que no hablaba era el cacique de Riachuelo, don Adolfo Lefin, pero él sabia
muy bien, porque su padre era cacique, era hablante, él sabia lo que le estaban
preguntando, todas esas cosas, pero no podia hablar como hablaba Alcafuz, como hablaba
Huisca, y como hablaba Millaquipai, todos los caciques eran hablantes nativos y cuando
yo los entrevisté los loncos se desgranaron conmigo.*”

Nuyado nos habla de la reorganizacion de la Junta General de Caciques del
Futawillimapu en la provincia de Osorno. Se hace notar fuertemente que la eleccion como
cacique general o apo tlmen de la provincia de Antonio Alcafuz fue por su habilidad con los
idiomas gracias a su educacion dentro del sistema educativo chileno tanto como del provenir
de una familia que maneja el idioma mapuche-williche. Alcafuz se podia mover y hablar como

mapuche tanto como chileno.

El afio 1983 se transformé en el afio clave para la reorganizacion mapuche-williche que
se venia pensando desde el afio 1979. Los lonkos se habian vuelto a reunir y planearon las

formas en como la resistencia mapuche-williche debia continuar.

Los apo Ulmen recuperaron tanto su legitimidad como representantes del mundo
mapuche-williche como de ser la voz de este pueblo frente al estado chileno y lo hicieron de la

misma forma en que los antiguos mapuche-williche decian que debia ser, es decir, los caciques

472 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
473 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
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mapuche-williche se debian comunicar publicamente en che sungan. Asi nos lo relata Nuyado,
"Tenia un traductor (Antonio Alcafuz), porque el cacique, por tradicion, no podia hablar en

castellano. Entonces, yo fui el traductor de don Antonio varias veces"4'4.

La Junta General de Caciques del Futawillimapu rapidamente se reorganizd con el
nuevo apo tlmen a la cabeza del proceso. Primero con los loncos ubicados al sur de Valdivia.

Los nombres que destaca el apo Glmen Alcafuz son,

Alli estaba, por don Arturo Cumiao estaba don Laureano Millaquipai acé en la costa [San
Juan de La Costa], don Laureano Millaquipai, después aca en Cuinco ahora decimos don
Luis Pailapichun es el duefio del territorio alli, ahi estaba don Reinaldo Huisca Quileo,
ese era de Cuinco y de Riachuelo, en ese tiempo...estaba don Adelfio Lefin...Melillanca
creo que era este, asi cuando yo llegué a esta, todavia como estudiante [aprendiz], a la
organizacion ellos estaban.*™

Con lareorganizacion de la Junta en la provincia de Osorno, rapidamente otros caciques
del Futawillimapu buscaron inmiscuirse en el proceso y hacerse parte de este, destacando los

de Chiloé. Los caciques de Chiloé en el momento de la reorganizacion, fueron:

Los de Chiloé en ese tiempo también eran cuatro no mas. Estaban don José Santos
Lincoman y que después asume don Carlos cuando muere Santos Lincoman [1984]
entonces asume don Carlos Lincoman Lincoman que era sobrino del que se murid y habia
otro, don Pedro Huenteo en ese tiempo, y de don Pedro Huenteo no sé cudl seria el otro,
pero eran cuatro.*’®

El hecho de que los caciques de Chiloé se hayan unido rapidamente al proceso de
reorganizacion se debe principalmente a que su consejo pertenecid en pie y esto gracias al

legado del apo Gilmen de la provincia de Chiloé José Santos Lincoman*’.

se integrd don Carlos Lincoman porque ya estaba, don José Santos no alcanzo a venir
para acé a la Junta General de Caciques, quien llego fue Carlos Lincoman, y don Carlos
Lincoméan asistié siempre cuando venia para aca solo...algunos que lo, después que
asumio, este joven también, de Hueque-Trumao, que le dicen don Baudilio Reun Rail,
ese acompafd después a don Carlos Lincoman y después asume Fidel Rain...que me
olvida el otro apellido, un jovencito, ese también acompafié harto a don Carlos Lincoman
hasta su fallecimiento. De ahi habian elegido a otro, don Estanislao Chuguay Reimapu de
Quelldn, ese tuvo poca vida, digamos, en el ejercicio de su trabajo, se enfermé y se
muri.4

Los jovenes que estaban cerca de José Santos Lincoman aprovecharon inmediatamente

los sucesos de la reorganizacion de la Junta General de Caciques en Osorno para levantar ellos

474 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.

475 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 4 de marzo de 2016.

476 Apo Ulmen Antonio Alcafuz, entrevista, 4 de marzo de 2016.

477 Este José Santos Lincoman es el mismo que estuvo en la junta que confecciond el memorial de 1936.
478 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 4 de marzo de 2016.
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su propio trabajo. La juventud de los miembros que apoyaron a los caciques también trajo
cambios en las formas en las que se venian llevando a cabo las gestiones de los caciques hasta
el afio 1973,

El afio 83...haber, yo creo que es un proceso bastante, diriamos, no tan individual como
sucedia, quizas, en los afos...en los liderazgos de cacicados, dificil tener ese analisis, no
es tan cercano, pero cuando comenzamos como Monko, digamos, nosotros, en alguna
medida, pasamos a formar como el brazo politico-técnico de la Junta de Caciques.
Entonces, nosotros armabamos todo y a los caciques le deciamos "sefior cacique, como
la ve usted esto, ¢ esta bien asi?, ya, hagamoslo”, porque don Antonio recién habia entrado,
¢quiénes tenian experiencia de méas afios?, eran los caciques de Chiloé, que era don Santos
Lincoman, porque él ya tenia todo un proceso y de lucha, estuvo preso, entonces, una de
las experiencias méas potentes, de experiencia como lider era don Santos Lincoman. Acé
teniamos a don Reinaldo Huisca, que era también uno de los caciques mas antiguos, pero
él era profundamente, diriamos, conocedor de la vision mapuche desde dentro, él era un
hablante, hablaba en conceptos, sabia de la problematica, él hablaba de la problematica,
él era uno de los primeros caciques que hablo, en ese tiempo, del tema de las forestales,
pero €l lo hacia desde su vision profundamente ancestral, entonces, bueno, la verdad que
de él, de ahi, sacamos muchas ensefianzas nosotros, hacia mucho uso de conceptos,
entonces, también a uno le costaba entender lo que a uno le queria decir. Bueno, don
Antonio se encuentra apoyado por todos estos caciques con mayor experiencia y para él,
como hablante y joven ademas, con toda la dindAmica que habia en ese tiempo, entonces
el parte a la cabeza de este proceso.*’®

Aqui vemos que la reorganizacion del proceso de resistencia mapuche-williche en los
afios 1983-1984 busco la experiencia de los antiguos apo tlmen para levantar un movimiento.
Los apo Ulmen José Santos Lincoman y Reinaldo Huica se muestran como centrales en el
proceso, vale decir, fueron los encargados de mantener y reproducir sus formas de hacer politica
y el discurso de resistencia mapuche-williche a los nuevos dirigentes mapuche-williche, de
hacer funcionar el dispositivo subalterno de resistencia y transformar al movimiento mapuche-

williche de este periodo en uno tradicional antes que en uno primario o adanico.

Sobre la importancia y colaboracion de José Santos Lincoméan, Ponciano Rumian

recuerda,

él, en alguna medida, él estaba, decia, como que estaba en deuda con la gente de Osorno,
en alguna medida manifestaba eso, bueno también sale en las cronicas de la época,
porque, cuando ellos estuvieron presos, estuvieron muchos problemas con los
terratenientes de Chiloé, va una delegacion williche de aca de Osorno que los va a apoyar
(...) Va Juan Fermin Lemui, que ni siquiera era cacique, y Juan de Dios Cheuquian, otro
cacique...no sé si eran caciques o eran simplemente lideres de ese tiempo que fueron alla
a apoyar a los hermanos de Chiloé. Entonces ellos tenian muy presente eso, don José
Santos Lincoman lo tenia muy presente de ese apoyo que tuvo de la gente de Osorno,

479 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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entonces, por lo tanto, él, en alguna medida, queria devolver la mano para que todo este
proceso de la Junta General de Cacique pudiera retomar vuelo.*®

En 1984, ya estaba conformada la Junta General de Caciques del Fitawillimapu y la
organizacion dispuesta a apoyarlos y estas eran sus discusiones y tareas:

El 25 y 26 del mes de Marzo también, se realizo la primera Jornada Mapuche a nivel de

4 Jurisdicciones de cacique en la historia del Butahuillimapu. El objetivo principal de este

encuentro de representantes de Lonkos, fue hacer un autodiagndstico de la realidad

huilliche, estudiar la situacion de la tierra y la formacion de un Consejo Mapuche-
Huilliche NGIEN MAPU -duefios de la tierra-, en apoyo a los Caciques.*8!

En esta cita aparece la creacion de un consejo de apoyo a las acciones de los caciques,
una organizacion de mapuches de base al alero de la Junta General de Caciques. Esta cita es
importantisima para poder ver la fuerza que comenzd a tener la reorganizacion mapuche y sus
problemas politicos, la base de su reorganizacién y resistencia, y sus intenciones de luchar en
los mismos términos que lo hacian antes de 1973. Debemos recordar que los problemas de los
mapuche-williche son préacticamente los mismos durante todo el siglo XX. La subalternidad de
las propuestas mapuche-williche es evidente en el hecho de que quienes disponian de los medios
de solucionar los problemas mapuche-williche jamas tuvieron la voluntad o simplemente no
escuchaban la voz mapuche-williche. Es por esto lo repetitivo del discurso de resistencia
mapuche-williche asi como lo integrado de este discurso en la sociedad mapuche-williche. No
estd de mas recordar que esto sucede en plena dictadura civico-militar en Chile, tampoco que

los mapuche que logran reorganizarse fueron mapuche con tierras o con conflictos de tierras.

Pronto, después de los de Chiloé, los caciques de la provincia de Valdivia y Lago Ranco
se unirdn a sus hermanos en esta reorganizacion de la Junta General de Caciques. La rapidez
con la que la Junta General de Caciques resurgi6 la podemos analizar de la siguiente forma: los
problemas de los mapuche-williche que los llevaron a resistir y levantar un discurso de
resistencia durante el siglo XX eran tan similares en todo el territorio y continuaban tan iguales
como en los albores del siglo XX que el entusiasmo que nacié en un pequefio sector rural, en
Quilacahuin, se contagi6 a todo el antiguo territorio del Fltawillimapu. De brotes nuevos de

semillas viejas la Junta renacio.

Ahora bien, quienes terminaron formando el consejo en el afio 1984 la podemos ver en

una noticia del nimero 8 de la Revista Mari Mari Pefii:

480 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
481 Revista Mari Mari Pefii, n° 4, junio de 1983, p.11.
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La Junta General de Caciques, es la organizacién mapuche que nace hace ya muchos
afos, pero que vuelve con nuevas fuerzas en el afio 1983. En la actualidad esta compuesta
por lonkos -caciques- provenientes de las provincias de: Valdivia, Osorno y Chiloé. Es
coordinada y representada por un Director General; los cacicados que la componen son
los siguientes:

Valdivia:

-Cacicado de Isla Huapi, don Juan Nancumil.
-Cacicado de Tringlo-Sur - Lago Ranco, don Gumercindo Calfulef.
-Cacicado de Pitriuco, don Leonardo Cuante.
Osorno:

-Cacicado de Quilacahuin, don Antonio Alcafuz.
-Cacicado de Cuinco, don Reinaldo Huisca Q.
-Cacicado de Riachuelo, don Adelfio Lefin.
Chiloé

-Cacicado de Compu, don Carlos Lincomén L.
-Cacicado de Chadmo, don Baudilio Neim Rain.
- Cacicado de Huaipulli, don Adalio Millan.
-Cacicado de Incopulli, don Estanislao Chiguay R.

En cada provincia existen Consejos Provinciales que estan compuestos por un cacique
Mayor, un secretario, un tesorero y los demas caciques de la provincia. Por lo tanto,
existirian tres Consejos Provinciales (Valdivia, Osorno y Chilogé).

El actual Director General de la Junta de Caciquea es don Juan Huenupan Guala, quien
esta trabajando con los consejos provinciales, es el nexo que mantiene en constante
comunicacion a dichos consejos. 482

Por ultimo, es necesario considerar que la reorganizacion mapuche-williche no nacié de
algin 6rgano politico, sino que naci6 de organizaciones de base tales como clubes deportivos,
comunidades cristianas, organizaciones culturales, asi como de grupos de musica compuestos
tanto por jovenes como por ancianos. La reorganizacion mapuche-williche nacio de la base

social mapuche-williche y reprodujo lo que ellos entendian como organizacion tradicional.

Con las comunidades activas y organizadas, y con sus dirigentes tradicionales
respaldados por estas, los mapuche-williche se enfrentaron a la dictadura y sus intenciones de
hacer desaparecer la propiedad indigena y que estas propiedades queden a merced del libre
mercado que defendian los pensadores adictos a Pinochet, conocidos como Chicago Boys. La
justificacion de hacer tierra fiscal la propiedad indigena y luego rematarla para entregarsela a

482 Revista Mari Mari Pefii, n° 8, diciembre de 1984, p. 5-6.
173



privados fue el cobro de impuestos impagos por las comunidades por concepto de propiedad de
la tierra, contribuciones que jamas habian sido cobradas a los indigenas en Chile. Los decretos
ley que firmo Pinochet para la subdivision de las comunidades en propiedades individuales
requeria cierto consentimiento de los comuneros, pero el cobro de las contribuciones dejaba sin

tierra a todos los mapuche-williche.

I11.  El mal de Canillo: la lucha por el tema de las contribuciones. 1984-1985.

Cuenta un relato mapuche-williche que, hace mucho mucho tiempo, una pareja sin hijos
encontrd abandonado a un nifio tullido que no podia valerse por si mismo. La pareja, al ver al
nifio, decidieron adoptarlo. Todos los dias la pareja salia a trabajar y, cuando volvian,
encontraban al nifio en la misma posicion que ellos lo habian dejado, pero toda la comida
desaparecida. La pareja se preocupd mucho y decidié dejar la comida lo mas alto posible para
que nadie tuviera acceso a ella, pero, cada vez que volvian en la tarde de trabajar, la comida no
estaba. Un dia, la pareja decidio regresar antes de sus labores y descubrié que el nifio, cuando
se sentia solo, comenzaba a crecer como un culebrén y a alcanzar la comida vy, sin saciarse
jamas, devoraba la comida de la pareja. Entonces, la pareja decidié expulsar a este nifio de su
casa. Este nifio se Ilama Canillo y, cuando los mapuche-williche abandonan su cultura o

creencia, Canillo vuelve y trae hambruna a los mapuche-williche.

El relato de Canillo fue reinterpretado por los mapuche-williche que escribian en la
Revista Mari Mari Pefii para explicar a los mismos mapuche-williche lo que estaban sufriendo,
comenzando su relato de esta manera:

Alguna vez lo dijo mi abuelo: -"El Canillo esta a punto de salir de su cueva, de su
prision...Y si sale va a ser pa' perdicion, va a traer una hambruna, que no sé si
aguantaremos”. Otro futsha [anciano] de Punotro dijo hace un tiempo: -"Si los mapuches

nos olvidamos de Dios y no hacemos mas Nguillatunes, va a haber mucha carestia y
pobreza. 83

De esta manera, retomando el relato de Canillo, los mapuche-williche reinterpretaron su

realidad, sus problemas como pueblo,

483 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 8.
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Pareciera ser que todo esto se esta cumpliendo. Claro que en estos tiempos "Canillo" no
se convierte en un culabrén pa’ comerse la comida de los mapuches. Hoy se hace llamar
con otros nombres: PEM**, en algunos casos POJH*®, y en los Gltimos meses le ha dado
por llamarse "Contribuciones"...4%

Luego de la reorganizacion del cacicado, el primer problema al que se debi6 enfrentar
la Junta General de Caciques del Futawillimapu fue el cobro de contribuciones, o impuestos
por la tenencia de la tierra, asi como la subdivision de las tierras indigenas,

Partio por el tema de las contribuciones, el pago de las contribuciones....y la subdivision,
claro, se produce la subdivision, y también la fuerte presién de los terratenientes que

tenian, digamos, escrituras de la Cordillera de La Costa, entonces, como en ese tiempo
tenian todo el poder, querian despojar a todas la gente de ahi.*®’

Con la dictadura, muchos de los particulares que poseian como propios titulos de
comisarios comenzaron a aprovecharse del clima politico favorable a sus intereses y buscaron
la manera de despojar y hacerse duefios de las tierras que conservaban ain como propias los
mapuche-williche. Por otra parte, por primera vez el estado chileno comenzaba a cobrar las
contribuciones por la tenencia de la tierra a los mapuche-williche, generando un clima de

incertidumbre entre la sociedad mapuche-williche.

En este apartado, veremos como un grupo de mapuche, a través de la organizacion que
ellos entendian como ancestral, logrd, en plena dictadura en Chile, torcer la mano del estado
chileno y lograr el respeto de derechos que sentian como propios.

Exactamente, creo que fue uno de los hitos mas importantes de la gestidn del cacicado en
plena dictadura que los caciques hayan ido a Santiago a conversar directamente con el
general para parar los remates, porque todos los predios estaban en remates, entonces el
gran miedo, el gran temor, era perder su tierra, porque todos iban a remates, porque todos
estaban con deudas de contribuciones y venia el cobro no mas, asi que yo creo que esa
aventura que se hizo en ese tiempo obviamente que paro todo eso y no hubo remate, una

de las gestiones mas importantes que hizo el Cacicado, el pleno, todos los caciques de
Valdivia a Chiloé.*3

Uno de los motivos que uni6 a los mapuche-williche de todo el Futawillimapu bajo la
dirigencia de sus caciques fue el problema de que, en ese tiempo como nunca, estaba muy
cercano el hecho de perder sus tierras, todas sus tierras. Los mapuche-williche jamas habian

pagado contribuciones al estado chileno por sus tierras ya que, al ser tierras indigenas, el estado

484 programa de Empleo Minimo, creado por la dictadura para lograr solucionar los problemas de la alta tasa de
desempleo existentes en Chile. El programa consistia en la entrega de trabajos precarios a un grupo de cesantes.
485 Programa de Ocupacion para Jefas de Hogar. Programa similar al PEM, pero dirigido a mujeres.

486 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 9.

487 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.

488 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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no les cobraba contribuciones por ley. Ahora el estado chileno comenzaba a cobrar la deuda y,
por el empobrecimiento de los mapuche-williche, era practicamente imposible que la saldaran

con el estado. Todas las tierras mapuche-williche se fueron a remate.

Para colocar en la palestra el tema de las contribuciones, los mapuche-williche
decidieron celebrar nuevamente la conmemoracion de la firma del Tratado de Las Canoas en el
afo 1983,

todo se produce aca cuando nosotros apoyamos todo el proceso de recuperacion del
cacicado, inclusive con este tradicional conmemoracion del 8 de septiembre de 1793,
cuando se firma el tratado de paz, entonces, pedimos los permisos y todo ese asunto y
haciamos acto en la Plaza de Armas, entonces ahi se hacian los Congresos de Caciques,
los Congresos de Caciques se hacia como el Memorial del 36 seria mas o menos los
mismos tonos, con el mismo tenor, entonces dentro de la gran problematica que se daba
en ese momento, del 83 en adelante, era el tema de los remates de las tierras del sector
por el cobro de contribuciones, como pararlos, entonces el gobernador dice aqui yo no
puedo porque yo no tengo la facultad, entonces, ¢y qué hacemos?, le dicen los caciques.*8®

Es asi como lograron, en primer lugar, conversar y presentarles su problema al
gobernador militar de Osorno, el cual veia como Unica solucién entregar el problema a sus
autoridades en Santiago. Es asi como rapidamente los caciques y sus grupos de apoyo se dieron
a la tarea de conseguir llegar hasta la capital de Chile. Los mapuche-williche lograron una
primera victoria convenciendo a la autoridad impuesta por la dictadura en la Provincia de
Osorno y prepararon el siguiente paso.

La entrevista se hacia con el gobernador militar, pero, creo que frente a una tematica bien
compleja, porque en el diario aparecian todos los remates, entonces era...tampoco era una
buena sefial para el gobierno militar que estén rematando las tierras, entonces dieron esa

posibilidad de que los caciques viajaran a Santiago a conversar alla mismo con las
autoridades principales.*%°

El boletin n® 9 nos entrega la informacion sobre como los caciques comenzaron a
prepararse y viajaron a Santiago junto a un memorial, tal cual como lo habian hecho los antiguos

caciques mapuche-williche que viajaron alguna vez a Santiago durante el siglo XX.

OSORNO: "Estan cobrando contribuciones hasta por la tierra de los zapatos™

El 2 de mayo se reunieron en Osorno el Consejo de Caciques, encabezados por Juan
Huenupan, director regional y el cacique mayor Antonio Alcafuz. En la reunion, el punto
principal fue el problema que est4 afectando en este momento a la tranquilidad de los
pefiis y de su bolsillo, debido al repentino cobro de contribuciones a vivos y difuntos, a
duefios y alojados. El asunto se pone desesperante porque los pefiis ¢de donde va a sacar
plata pa' pagar?. Y como lo dijo el pafii Antonio Neipan: "el pueblo mapuche esta

489 Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
4% Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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totalmente acorralado con esta deuda de contribucion”. Ademas dijo: "hay mucha gente
que dice que no van a pagar porgue no tienen plata. No tienen de donde sacar. Solo estan
esperando el derrumbe de sus propiedades..."”

Este es el problema que la Junta de Caciques esta enfrentando. Es asi que de inmediato
se enviaron telegramas al Ministerio de Hacienda, seguido de una solicitud de
condenacion de la contribucidn para las tierras mapuches-huilliches.

Las razones, una porque NO HAY PLATA. Al vender los animalitos es QUITARLE LA
VIDA a los pefiis, el alimento y el estudio a sus hijos. La otra razon, es que el indigena
por derecho propio histérico-cultural NO DEBE pagar contribuciones. Asi lo han
entendido todos los gobiernos anteriores.**

Ya hemos visto que los anteriores memoriales escritos antes del golpe militar se
preocuparon por este tema y siempre mantuvieron a raya el cobro de contribuciones por parte
del estado chileno. Para ellos, como primeros duefios de estas tierras y como quienes, y desde
su discurso, interpretaban como un derecho el no pagarlas ya que ellos habian permitido, en el
tratado suscrito en 1793, ingresar al estado chileno en su territorio. Era impensable el cobro de
las contribuciones y asi querian ellos que también lo piensen los directores de la dictadura

chilena.

Desde el boletin n° 10 de Mari Mari Pefii de 1985, el discurso ya no es tanto por la
recuperacion de la cultura y se vuelve mas politico y preocupado por el tema central que
combaten ese afio: las contribuciones que podian generar el perder las tierras a través del remate
de estos como tierras fiscales. En la portada de este nimero podemos leer: "Cuando se defiende

la tierra se defiende la vida"*%.

En la editorial del boletin n°10%3, se vuelve a hacer un llamado de atencién sobre el

tema de las contribuciones:

Estimados pefiis y lamuenes:

De un tiempo a esta parte han ocurrido un monton de cosas, que nos han hecho en mas
de algun momento apretar los pufios de impotencia. Haciéndonos suspirar largo y hondo
cuando miramos nuestra tierrecita. Pensar que era tan nuestra y como que de repente fuera
otra la realidad, ahora se dice que me la van a rematar en cualquier momento por no pagar
las contribuciones. Es ahi que empiezo a no entender nada...Si mi abuelo decia que "el
indio no paga contribuciones, porgue la tierra le pertenece de muy antiguo™.

Pero ahora no se sabe que pasara finalmente...

Por otro lado pefii, los caciques ni siquiera han pegado una pestafiada, tratando de buscar
una solucion al tan complicado problema. Si se las han visto con los mismos Ministros

491 Revista Mari Mari Pefii, n° 9, mayo de 1985, p. 16.
492 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985.
493 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 1-2.
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para decirles "sefiores: Nosotros somos mapuches ¢y ahora para qué se nos cobra
impuesto, si otros no lo han hecho anteriormente?...

Hay una cosa que no se puede poner en duda. Los caciques como siempre estan en la
pelea para defender sus derechos y la de sus hermanos. E incluso a quienes muchas veces
no comparten la idea ni pensamiento de los Caciques, todos reciben igual beneficio.

Bueno, ahora solo se espera que los Ministerios cumplan con lo prometido de parar todos
los cobros y remates de las tierras huilliches, mientras el mundo sea.*%*

Es importante ver como se repite el discurso de que los derechos mapuche-williche, tal
como se escribio en el tratado de 1793, son "mientras el mundo sea”. Este aferrarse en el tratado
es lo que los hace decir que los mapuche-williche no pagarian contribuciones por ser duefios
anteriores al estado que se instal6 en su antiguo territorio. Debemos recordar que todos los

derechos mapuche-williche, segun el discurso de resistencia, estan consagrados en ese Tratado.

Ahora bien, la iglesia también tuvo mucho que ver con que los caciques fueran
escuchados por las autoridades de la dictadura chilena,

De igual manera hay que destacar y agradecer la intervencion de los Sres. Obispos,

quienes acogeron el llamado de afliccion de los mapuches, en un momento de

desesperacion ante tal grave problema que llegaba a agudizar mas profundamente la
pobreza de nuestros campos.

Estos mismos Obispos se reunen en la ciudad de Temuco no hace muchos dias para
discutir la situacion historica del Pueblo Mapuche, especialmente lo que significa su
religion y su identidad como pueblo y cultura.

Interesante ¢verdad?... Los mapuches haciendo noticia. Eso significa que ha llegado el
momento de poner sobre la mesa la cruda realidad en la cual se le ha atado al mapuche
desde hace ya 500 afios. Y ojala que los conquistadores se vayan de una vez por todas, Si
los primeros llegaron matando con espadas...Ahora siguen matando con leyes,
pensamientos, ideas y otras tan déciles artimafas a la cultura del mapuche.*®

Los mapuche-williche entendieron que tenian la oportunidad de mostrar sus problemas
dentro de la sociedad chilena gracias al apoyo de obispos que se empezaban a interesar en la
cultura mapuche. Ademas, en la cita anterior podemos ver claramente lo que buscaban
representar los mapuche asi como su posicion subalterna dentro de la sociedad. Es interesante
como, después de tantos afios de la conquista de los territorios mapuche por parte del estado
chileno, comenzaran al fin a ser escuchados gracias a su propia organizacion, asi como que sea
la iglesia catdlica la que se viera obligada a hacerse parte de este proceso, después de siglos de

combatir la propia cultura mapuche.

494 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 1.
49 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 2.
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Temuco; "PASTORAL INDIGENISTA"

Los dias 22 al 25 de julio, se realizo en Temuco la segunda Jornada de Pastoral
Indigenista, organizado por la Fundacion Instituto Indigena y el Obispado de esta ciudad.

En la oportunidad se habl6 de la realidad mapuche: la pérdida de su identidad como
pueblo y cultura, especialmente se trato sobre la religion del mapuche y la Evangelizacién
Cristiana.

Participaron en esta Jornada desde Concepcidn hasta Osorno. Los huilliches presentes
fueron dos, més la participacion del Obispo Don Miguel Caviedes.*%

Mientras todo esto sucedia, el problema aun no veia solucion. Desesperados, los
mapuche-williche comenzaron a vender sus fuentes de subsistencia, empobreciéndose alin mas.
Asi lo podemos leer en una nota del boletin Mari Mari Pefii del afio 1985,

Muy angustiados y desesperados estaban los pefiis por las famosas contribuciones.

Muchos de ellos arrasaron con chanchitos, ovejitas, las arvejitas, y hasta los bueyes pal'
trabajo para pagar aungue sea unas dos o tres cuotas.

Lo grave era SI NO PAGABAN TODO, igual se les remataria la Nuke Mapu.*®
Ahora bien, los caciques mapuche-williche viajaron a Santiago y fueron bien recibidos
por parte de las autoridades de la dictadura chilena,

Osorno (Chauracahuin) "LOS LONKOS EN LA PELEA"

La Junta Regional de Caciques y Consejo Provincial de Osorno, se decidieron y
partieron a Santiago a entrevistarse con el Ministro de Agricultura y otros que tienen
relacién con la materia. Con la idea de exponerles la grave situacion presentada,
debido a los altos cobros de contribucion de los predios mapuches. El resultado;
una buena acogida y disposicion de solucionar el problema, pero hasta el cierre de
la redaccion de este boletin, todavia no habia una respuesta oficial.*%®

Es asi como los caciques mapuche-williche y el consejo que formaron a su disposicion,
apoyados por los obispos de Chile, lograron hacer que sus demandas sean escuchadas y
persuadieron a la dictadura de acabar con el tema de las contribuciones. La reorganizacion de
la Junta General de Caciques del Fitawillimapu logr6, en poco tiempo después de su
conformacion, una gran victoria para su movimiento. A pesar de lo desfavorable de su
condicion y del que, durante todo el siglo XX, practicamente ni siquiera fueron entendidos por
otros grupos sociales ni por el estado como un actor principal ni secundario en sus propias
decisiones, lograron lo inimaginable en un periodo dificil para cualquier movimiento social de

la época. La historia de este suceso fue desconocida por otras organizaciones, pero para los

49 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 4.
497 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 3.
3-

498 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 3-4.
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mapuche-williche de la época fue el momento de tomar confianza y darse cuenta de la fuerza

que poseian.
De esta manera Mari Mari Pefii relata lo sucedido,

JUNTA DE CACIQUES EN SANTIAGO POR LAS CONTRIBUCIONES

Los Obispos de la Conferencia Episcopal, se entrevistaron con el Ministro de Agricultura
para plantearles el problema de los Mapuche-huilliches, referentes a los altos cobros de
contribuciones. Este toma conocimiento del asunto y reconoce un errar del estudio
realizado en los suelos huilliches costeros de Osorno. Y debido a eso se cobra un alto
tributo, que es para otros suelos de lera., 2da. categoria, siendo que las tierras mapuches
y costefias son clasificadas en 6ta. y 7ma. categoria.

Luego, en julio, la Junta de Caciques en las personas de Juan Huenupan, Antonio Alcafuz,
los Caciques de la Isla Grande de Chiloé y un representante de Llanquihue, se trasladan
a Santiago para entrevistarse con el Ministro antes sefialado para replantearles el
problema, el cual se muestra muy de acuerdo en buscar una salida a la situacion.

Ademaés en esta ocacion los Caciques aprovecharon de hacer otras visitas, entre ellas al
Presidente de la Corte Suprema, al Director Nacional de CONAF, al Director General de
Impuestos Internos y a la Oficina del Arzobispado de Santiago.*®°

Y asi lo relataron los propios protagonistas de este viaje,

CHAO ANTONIO, NOS PODRIA DECIR (CUALES FUERON LOS PROBLEMAS
PRESENTADOS A LAS AUTORIDADES?

A: -Eran tres puntos principales. El primero es: que se paralice de manera inmediata el
cobro de contribuciones a los predios agricolas, considerados en este documento (Informe
de situacion Huilliche a las autoridades). De igual manera se considere la paralizacion
inmediata de los embargos y remates de los predios afectados.

El segundo punto: Se contemple con urgencia un reestudio de la clasificacion de los
suelos ya descritos, para ello se debe disponer de un equipo de profesionales de las
reparticiones publicas responsables.

Tercer punto: Luego considerar la eximicion y condonacién de las deudas de
contribucion, segun sea el caso: por derecho historico o por disposiciones legales
favorables.

Estos eran los tres puntos en carpeta para todas las autoridades de gobierno, a la cual
hicimos posible de llegar.

W: DE ESTOS PLANTEAMIENTOS -PENI JUAN- ;CUAL FUE EL RECIBINIENTO,
LA RESPUESTA DE LAS AUTORIDADES, PARA LOS REPRESENTANTES DE LA
JUNTA DE CACIQUES?

H: -En todas partes salimos bien...en Impuestos Internos se toma la parte de que se debe
tomar medidas para examinar de nuevo las tierras, un re-estudio de las tierras...Para que
los mapuches no sigan pagando.

499 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 5.
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Entonces estas dos oficinas (Impuestos Internos y Tesoreria General de la Republica) se
ponen de acuerdo para buscar la solucion definitiva.

Pero la respuesta méas definitiva que encontramos fue con el Ministro de Agricultura.
Nosotros nos presentamos y le consultamos ¢si van a ser rematadas las tierras, por causa
de las contribuciones, o embargadas...? El nos dijo que NO. A nadie se le va ha embargar
su tierra o rematada.

También le preguntamos sobre la gente que todavia no han pagado las contribuciones
hasta ahora, porque no tienen como pagar...Entonces el dijo: que nadie pague un peso,

hasta que se haga el nuevo estudio”. Porque el estudio se va hacer lo mas pronto posible.
500

Ahora bien, se habia logrado frenar el tema de las contribuciones, quedaba ahora el tema
de la defensa de la tierra y los mapuche-williche tomaron la confianza para hacer realidad esta
defensa, tal como lo veremos en el proximo apartado de este capitulo. No olvidemos que era un
movimiento de mapuche con pequefias extensiones de tierras.

Y los del boletin comenzaron a prepararse para lo que les venia. En la pagina 9 del
boletin n° 10 de Mari Mari Pefii aparece un diccionario de "Palabras raras", en ella se explicaban
conceptos tales como etnocidio, reivindicar, cultura, identidad cultural, condonar, eximir.

Todos estos conceptos fueron claves en la lucha mapuche-williche del afio 85°L.

Asi mismo, recordaron a quien los inspir6 en pensar en este viaje, José Santos Lincoman
y los antiguos loncos mapuche-williche, es por lo que el boletin hizo un homenaje a un afio de
la muerte de José Santos Lincoman Inaicheo con la publicacién de uno de sus poemas escrito
en el afio 1960. En ese afio, Lincoman propone a los caciques de Chiloé, reunidos en un Consejo,
viajar a Santiago para entrevistarse con las autoridades chilenas y solicitar ayuda para la gente
de Chilog, lo que el Consejo acept6°®?, tal como en 1985 lo habian hecho la reorganizada Junta

General de Caciques.

Otra de las cosas a destacar es la motivacion con la que comenzaron a abordar su propia
situacion como pueblo los mapuche-williche. En el boletin hay una pequefia notica sobre el
viaje de miembros de este a Rupumeica, Lago Maihue, actual Region de Los Rios, en donde
viven 70 familias de una comunidad mapuche y se encontraban entusiasmados en rearmar su
cacicado para labores politicas, ya que poseian un cacique religioso que organizaba un lepun

(ngillatdn) todos los afios.5%

500 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 6-7. Se debe considerar lo que era en ese tiempo el viajar a
Santiago desde la region. Como experiencia personal, puedo decir que para mi y para mis amigos, adn en los dias
de hoy, al hablar de un viaje a Santiago es pensar en un largo viaje, uno que parece eterno y casi imposible.

501 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 9.

502 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 10-11.
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La confianza de los mapuche-williche en su organizacion es tal que proclamaba la Junta

General lo siguiente:

Osorno; "LOS HUILICHES SE VAN A CENSAR SOLOS"

La organizacion Regional de Caciques, cree necesario realizar una especie de encuesta en
la Region Huilliche, para reforzar el re-estudio que se efectuara de los suelos, por el
problema de contribucion.

Se espera que todas las comunidades aporten a este estudio y propongan sus voluntarios
jovenes para este trabajo.

El Equipo Monku, se ven muy afanados trabajando las preguntas, donde se considera la
situacion de las tierras, produccion, poblacion, cultura, etc...>%

IV.  Sedoblega la mano de la dictadura: explosién de la resistencia mapuche-williche y

la Junta General de Caciques del Futawillimapu. 1984-1985.

El nimero 9 de la Revista Mari Mari Pefii finaliza en su contraportada con la siguiente
frase: "UN PUEBLO QUE OPRIME A OTRO PUEBLO NO PUEDE SER LIBRE"®, Muy
rdpidamente, los mapuche-williche fueron retomando la fuerza de su organizacion y levantaron
un discurso de resistencia que tomaba mucho de los anteriores discursos mapuche-williche
escritos en el siglo XX. EI memorial escrito en 1936 parecia una experiencia ejemplar para los
dirigentes mapuche-williche de los afios 1979-1985 y la confianza con la que afrontaban el
logro de sus objetivos como pueblo se debia a un éxito que ni siquiera los de los afios de 1936
se imaginaron. La rapida reorganizacion de las estructuras mapuche-williche y los deseos de
"hacer algo" por parte de muchos de sus jovenes habia hecho reaparecer a los mapuche-williche
en el teatro de las relaciones de poder en la antigua region del Futawillimapu, y no de cualquier
forma, ya que ahora los mapuche-williche estaban, por fin, y como en el memorial de 1936,
unidos de Valdivia a Chiloe.

En el afio 1984, el apo Ulmen Antonio Alcafuz, que, casi por casualidad, se vio

dirigiendo este movimiento, escribia las siguientes palabras: "Hermanos pongamos el pie firme

S04 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985, p. 14.
505 Revista Mari Mari Pefii, n° 9, mayo de 1985.
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en el suelo para luchar por nuestros derechos y para aprender nuestro idioma que es nuestro

patrimonio cultural que nos caracterizara para ser integros en la sociedad chilena">.

El apo Ulmen Alcafuz no olvidaba lo que los habia unido, vale decir, en primera
instancia, la recuperacion de la cultura y, la principal, por los derechos que sentian pisoteados,
tales como su derecho a la tierra y el no cobro por parte del estado chileno de contribuciones

por esas mismas tierras.

Tampoco los editores de la revista de difusion de la resistencia mapuche-williche
olvidaban otro de sus grandes objetivos: "Dentro del mismo trabajo por la reorganizacién del

pueblo mapuche, también se lucha por devolverles la autoridad natural a los caciques"’.

De esta manera, en la seccion sobre los loncos mapuche-williche de la revista, se da a
conocer al nuevo cacique elegido gracias al trabajo de reorganizacion de los mapuche-williche,
Antonio Alcafuz Canquil de la jurisdiccion de Quilacahuin, quien mantiene la organizacion
mapuche (secretario, lenguaraz, capitanejo y fiscales). Se destaca el hecho de que fue elegido
el 19 de junio de 1983 y que este cacique se habria dedicado a la reorganizacion de la Junta
General de Caciques, ya que viajo por el territorio hasta Chiloé a reunirse con los diferentes

lonkos.5%8

El entusiasmo de los afios 1984-1985 llevo a que sucedieran una serie de eventos que
fortalecieron al mismo movimiento mapuche-williche. Todos estos sucesos estaban

enmarcados tanto en fortalecer la cultura como la forma de hacer politica mapuche-williche.
De estos sucesos se presentan aqui varios ejemplos.

El primero es un ngillatin en Punotro que duro desde el 31 de diciembre de 1983 al 2
de enero de 1984, con la asistencia de mas de 200 personas®®. Destaca la cantidad de personas
y los dias de duracion del encuentro, lo que nos habla de una alta organizacién que lograron en
tan poco tiempo, asi como del interés por los mapuche-williche por asistir a este ngillatun, en
donde, como lo hemos hablado antes, no s6lo se afirmaba la religiosidad mapuche-williche,

sino que también todo lo que tenia que ver con el mundo mapuche-williche.

Otro de los encuentros destacables es la siguiente:

506 Revista Mari Mari Pefii, n° 5, marzo de 1984, p. 2.
507 Revista Mari Mari Pefii, n° 5, marzo de 1984, p. 5.
508 Revista Mari Mari Pefii, n° 5, marzo de 1984, p. 5-6.
509 Revista Mari Mari Pefii, n° 5, marzo de 1984, p. 11.
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Durante la primera semana de enero de este afio, los caciques se reunen. Es asi que Monku
Kisobkien, colabora en las actividades de la Junta de Caciques, especialmente en la
elaboracion de un importante documento Memorial para presentarlo a las autoridades de
Gobierno. Responsabilidad que le cabe al Director de la Junta, don Juan Huenupan Guala,
elegido en diciembre del '83 por los caciques.®°

En esta semana de reuniones se dio nacimiento al que fue conocido como el memorial
de 1984. Se debe tener en cuenta que en estos afios no sélo desarroll6 la Junta un solo memorial,

sino que tres.

Asi también, la Junta General de Caciques comenzo un trabajo de apoyo a las diferentes
actividades que comenzaron a levantar en el territorio los mapuche-williche, por ejemplo: "Del
7 al 9 de febrero, en la Isla Huapi, Lago Ranco, se efectu6 un Ngillatin que conté con la
presencia del lonko Alcafuz y Monku Kusobkien"®!!, La Junta General de Caciques también
particip6 en los eventos donde los mapuche comenzaban a reunirse directamente para poder
encontrar soluciones a sus problemas: "REUNIONES EN LAS COMUNIDADES: EI dia
viernes 8 de junio, estuvo reunida la comunidad indigena de Purretrin; con ellos los directivos
de la Junta de Caciques: Juan Huenupan y Jorge Cheuquian"®'?. Se debe tomar en consideracion
el clima de la época en donde cualquier reunién que era realizada por miembros de la poblacion
mas desfavorecida era considerada subversiva y combatida por la dictadura, por lo que, a pesar
de la confianza mapuche-williche, eran peligrosos este tipo de eventos. Eso si, la dictadura, al
levantar un discurso antimarxista, quedaba descolocada al ver a indigenas movilizados. La
dictadura no los veia como un enemigo importante ya que no entraban en su categoria de
marxista, sino de indio, por tanto, de hermano menos de la sociedad chilena®'®, Ademas, los
caciques habian logrado presentar sus demandas a las autoridades subordinadas en Osorno de
la dictadura, es por eso que "En San Juan de la Costa y Puaucho, los dias 2 y 3 de marzo,
prepararon los lonkos su audiencia con el Ministro del Interior de la dictadura, reuniéndose con
ellos también el cacique de Isla Huapi (Lago Ranco)"*'*. Vemos que los mapuche-williche no
se sentian amedrentados por la dictadura y trataban a la misma como cualquiera de las anteriores
autoridades del estado chileno con las que habian hablado en los afios anteriores del siglo XX.

Veian a la dictadura como otra autoridad mas que se apostaba en Santiago a dirigir el estado

510 Revista Mari Mari Pefii, n° 5, marzo de 1984, p. 11.

511 Revista Mari Mari Pefii, n° 5, marzo de 1984, p. 12.

512 Revista Mari Mari Pefii, n° 7, septiembre de 1984, p. 11.

513 Ver: Junta de Gobierno. Declaracion de Principios de la Junta de Gobierno. Santiago 1974; Pinochet, Augusto.
Discurso del General Pinochet en Cerro Chacarillas con ocasion del dia de la Juventud, el 9 de Julio de 1977.
Santiago 1977. En estos discursos se deja claro que el enemigo interno de la dictadura civico-militar era lo que
ellos consideraban “marxista” mientras que lo indio, principalmente lo mapuche, era interpretado como base de la
supuesta bravura guerrera de la raza, nacion y ejército chileno.
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chileno, lo que en ningun caso quiere decir que legitimaban a la dictadura, todo lo contrario,
simplemente es el intermediario que se hacia con la fuerza de ser el representante del estado
chileno vy, por tanto, el interlocutor de la otra sociedad, la chilena, con la que tenian que
conversar. No debemos olvidar que los que se organizaban alrededor de la Junta General de

Caciques eran contrarios a la dictadura, ademés de ser primero mapuche que chilenos.

El dia 7 de marzo de 1984, viajan a Chiloé Juan Huenupan y Juan Manquel para reunirse
con los caciques de la isla y buscar la unidad de los lonkos de la Fiitawillimapu®'®. De estas
reuniones se formaron las bases para mantener la unidad de la Junta General de Caciques. Aun
asi, y a pesar de que gran parte del discurso de resistencia mapuche-williche tiene su centro en
San Juan de La Costa, las demandas por el problema de la tierra y las contribuciones eran

compartidas en todo el territorio del Futawillimapu.

ACUFOLHUI, en el afio 1984, y por dos semanas, realiz6 un gran encuentro de
comunidades de San Juan de La Costa, en donde invitaron a otras comunidades de La
Araucania: "Los dias 31 de marzo y 12 de abril, ACUFOLHUI realiza el Tercer Encuentro

Mapuche, con la participacion de comunidades de San Juan de la Costa y visitas de Temuco">®

No dejaron de lado el tema cultural. EI 12 de julio de 1984, inici6 en La VVoz de La Costa
el primer curso de che sungun. Esto reafirma el hecho de que el afio 1984 es un afio clave en la

reorganizacion mapuche-williche®'’.

Fue el 13 de marzo de 1984 cuando los lonkos viajaron a Santiago a entrevistarse con
el ministro del interior y exponerles la situacion de las tierras en la Fitawillimapu, considerando
esto como uno de los logros mas importantes de la organizacion mapuche después de 10 afios

(muy probablemente, aqui se refieren a la entrevista que tuvieron con Allende en Santiago).58

Asi mismo, la reorganizacion mapuche-williche no dejo de lado la solidaridad con otros
grupos, principalmente de la zona de La Araucania y grupos extranjeros. Los dirigentes jovenes
estuvieron en la conformacion de Ad-Mapu, organizacion mapuche que comenzd a levantar en
la década de 1980’ el discurso autonémico mapuche, asi como a hacer visible las problematicas
del mundo mapuche. Podemos leer que, 1983, Mari Mari Pefii destaca este hecho de la siguiente

manera: "El 31 de enero, el Monku, tuvo varias visitas de Temuco. Durante 3 dias estuvo
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compartiendo la experiencia MONKU, el dirigente de AD-MAPU, José Luis Huilcaman y

sefiora, junto a otros pefiis [hermanos mapuche]."*°

Y no solo con organizaciones mapuche se asociaron los jovenes dirigentes. Uno de los
miembros del equipo de Monku Kusobkien participd en Puerto Montt en el 2° Encuentro
Multisectorial del Sur entre los dias 2 y 4 de marzo del 1984°%. No se sabe de esta reunion en
los diarios de la época, pero hay que tener presente el nivel de organizacidn que se estaba dando

en la época en la region, donde los mapuche-williche destacaban.

Asi mismo, comenzaron varios procesos de defensa de las tierras mapuche-williche. La
maés difundida sera la sucedida en el sector de Aleucapi en la Provincia de Osorno. Tanto fue
su difusién que periodistas extranjeros buscaron ayudar a internacionalizar este conflicto:

El 6 del mismo mes (marzo de 1984), llegan hasta San Juan de la Costa, periodistas

canadienses, para conocer la realidad huilliche. Visitando en este caso a la comunidad de
Aleucapi, donde pefiis estan amenazados de ser desalojados de sus tierras.>?

Una de las instituciones con la que mas se asociaron los mapuche-williche fue de la
iglesia catdlica a través de FREDER. La importancia de FREDER vy la iglesia catélica radicaban
en que eran garantes de un espacio seguro y de apoyo para la organizacion mapuche-williche,
asi lo podemos ver en la siguiente cita en donde estas instituciones aparecian avalando una
reunion de la Junta General de Caciques del Futawillimapu,

JUNTA DE CACIQUES: El dia lunes 18 de junio [1984], se daba inicio a la Junta General
de Caciques, en Mision Rahue. Esta se prolonga por 4 dias; participan caciques de las
provincias de Chiloé (2), Osorno (3) y Valdivia (2) entre ellos dos representantes de

caciques. Quienes coordinan esta Junta son el Director Regional y el secretario.
Sumandose a ésta, los werkines y promotores del programa Monku Kusobkien.

En el dia de la iniciacidn, se hicieron presentes: el director de la Fundacion Radio Escuela
para el Desarrollo Rural, Rvdo. P. Winfredo Van den Berg y el sefior Obispo de la diocesis
de Osorno, monsefior Miguel Caviedes Medina.>?

Otro de los hechos destacables que logro la organizacion mapuche-williche es que, en
su internacionalizacion, lograron acercar a estudiosos del tema y a organismos de derechos
humanos. Debemos considerar que los organismos de derechos humanos estaban muy

pendientes de la situacion, no sélo en Chile, sino en varios paises de Latinoamérica que se
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encontraban bajo regimenes dictatoriales encabezados por militares golpistas y apoyados por
grupos civiles de derecha con alto poder econémico:

El lunes 2 de julio llegaban hasta nuestras oficinas: don Gonzalo Taborga, secretario
internacional de la Comision de Derechos Humanos; Kenner Taylor, antropdlogo
escocés, miembro de la comision y Director de Survival International en Washington;
Margaret Thomas, antrop6loga estadounidense, miembro de la comision y del Consejo
para Derechos Humanos en Ameérica Latina; Manuel Délano, periodista de revista Hoy y
Maria Traipe Avendafio de Ad-Mapu, Temuco. El objetivo de esta visita era el conocer
la situacion de vida de los mapuches huilliches.>?3

Ahora bien, en este clima que, a pesar de la dictadura, era favorable para las
organizaciones mapuche-williche en el sentido de que estaban teniendo éxito en sus
pretensiones tanto internas para su movimiento como externas, ellos comenzaron a levantar
nuevamente el discurso de resistencia transmitido por las antiguas generaciones de dirigentes
mapuche-williche. Asi, por ejemplo, en un extenso texto para un boletin y presentado en dos
partes, fundamentaban la lucha por el reconocimiento de los Titulos de Comisario, antigua
lucha que era transversal a todo el siglo XX de la sociedad mapuche-williche, principalmente
de los duefios mapuche-williche de estos titulos que se encontraban en las provincias de Osorno
y Lago Ranco. Esta era su perspectiva de los pefiis mapuche-williche sobre los titulos de

comisario:

HISTORIA DE LA SITUACION DE LAS TIERRAS HUILLICHES

Una de las aspiraciones mas sentidas del Pueblo Mapuche Huilliche, es que les sean
reconocidos los titulos de Comisario, que les fueron otorgados por el Estado chileno
durante los primeros afios de su vida independiente. Estos titulos fueron extendidos o
entregados por el Comisario de Naciones de la época, (de ahi deriva su nombre) don
Francisco Aburto y se encuentran guardados en el Archivo Nacional en Santiago.

Como elementos centrales a considerar se pueden sefialar los siguientes:

1) Los titulos de Comisario, fueron otorgados por las autoridades chilenas entre los afios
1827 y 1832 aproximadamente. Su nombre deriva de la intervencidn, en estos titulos, del
Comisario de Naciones (don Francisco Aburto. quien se desempefié en el cargo desde
antes de 1793 hasta 1824 y luego le sucedi6 su hijo, que llevaba el mismo nombre).

En consecuencia, se otorgaron bajo la legislacion vigente a esa época, que en esta materia,
no vario sustancialmente de la que regia durante la colonia.

2) Las personas que otorgaron estos titulos eran autoridades gubernamentales. Asi, en
varios de ellos comparece don Miguel Asenjo, gobernador politico de la ciudad de
Osorno, acompariado del Comisario de Naciones, don Francisco Aburto y Ramirez, y
varios capitanes de amigos. El cargo de comisario de Naciones era un empleo de la
administracion del Estado, que cubria funciones especificas relacionadas con los
indigenas; fue creado durante la colonia y persistio con las mismas atribuciones y
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funciones durante los primeros afios de la vida republicana. En otros titulos comparece el
mismo Miguel Asenjo como Juez de Primera Instancia.

(continuara...)®*
Continuacion del numero anterior sobre la historia de la situacion de las tierras
mapuche-williche:
3) Los titulos de Comisario eran otorgados ante el escribano publico de Osorno, don Juan
de Dios Alvarez y fueron incorporados en el Protocolo de escrituras publicas de varios

jueces de Osorno correspondiente a esos afios, o en el libro Protocolo Notarial de Osorno.
Se conservan hasta nuestros dias en el Archivo Nacional.

4) El otorgamiento del titulo tenia por objetivo "posesionar" a los indigenas de sus
terrenos y deslindar éstos.

5) En la zona de Osorno (se concedieron estos titulos, también en Valdivia e incluso en
Malleco) los titulos de Comisario se otorgaron en el sector de San Juan de la Costa. La
explicacion es gque a esa zona estaban reducidas las posesiones indigenas segun el tratado
o Parlamento de Paz de 1793. En el punto 2 de ese documento se expresa que los indigenas
dijeron "Que tomasen los espafioles todas las tierras que hay entre los dos rios de Las
Canoas y Las Damas, desde la junta de estos, en cuya inmediacién estan las ruinas de
Osorno, hasta la cordillera, para los que cedian ahora para siempre a favor del Rey
Nuestro Sefior, cualquiera accion o derecho que ellos o sus sucesores podian tener a
dichos terrenos sin que para esto sea necesario otro documento”. En otras palabras se
entregaba a los esparioles el lugar donde estaba la primitiva ciudad de Osorno (fundada
el afio 1558 por Garcia Hurtado de Mendoza) para que ésta fuera reconstruida y todas las
tierras desde ésta a la cordillera. De Osorno a la Costa se respetaba la propiedad de los
indigenas.>?®

Los mapuche-williche retomaron exactamente de la misma forma que lo habian hecho
sus antecesores el discurso de resistencia relacionado con los Titulos de Comisario, vale decir,
estos titulos son la base de la propiedad en la zona y son titulos que les entrega el derecho a los
mapuche-williche de reclamar estas tierras. La importancia de los Titulos de Comisario y el
Tratado de Las Canoas radica en que, aunque el segundo firmado entre la corona espafiola y los
mapuche-williche, estos titulos fueron ratificados en la primera mitad del siglo XIX por el
estado chileno. Este discurso que justificaba el derecho sobre la posesion de la tierra de los
mapuche-williche poseia fuerte enraice en la sociedad mapuche-williche costera, por lo que no
es de sorprender que los jovenes organizados alrededor de la Junta General de Caciques vuelvan
a levantar este discurso como propio. Estos jovenes, aprovechando que poseian espacios en los

medios de comunicacién (la Radio La Voz de La Costa y la Revista Mari Mari Pefii), se
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transformaron en un brazo ideoldgico del movimiento, pero, en vez de cambiar el discurso,

mantuvieron el mismo discurso de resistencia mapuche-williche de todo el siglo XX.

En estos mismos afios de reorganizacion y retorno de la resistencia mapuche-williche,
muere en Compu, Chiloé, el apo lmen José Santos Lincoman. Es por lo que los mapuche-
williche decidieron hacerle, en la seccién sobre los lonkos de la Futawillimapu de Mari Mari
Pefii, un homenaje a José Santos Segundo Lincoman Inaicheo, tratado como el lonko principal

de la isla de Chiloé:

Don José Santos, nacio el 25 de noviembre de 1910, en Compu - Chiloé. Sus padres
fueron: José Santos Lincoman Loncuante y dofia Maria Zoila Inaicheo Teca, nacidos
ambos en Compu.

Vivio en su juventud aprendiendo de su raza, de su pueblo, de su gente y de su tierra que
tanto amd. Como hombre de isla fue: pescador, lobero, marisquero, cholguero, navegante.
Recorriendo islas e islotes, que le dieran sabiduria y conciencia; que le permitieran ser un
poeta de su pueblo. Mas tarde, contrae matrimonio con dofia Alicia del Carmen Inacheo
Inacheo, de cuyo matrimonio nacen seis hijos.

Asume el mando como cacique, en el afio 1937, un 21 de julio. Cargo que fue muy pesado
para este Jefe Mapuche, debido a la situacion por la lucha en defensa de sus tierras. Pero
a pesar de todos esos problemas y de diferentes detenciones que por esta causa sufre,
siempre tuvo su frente en alto y nunca decay6 por nada.>?®

José Santos Lincoman se transformd en el ejemplo a seguir por los mapuche-williche
de la época, principalmente por considerar que este apo tlmen de la isla de Chiloé, desde que
tomo el cacicado, nunca dejo de pelear por la defensa de las tierras de los mapuche-williche de
la isla. Asi también, se hace un homenaje a quienes lo acompafiaron durante su largo cacicado,

Trabajaron con él en estas interminables luchas: Guillermo Cheugueman Llancalahuén,
Benedicto Cheuqueman Millan, Santiago Millan Millan, Ricardo Lincoman Inaicheo,
entre los primeros; luego siguieron junto a él: José Nauto Nauto, Juan Bautista Nauto

Antipani, Juan Panichine Maripillan, Juan Francisco Panichine Chiguay y muchos otros
mas.

En 1980, se crea el Consejo General Huilliche de Chilog, en el cual fue elegido Cacique
Mayor de la Isla. El trabajo de este hombre no fue en vano y merece un lugar preferencial
en la historia del Pueblo Huilliche y en especial de Chiloé.

Don José Santos S. Lincoman 1., fallece a la edad de 74 afios, el dia 7 de julio cuando se
pone el sol.

En la actualidad queda como Cacique Mayor, interino, su sobrino y secretario General
del Consejo Huilliche de Chilog, don Carlos Olando Lincoman Lincoman.
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Podemos decir, que este ha sido un hombre que luchd e impulsé a sus comunidades a la
participacion, a hacer respetar lo que es nuestro, a luchar por la justicia y la libertad, como
en muchos de sus discursos dijo.>?’

Y contindan,
FALLECE EN COMPU: EI dia sabado 7 de julio, fallece en la comunidad de Compu,
Chiloé, el cacique mayor de la Isla, don José Santos Segundo Lincomén Inaicheo, quien
en vida fuera el impulsor del movimiento huilliche en esa lejana Isla. Asistieron a sus

funerales los directivos de la Junta General de Caciques y un representante del programa
Monku Kiisobkien.>?®

Es importante destacar que este cacique permiti6 mantener la organizaciéon mapuche-
williche en Chiloé durante gran parte del siglo XX. Otra cosa que destacar es que este cacique
revivio la organizacion tradicional mapuche chilota antes que lo pudieran hacer los de San Juan
de La Costa y de forma autonoma a ellos. Esto nos explica la rapida unidad y capacidad de
organizar eventos entre ambos territorios, asi como las pretensiones vanguardistas de los de
Monku Kisobkien quienes, a pesar de reconocer este hecho, nunca dejaron de pensar en que

ellos fueron los primeros en organizarse y organizar a los otros territorios.

Ahora bien, sobre lo nuevo en el discurso de resistencia mapuche-williche que entrega
la época de estudio, podemos ver los analisis hechos por estos nuevos dirigentes sobre la
pobreza en la zona del Futawillimapu. En Kifie Rakizuam (Un Pensamiento), Ponciano Rumian
escribia lo siguiente sobre el problema de las siembras después del terremoto del 60 en la Costa
williche:

Segun organismos internacionales dijeron -hace 20 afios- que la Costa era la zona més
pobre del pais y de América Latina. Entonces diganme: ;Cémo sera la cosa ahora, en que
habemos mucho mas costefios y menos siembra?. Ademas no tenemos crédito, los
fertilizantes y semillas estan mucho mas caros. ¢Sera todo esto lo que ha generado una
serie de aspectos negativos en nuestra Costa? (violencia, homicidios, suicidios, robo,

cuatrerismo, mas venta de licor y pocas ganas de trabajar). Porque ¢qué hacemos con
$2.0007.

Hermanos ¢, qué vamos a hacer si la situacion continua asi?¢cual sera el futuro de nuestros
jovenes? ¢qué sera de nuestros hijos o de nosotros mismos?.5%°

Aca podemos ver la preocupacion de los mas jovenes por su propio futuro, en donde
veian que su situacion de abandono y marginalidad, la que es muy parecido a lo que veiamos
en el apartado del primer capitulo sobre la violencia en el Futawillimapu, complica su

supervivencia como pueblo. Los cuestionamientos que se hace Ponciano Rumian serian un
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Ilamado a buscar mayor apoyo por parte del estado chileno hacia las comunidades mapuche-
williche. Esto es importante de tener en cuenta, ya que, como veremos en los siguientes
apartados de este capitulo, estos jovenes mapuche-williche comenzaron a buscar ese apoyo del
estado chileno en la generacion de pactos politicos con los partidos politicos y organizaciones

de la transicion democratica chilena.

Otro hecho a destacar de estos afios fue el comienzo de la participacion femenina dentro
de la reorganizacion de la resistencia mapuche-williche. Aunque desde 1979 podemos decir
que existe participacion femenina dentro de las organizaciones de base mapuche-williche,
recién en 1984 apareci6 una organizacion netamente femenina. Mari Mari Pefii nos relata de
esta manera la aparicion de esta organizacion,

NACE NUEVA ORGANIZACION: El dia 17 de noviembre nacid en la comunidad de
Choroy-Traiguen (Pucatrihue) una nueva organizacion, pero esta vez femenina, nos
referimos a la agrupacion "LAFQUENCHE", que reune a mujeres mapuches, quienes se

organizan con el fin de poder trabajar juntas lo que es artesania y también esta sera
oportunidad para compartir e intercambiar ideas.>*

Si recordamos los capitulos anteriores, incluso el parlamento de Coz-Coz donde eran
tratadas practicamente como objetos, las mujeres mapuche-williche no habian logrado formar
un espacio propio. Es importante destacar el hecho de la aparicion de esta organizacion, ya que
fue una experiencia para las futuras generaciones de mujeres mapuche-williche que se
comenzaron a organizar para defender sus derechos como mujeres mapuche-williche y a
combatir la triple discriminacion que sufren al ser mujeres, indigenas y pobres, subalternas

dentro de un mundo subalterno.

Ahora bien, la organizacion de los cacicados luego de la reestructuracion de la Junta
General de Caciques y su funcionamiento retomo las formas en que se hacia politica antes del
golpe de estado de 1973, enfocando su trabajo en la busqueda permanente del didlogo con las
autoridades chilenas, tal como nos muestra la siguiente cita,

JUNTA DE CACIQUES: En el mes de septiembre, los dias 12, 13 y 14, se reunen los
caciques desde Valdivia a Chiloé en la Central de Mision Rahue, los dias miercoles 12 y
jueves 13 estuvieron reunidos elaborando los documentos que se dieron a conocer a las

autoridades el dia viernes 14, dia en que se celebro el aniversario nimero 191 del Tratado
de Paz, que fuera realizado el 8 de septiembre de 1793."%3!
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La reorganizacion mapuche-williche también generé algunos problemas con las
autoridades dictatoriales, por ejemplo, para la organizacion de un nuevo congreso en Chiloé de
la Junta General de Caciques,

"POSTERGACION: El congreso de caciques que estaba fijado para la fecha desde el 6
al 10 de diciembre, en Chiloé, se ha postergado por no autorizacion de las autoridades
gubernamentales. Teniendo las esperanzas de que en una futura oportunidad se pueda
realizar este Congreso.>%2

A cuatro afios del programa radial y de la organizacion que la realizaba, los jovenes,
encabezados por Ponciano Rumian, comenzaron a pensar en replantear algunos objetivos y a
evaluar su trayectoria,

PROGRAMAS RADIALES: A fines de diciembre y todo el mes de enero, se realizara la
evaluacion de lo que ha sido el programa radial "Nuestras Raices" durante los cuatro afios
en que se ha estado realizando. Se espera la participacion y las sugerencias de todos los
hermanos de las jurisdicciones y hasta donde llegan las ondas radiales con este programa.

La finalidad es tener el proximo afio, un programa nuevo, pero siempre con el objeto de
difundir nuestros valores.>

Asi, el Boletin n® 9 de mayo de 1985 se vuelve claramente mas politico. En este boletin
los jovenes del boletin comenzaron ya con mayor confianza, muy probablemente por los éxitos
del afio anterior, a introducir temas que tengan que ver mas con la defensa de las tierras que con
el tema de la recuperacién cultural. En el inicio editorial del boletin se puede leer lo siguiente,

Hablar, por ejemplo, sobre el problema de la tierra; que a los de Pucopio le dejaron 2 Has.
a cada familia -segin me contaron- o contarles que el pefii Juan Huenupan, al mando de

la Junta de Caciques, esta muy preocupado en realizar jornadas de orientacion y arreglar
cada juridiccion con su personal completo.>3*

La reorganizacién mapuche-williche buscé establecerse en todo el territorio para la
defensa de la tierra con mayor intensidad, por lo menos es la intencion del momento. Se
intensificaron los intentos por ampliar en el territorio la reorganizacion no tanto por establecer
mayor autonomia o el “estado de los mapuche”, sino que para defender las tierras que poseian.
Asi también, el boletin crea una nueva seccion llamada "Mirando por la rendija”, que buscaba,
con mayor ironia y critica, presentar las noticias a la vez de hacer propaganda de las acciones

que realizan los miembros de Monko Kusuobkien,

TEMUCO:

El weskin de Mari Mari Pefii, estuvo los dias 12. y 13 de abril en Temuco, con el pefii
Anselmo Nuyado y Ponciano Rumian -casi los Unicos indiecitos asistentes- los demés
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todos pefii-huincas de diversas instituciones y antrop6logos (pefii-huincas que estudian a
los pefiis).

Y en esta reunion hermanos, se hablé de la "Educacién Popular en las comunidades
Indigenas".

El weskin volvi6 tan redondo como fue.5%

Es evidente en esta cita el rechazo a los estudiosos de lo mapuche, presentados como
ajenos a lo mapuche y preocupados por hablar de lo que debe hacer el mapuche, lo que fue
interpretado negativamente por los del programa. Esto nos habla de la autonomia con la que se
veian ellos mismos frente a otros miembros de la sociedad que, desde otros lugares, buscaron
ayudar a los mapuche pero, tal como lo deja ver la nota, pareciera ser que estos pefiis-huincas
estdn muy lejos de la realidad mapuche-williche o que estos hablan desde una realidad que,
sentian, se imponia a los mapuche-williche. Con el tiempo, estos mismos jovenes intervinieron
en los espacios de los partidos concertacionistas, desde donde crearon propuestas de politicas
indigenistas y les entregaron a estos jovenes cuotas de poder y se les cred una institucion,
CONADI (Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena), no teniendo ningun problema en

negociar con estos partidos que se hicieron cargo del estado dejado por la dictadura.

Ahora bien, en el afio 1985, la organizacion de los Consejos Provinciales de Caciques
de Valdivia y Osorno, y, por tanto, quienes fueron los lideres principales del movimiento

mapuche-williche en estas provincias desde 1985, qued6 conformado de la siguiente manera:

Consejo Provincial de Valdivia:

Cacique Mayor: Juan Nancumil Nancumil.
Secretario: Francisco Calfulef A.

Delegado Provincial: Domingo Lignai Lignal.

Tesorero: Pascual Manquian A.

Consejo de Caciques Osorno:

Cacique Mayor: Antonio Alcafuz Canquil.
Secretario: Juan Bautista Quintul.
Delegado: Arturo Camiao Cumilef.
Tesorero: José Esteban Rantul C.

Directores:
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José Maria Quinchagual
Arturo Camiao Cumilef
Juan de la Cruz Pailalef.>%®
Es necesario destacar que seran estos mapuche-williche los que se encargaron del
funcionamiento de la Junta General de Caciques que, en estos afios, ya comenzaba a perder el
entusiasmo inicial al tiempo de consolidarse como institucion tanto que el Consejo chilote ya
no se presentaba como parte de la Junta. El afio 1985 se transformo en el tiempo para asegurar

la Junta General de Caciques como unico representante de los mapuche-williche.

Como veremos mas adelante, es muy probable que los dirigentes jovenes fueron los
mismos que, al intentar usar para sus fines a la Junta, esta perdiera fuerza. Los nuevos objetivos
de los dirigentes jovenes mapuche no tradicionales fueron inmiscuirse en las instituciones del
estado, principalmente los partidos politicos, e influir en ellas aprovechando las negociaciones
de la transicién democratica. A cambio de buscar los votos de sus comunidades, los dirigentes
mapuche-williche entraron a la politica chilena, quedando fuera o sin utilidad los caciques.

Ahora bien, esto no quita que, principalmente los jovenes de Mari Mari Pefii, buscaran
influir en el tipo de organizacion ancestral que poseian los mapuche-williche, por lo que nos
presentan de esta manera su vision de como debia ser ordenada la sociedad mapuche-williche

y como habian cambiado los nombres de las funciones dentro de esta estructura social:

TOQUI (jefe superior) -BUTALMAPU (regién o pais mapuche}

APOULMEN (cacique general) -AILLAREHUE. (jurisdiccion)

ULMEN (segundo cacique -hoy dia "fiscal")-REHUE o LEVO (distrito o parcialidad)

LONKO (representante) -CAVIES (comunidad)

INALONKO (segundo representante) -PICHICAVIES (comunidad de parentezco).’

Para ser mas precisos, de esta forma era como veian el deber ser de la organizacion

mapuche ancestral los dirigentes jovenes mapuche-williche de la década de 1980": El toki era
la maxima autoridad, pero sélo aparecia y tenia autoridad en tiempos de guerra u otros
problemas graves y era autoridad por sobre todo un Butalmapu, el Butahuillimapu o
Futawillimapu en este caso. Apo Ulmen, los Ilamados despues por el espafiol como caciques,

voceros del Futawillimapu y sus jurisdicciones. Luego venian los tlmen o guilmen, los ahora
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Ilamados fiscales; podian ser una persona rica y estaba a cargo de una parcialidad. Luego venia

el lonko, jefe de varias familias, y, finalmente el inalonko, jefe de familia de rango menor.>®

Este boletin n° 9 también nos entrega una entrevista a Arturo Cumiao, en ese tiempo

presidente de ACOFOLHUI y delegado del consejo de caciques de Osorno®3:

Un hombre que sabe lo dificil que es hoy, llevar una o méas organizaciones. Estar dispuesto
a las criticas "es duro el hacer entender o satisfacer a todos" -como dice él-. Ademas de
los problemas mas graves que estan afectando al huilliche: la tierra y la pérdida de sus
tradiciones.>*°

Asi, se le preguntd por cuestiones sobre la identidad y cémo entendia el ser mapuche,
cuestion que buscaban comenzar a discutir y fortalecer en los lectores mapuche del boletin. De
esta manera respondié Arturo Cumiao,

Aunque anterior, cuando no tenia la oportunidad de conocer los conceptos del Pueblo
(idea de mapuche), bueno naturalmente no sabia qué lo que yo era. Sabia si que era

descendiente de mapuche, pero no sabia que hacer, no sabia qué valores tenia o
conservaba por el ser mapuche, descendiente de origen milenario.>*

Y continla la entrevista,

ESTO DE SER MAPUCHE EN ESTE MOVIMIENTO QUE SE ESTA LLEVANDO,
EL QUERER VOLVER SOBRE LAS RAICES, PARA LA GENTE, LA JUVENTUD
DE HOY DIA ;COMO VE LA LABOR UD. PENI, MUY DIFICIL INTENTAR TODO
ESTO?

C: -Es harto dificil para hacer entender a nuestros hermanos, sobre todo la juventud que
no le queda casi nada de los valores mapuches, porque naturalmente lo ignoran. Ha sido
tanto la tranculturacion (el recibir maneras ajenas de vivir y sentir) que lo han llevado a
perder los valores propios. Asi es que por lo tanto el incuncarles ahora los valores de
nuestro pueblo, queda un poco dificil, se les hace duro, les da verglienza él mostrarse
como mapuche: hablar tse su'ngun o usar de las cosas mapuches.

En este sentido hay que tomar conciencia reconocer nuestra identidad -identificarnos
nosotros.>*2

Los jovenes mapuche se dedicaron a fortalecer la identidad. La cuestion aqui esta en
como es planteado el problema. Es claro que el proposito ya no es sélo el rescatar la cultura por
una cuestion de folklore, sino que por un asunto de comenzar a formar una identidad mapuche

que defienda esa idea de ser mapuche. Son los brotes de un sentimiento de nacionalidad.
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UD. PENI, HABLA DE VALORES ;CUALES, A SU PARECER, SON LOS
VALORES MAS IMPORTATES QUE PUDIERA DESTACAR?

C: -De partida nuestro idioma, que es una manera de comunicacion que tiene cada pueblo
y a la vez la forma de transmitirnos los valores a las nuevas generaciones.>*®

La relevancia en recuperar el idioma radica en que era sentido como la base del
pensamiento mapuche. Segin quienes estan a la cabeza de este movimiento mapuche-williche,
esta recuperacion era para que el mapuche se piense en mapuche y recupere su “autenticidad”.
No cabia duda de que se debia ensefiar el che sungun a las nuevas generaciones. El entrevistado
también reafirma la idea de organizarse segun su propia cultura: "La organizacion natural,
propiamente tal, la forma de gobernarse un pueblo. Y para nosotros, esos son los cacicados'>*.
Continu6 hablando el entrevistador de la necesidad del idioma mapuche y de una educacién
basada en ella, al tiempo que esta educacion debia ser hecha por el mapuche y para el

mapuche.>®

Otra cuestion importante para los editores de la revista fue la IV Asamblea de Pueblos
Indigenas del Consejo Mundial de Pueblos Indigenas celebrado en Panama entre los dias 23 y
30 de septiembre de 1984, donde el problema central a discutir fue la autodeterminacion de los
pueblos indigenas. Se debe considerar que el grupo Monko Kusuobkien se encontraba atento a
las noticias internacionales sobre las organizaciones indigenas y sus resoluciones eran
influyentes en el grupo, a su vez, ellos también comenzaron a imaginarse el concepto de la

autodeterminacion para su propia realidad.>*

Volviendo a la Junta General de Caciques, estos lograron reunirse en Chiloé a principios
de marzo del afio 1985 y prepararon el tercer y Gltimo memorial del periodo 1979-1985. Esto
es importante de destacar, ya que los memoriales eran los documentos con que la Junta General
de Caciques del Futawillimapu dialogé con las autoridades chilenas y nos permite afirmar que,
luego de este afio, a pesar de que los mapuche-williche continuaron la resistencia por la defensa
de su territorio, la organizacion perdio el impulso de los primeros afios de reorganizacion. Este
Tercer Congreso Regional de la Junta de Caciques del Butahuillimapu, del 1 al 3 de marzo,

reunio a todos los loncos de los consejos de Valdivia, Chiloé y Osorno®*’.
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Segun Mari Mari Pefii, de esta manera partié el Congreso, con palabras de Orlando
Lincoman, cacique mayor de Chiloé:

Como primera vez en la historia de Chiloé rige un Congreso de esta naturaleza de la
Futahuillimapu, que dentran las provincias de Valdivia, Osorno y Chiloé. La unidad de
nuestro Pueblo ha llegado a una determinacion, después de tantos afios de lucha... Y se
han invitado a las autoridades en general -que representan al gobierno-, para que nosotros
una vez por todas tengamos la acogida que merecemos como pueblo indigena.

...Ia finalidad de nuestro congreso...lo hicimos con el objeto de que nuestro pueblo

huilliche se interiorisara, viera lo que hacen sus caciques. Vean lo que practicamente sus

caciques y dirigentes piden...el derecho que nosotros tenemos como pueblo y como
548

raza.

El discurso puesto en boca del apo tlmen de Chiloé nos muestra que los caciques
siguieron buscando el reconocimiento de su pueblo por parte del estado chileno como
representantes de los mapuche-williche.

Y se ha confeccionado un documento final que sera entregado a las autoridades para que
tengan conocimiento de lo que nosotros estamos haciendo. Para que estas conclusiones,

que hoy se determinan, sean respetadas, sean consideradas dentro del Estado para las
soluciones correspondientes que nosotros como pueblo merecemos de afios de lucha...>*°

El discurso ponia énfasis en la relacion de estado-pueblo mapuche y la idea del trato
igualitario entre las partes. La Junta General de Caciques nunca abandoné su concepcién, su
pensamiento, que arrastré durante todo el siglo XX.

A este congreso asistieron 10 caciques de la Region Huilliche, para tomar nuevos
acuerdos frente a los problemas que més afectan al huilliche: como es el problema de la

tierra en primer lugar, el pago de contribuciones, el Rol de los caciques y sus
comunidades. Y otros puntos que son de propio interés de las comunidades huilliches.>*

Este congreso, en sintesis, busco cuajar lo que venian realizando los mapuche-williche
desde 1979.

Mientras tanto, en la parte cultural, ACUFOLHUI continuaba su tarea,

SAN JUAN DE LA COSTA: "ACUFOLHUI sigue zapatiando™

Las lamuenes y pefiis de la Agrupacion Cultural Huilliche -ACUPOLHUI- no se dejan
morir, por lo tanto, se organiza un Encuentro de Cultores para el domingo 19 de mayo en
el Hogar Campesino de la Mision.

De esta manera se sigue dando la pelea por mantener la cultura nuestra y sus expresiones
mas importantes.
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iADELANTE PENIS y LAMUENES!...>%!

Ahora bien, sobre el tema de la defensa de las tierras, destacé lo sucedido en Aleucapi.

De esta manera relata lo sucedido Ponciano Rumian,

otro fue el tema de las tierras que conversaba que los terratenientes se querian aduefiar
principalmente de la Cordillera de La Costa, y uno de esos, la puerta de entrada de la
Cordillera de La Costa era Aleucapi y, bueno, gran parte de esa defensa yo creo que hay
que...el reconocimiento se lo merecen los dirigentes, inclusive tres dirigentes, solamente
tres y, bueno, nosotros los apoyabamos y aparecia en el diario, por ejemplo, tengo un

recorte de diario de la época yo, "un grupo de jovenes incita a comunidades williche".
Entonces estos dirigentes fueron valientes ellos...>>

En esta cita debemos reconocer dos cosas. Primero, destaca el hecho de que no son los
dirigentes de la Junta General de Caciques del Futawillimapu ni los de Monko Kusuobkien los
que dirigieron la defensa de Aleucapi, sino que dirigentes de base de la misma zona afectada.
Segundo, es el tenor con que la prensa trata a los de Monko Kusuobkien, en el sentido de verlos
como ajenos a los mapuche-williche, muy parecido al discurso de la prensa durante el siglo XX
en donde estos no podian concebir que sean los propios mapuche-williche los que se
organizaban por su propia cuenta. De esta forma, podemos decir tanto que la subalternidad
mapuche-williche seguia presente en la mente de los no-mapuche como que los dirigentes de
la reorganizacion del movimiento mapuche-williche, al solo prestar apoyo, se encontraban, en
cierta medida, alejados en parte de la base social mapuche en el momento de agudizarse el

conflicto en Aleucapi en 1984.

Y no solo hubo conflictos con particulares en Aleucapi. Asi recuerda los primeros
conflictos por el problema de la propiedad de la tierra a los que se enfrent6 la Junta de Caciques

el apo Ulmen Antonio Alcafuz:

lo primero era la tenencia de la tierra. Fue el juicio con Blanco Werner desde Aleucapi
hasta el mar, San Juan de La Costa alla, y después Purretin-Pucatrihue y después
teniamos eso alla de, por lado de Huellelhue, donde alegaban ahi...se me olvidan los
apellidos de esas personas. Huellelhue. Nosotros, cuando empezamos eso, el juicio
digamos, para como demandar, como alegar con Blanco Werner. Ese Blanco Werner
tenia siete titulos de dominio desde Aleucapi hasta mismo el mar, alld en Purretin-
Pucatrihue igual, tenia titulos, dice, duefio de ser el titulo de comisario de Antonio Puniol
y otro que estaban en Pucatrihue y Choroy Traiguén, ese es Antonio Puniol y otros, aca
eran diferentes nombres los titulos y ahi tenia siete. Como levantabamos el juicio, como
alegabamos, discutimos.>3
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Los despojos que deseaban hacer los latifundistas, en particular Werner, se hacian en la
base de que éste poseia Titulos de Comisario a su nombre, vale decir, los latifundistas también
validaban estos titulos, pero lo hacian para hacerse duefios de estas tierras, diciendo que ellos
se los habian comprado, en algin momento, a los mapuche-williche. Podemos ver en la cita
anterior que, a lo que se dedico la Junta General de Caciques fue a realizar la labor de llevar al

enfrentamiento judicial el proceso mientras las comunidades resistian el despojo.

Ahora bien, este conflicto en Aleucapi no sera resuelto hasta que sea creada CONADI
en la posdictadura chilena, por lo que, de alguna manera, la labor de los caciques fue de contener
al estado chileno en no intervenir con la fuerza en estas demandas de los particulares mientras
las comunidades se enfrentaban y resistian en las mismas comunidades. Sobre la importancia
de los titulos de comisario y la resolucién del conflicto por parte del estado chileno a través de

CONADI varios afios después, recuerda el apo tlmen Alcafuz,

de comisario eran. Ese titulo de merced dicen que habian hecho estudios la gente de
Temuco, de ahi habia nacido ese titulo de merced y aca los de acé no, los williche acé no
aceptaron porque el nombre mercedario, no sé cémo, dijeron que aca no servia, mejor era
el comisario que se habia entregado después del parlamento de paz de 1793, por Francisco
Aburto y esos titulos eran...los encontraron que eran mas validos y hasta todavia se alega
por eso, hasta hoy, todavia personas que hay acéa adentro...el de aca de Aleucapi ese se
defini6 porque lo tomé la CONADI y la CONADI la dividio, cada uno con su territorio
los comuneros, por sus apellidos que tenian los siete titulos, entonces cada uno titulo
quedaron la gente en sus titulos. Tomaron el titulo que decia Blanco Werner, esto era
mio y no son de ustedes. Y el titulo que me quedaba mas claro a mi era el de Antonio
Puniol y otros, porque yo estuve esa escritura en mis manos, el otro titulo de comisario
no lo pudimos encontrar. Se encontraba pero en el conservador en Santiago, alla lo
habiamos ido a solicitar y costaba muy caro, muy caro, entonces no lo sacamos. Pero
ibamos con el titulo que tenia Blanco Werner no mas po, ese que, siete titulos y, y yo
después lo que me quedo ahi me vali6 a decir al presidente de la republica en ese tiempo
que Blanco Werner sélo tenia pagado un millén quinientos en ese titulo de Aleucapi y los
otros titulos hasta llegar hasta el mar ningun peso pagado, nada, y aqui si, tenia un millén
y medio, porque yo lo busqué en la Tesoreria, lo busque en el Impuestos Internos y
aparecia eso no mas po cancelado, entonces yo pedia al presidente de la republica esa vez,
porgue ya con Bienes Nacionales estdbamos aburridos, y el presidente de la republica
¢qué hizo?, le rematd los siete titulos a Blanco Werner y lo ech6 pa afuera, por deudas,
de contribucion del estado, como dicen de un empujoncito lo saco de donde estaba.>>*

De esta manera se resolvié el conflicto en Aleucapi. La Junta General de Caciques, a
través del apo Glmen Antonio Alcafuz, en los primeros afios de posdictadura, logro presentar el

caso hasta la presidencia y, con una demostracion del descaro de Blanco Werner, se consiguid

554 Apo Glmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
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que el estado chileno se hiciera parte del caso y concediera titulos de propiedad a las

comunidades mapuche-williche afectadas.

Ahora bien, las acciones de resistencia llevadas a cabo por la comunidad de Aleucapi,
nos las relata de la siguiente manera Ponciano Rumién,

Entonces estos tres dirigentes pararon eso ahi frente a ochenta trabajadores, o sea, el jefe
que iba con ochenta trabajadores, pararon. Bueno, la gente que iba a trabajar tuvo miedo,
dijeron, aqui no nos vamos a meter, porque hay todo una leyenda también detras de eso,
como se hacia antes, entonces esa leyenda se pasaba de boca en boca, que habian muchos
palos por caerse, que habian trampas en los caminos, entonces, se podia caer un palo
encima de alguien o mas de alguien, entonces, eso se dijo y los trabajadores tuvieron
miedo, "nosotros venimos a trabajar, no venimos a morir", entonces, queda el jefe que iba
alla se queda solo. No pudieron entrar a Aleucapi. De todas manera le tuvieron temor. Yo
creo que esas dos grandes peleas, el tema de los remates y el tema de las tierras que

querian ser en este caso apropiadas, bueno, ellos tenian las escrituras, en el caso de
Aleucapi ya tenfa las escrituras.®®

A través del chisme y el miedo que se le tenia a "lo indio"”, los defensores de Aleucapi
lograron mantener a raya los intentos por tomar posesion de esas tierras por parte de quien los
queria despojar. Aunque tuvieron que resistir un largo periodo de tiempo, mucho mas alla de lo
afios de estudio de esta investigacion, lograron conseguir que se les respeten los Titulos de
Comisario para establecer su propiedad sobre la tierra, un paso importante desde el discurso de

resistencia mapuche-williche a una accién concreta.

V. La reconquista de la confianza: fortalecimiento de la autonomia e influencia
mapuche-williche en la lucha mapuche y en la lucha chilena por la recuperacion

de la democracia.

Advierto que el titulo es confuso ya que, mas que influencia mapuche-williche, existié
con mayor fuerza un intento por influir en las organizaciones del Futawillimapu por otras
organizaciones ajenas al territorio, ya sea de La Araucania o partidos politicos chilenos, a pesar
de lo exitoso de la experiencia mapuche-williche que hemos relatado en las paginas anteriores

de este capitulo.
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El proceso vivido por la organizacion mapuche-williche entre los afios 79-85 es muy
célebre, pero los Unicos que lo vieron fueron ellos mismo, nadie mas conocid este proceso mas
que los mismos mapuche-williche. Es mas, en ninguno de sus discursos de la época se jactan
de dos grandes logros: ellos habian doblegado la mano de la dictadura y mantuvieron a raya a
los terratenientes de la zona. Se habian reorganizado y eran cuna de una organizacion en contra
de la dictadura y en donde se pensaba desde lo mapuche y en beneficio de los mapuche-williche.
Nadie mas lo vio e incluso algunas otras organizaciones les querian decir qué hacer. Los lideres
de este movimiento, a pesar del entusiasmo, pareciera ser que tampoco no supieron dar a
conocer su experiencia, 0 quizas las otras organizaciones, como Ad-Mapu, que veiamos en el
aparatado anterior que sus lideres de La Araucania los visitaban en Osorno para conocer su
experiencia, mas que a ser aprendices se pensaron como vanguardia y, en vez de empaparse de

la experiencia, fueron con la idea de dar instrucciones.

El movimiento mapuche-williche de 1979-1985 fue un movimiento que nacid de las
bases de la organizacion mapuche-williche, pero que ni ellos mismos creyeron su éxito. La
subalternidad les jugdé en contra y solo ellos quedaron con la experiencia. Los mapuche-
williche, en su mejor momento como organizacion y en un periodo donde organizarse estaba
prohibido, fueron inocentes tanto como no tomados en cuenta. Recordemos que, en palabras de
los mismos entrevistados, en ese tiempo, el tema mapuche no era tema. Es necesario recordar
esto para buscar entender el porqué, luego de 1985, los jovenes lideres mapuche-williche
comenzaron una militancia instrumental en los partidos politicos chilenos opositores a la

dictadura y abandonaron en parte la militancia en las organizaciones de base mapuche-williche.

Asi también, es necesario entender la particularidad del discurso de resistencia
mapuche-williche. EIl discurso de resistencia mapuche-williche no dejaba de hablar sobre los
Titulos de Comisario y el Tratado de Las Canoas, cuestiones que los afectaban solo a ellos,

aqui habian dos figuras geopoliticas, de alguna medida, que estaban en la mente de los
lideres naturales, ancestrales, que era el tratado de paz y los titulos de comisario, entonces,

toda la documentacion que se iba a cualquier autoridad gubernamental decia el tratado de
paz y los titulos de comisario.>>®

La importancia de los Titulos de Comisario radicaba en que eran el reconocimiento del
estado chileno a sus derechos sobre gran parte del territorio del Ftawillimapu,
porque se subian a un cerro y decian jyal, entonces, todos los limites eran imprecisos,

pero, sin embargo, eso daba a entender que lo Leipan ahi tenian su territorio, que los
Llantin tenian su territorio, que los Hualaman tenian su territorio, que era de ellos,
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entonces, cada uno de esos tenia su escrito, tenia su documento, su escritura de comisario,
aqui esta mi titulo de comisario, porque aqui dice que en el afio 1823 0 1827, qué sé yo,
se le entregd a mi abuelo este pedazo de suelo y aqui esta y aqui estamos los descendientes
y yo vengo de ese tronco.>®’

Otro problema que debia enfrentar el movimiento bastante unificado de los mapuche-
williche era la gran cantidad de grupos existentes en La Araucania, y que cada uno de estos
grupos los intentaba hacer parte de su propia organica. Tomando en consideracion que la Junta
General de Caciques era una organizacion con gran trayectoria, es bastante interesante el poco
reconocimiento que hacian de esto los mapuche de més al norte. Las pretensiones vanguardistas
de los de més al norte y la lucha de lideres por la representacion de lo mapuche era el problema.
Esto ocasiond el alejamiento de los mapuche-williche con respecto a sus hermanos de mas al
norte.

Yo creo que a fines de los ochenta no hubo tanta cercania, mas fue al principio, después
con La Araucania habia como mucho grupo, entonces, inclusive, muchos se peleaban el
tener bajo, en alguna medida, a nosotros aca, pero aca estaba la Junta General de Caciques
que era una entidad ancestral, autdbnomo, con todas sus letras, entonces tenia un pesos
historico tremendo, entonces, trabajamos, en alguna medida, solos, no tuvimos en ese
momento...habia contactos pero no habia una linea directa en que alla nos digan ustedes

tienen que hacer esto, no, éramos nosotros que haciamos nuestras cosas como nosotros
crefamos que habia que hacerlas.>*®

También nos relatan el apoyo que les fue otorgado por personajes que eran destacados
por el mundo académico y dirigieron a principios de los afios de la posdictadura el proceso de
verdad y reconciliacion con los pueblos indigenas en Chile que, dicho sea de paso, ese proceso
de hacer "tema" lo indigena se debe al mismo movimiento indigena en Chile que nace en los
afios de dictadura. Sobre Bengoa y Foerster, dos antrop6logos reconocidos en el mundo
mapuche, y el abogado Castillo, que buscd darle los fundamentos desde el derecho a las
propuestas mapuche-williche, nos relata Rumian,

De alguna u otra manera, nosotros, con alguna de esta gente teniamos cierta
vinculaciones, los invitdbamos, porque nosotros teniamos, me acuerdo, un abogado,
Castillo, que era de Temuco, nosotros lo tuvimos aca para la defensa, obviamente, de
nuestra gente, entonces, con platas nuestras que teniamos como Monko Kusoubkien lo

contratdbamos para tenerlo aca, entonces, bueno, Bengoa nos vino a dar la manito méas
de algiin momento.5%°

La siguiente cita, que nace de la experiencia de Ponciano Rumian, concentra todos los

apoyos que tuvieron los mapuche-williche en el periodo, nos relata
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yo estuve en Ad Mapu, fui uno de los integrantes de Ad Mapu, cuando fueron centros
culturales después fui integrante de Ad Mapu, y nosotros haciamos la asamblea en la casa
de ejercicios del obispado de Temuco, ahi haciamos nuestros encuentros y ademas estaba
la pastoral indigena también, entonces, habia una participacion directa también en ese
proceso, entonces, habia una cercania, y el obispo de ese tiempo, Contreras, y su abierta
defensa a los pueblos indigenas, o sea, a los mapuche, asi, férrea, y asi otras entidades,
empiezan ONG que estan trabajando, también todo el tema de las ONG extranjeras que
apoyan esos procesos. Aca fuimos participes de distintas instancias. Gobierno aleman,
italiano, de Inglaterra, en fin, todo eso. Teniamos un apoyo importante desde ese punto
de vista.®

Ad Mapu vy la iglesia catolica, ONG's, grupos extranjeros, entre otros, fueron apoyo a
los procesos vividos por los mapuche-williche, pero se deja ver la poca influencia que tuvo el
movimiento mapuche-williche en otros procesos. Es mas, como miembros de Ad Mapu,
muchos de los integrantes de Monko Kusuobkien escribieron sus proyectos en la revista Nutram
de Ad Mapu, pero sus planteamientos no pasaron del discurso.

Uno de los problemas que tuvo que afrontar la Junta General de Caciques fue la
aparicion de infiltrados, personajes ajenos al mundo mapuche-williche que buscaban
informacion sobre la organizacion interna de estos para entregarselo a los aparatos estatales
represivos de la dictadura. De esta manera lo relata Ponciano Rumian,

Tuvimos infiltrados también en ese tiempo, tuvimos, se nos meti6 un capitéan retirado del
ejército en el movimiento...Nos dimos cuenta después po, lo sacamos...No me acuerdo
como se llamaba, pero incluso vino una vez cuando estdbamos aqui, claro, en esta calle
alla abajo vivia por ahi, me acuerdo, en alguna parte por alli vivia él...esta fallecido, s6lo
no me acuerdo como se llamaba, no sé, don Antonio se acordara, no sé, pero a mi me tocé

decirle que se fuera, no podia estar metido alli, decia "si yo no tengo otra intencion que
apoyar al pueblo mapuche, porque también me siento mapuche"....no era mapuche.*®!

Rumian también nos relata de otros que intentaron infiltrarse dentro del movimiento y
no solo de instituciones de las fuerzas armadas chilenas, sino que incluso charlatanes y

estafadores.

Los dirigentes del movimiento mapuche, a pesar de la confianza adquirida por los logros
alcanzados y de buscar influir desde su propia autonomia en el movimiento mapuche tanto
como en el de recuperacién de la democracia, eran subalternos dentro del propio mundo
mapuche como en el chileno. Los mapuche-williche, a pesar de recuperar su antigua
organizacion, no fueron considerados. Con la reconquista de la confianza gracias a los logros

alcanzados y con la busqueda de influir, eso si, comenzardn un proceso de militancia

560 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
%61 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
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instrumental en estas diferentes organizaciones que buscaron apoyarlos hasta llegar a integrarse
en los partidos politicos concertacionistas. Militancia instrumental ya que, para el caso,
buscaron apoyo para sus propias demandas mapuche, antes que de las de otro, pero, por los
contactos y la busqueda de generar mayores cambios, cayeron en las discusiones de estas otras
organizaciones antes que mantenerse firmes en las propias querellas, alejadndose de las bases
que los levantaron y les dieron la responsabilidad de dirigentes. Desde 1985, el acabar con la
dictadura como unico objetivo, ya sea por las armas o por el sufragio, y a pesar de que estos
dirigentes no olvidaban su origen y demanda desde lo mapuche-williche, los hizo entrar en otros
dispositivos que eran ajenos a su propio mundo y que no consideraban a los mapuche mas que

COMO masa.

Los memoriales de 1983, 1984 y 1985.

La mejor manera de entender que fue lo que logré el movimiento mapuche-williche de
1979-1985, es conociendo en detalle los memoriales que este movimiento logré levantar. A
diferencia de otros memoriales, exceptuando el de 1936, estos tuvieron la participacion de todos
los apo tlmen del Fitawillimapu. Ademas, en todo el siglo XX, fue este el inico momento en
donde se produjeron tres memoriales en afios correlativos. El hecho de que el Gltimo sea escrito
en 1985 nos da el cierre para este periodo de fuerte reorganizacion en la estructura
representacional de la sociedad mapuche-williche pero también nos expone que, desde este, ya

fueron otros los objetivos de quienes lideraron el proceso de reorganizacion.

Recordemos que, durante la dictadura civico-militar de Pinochet, se cred una ley que
buscé definitivamente dividir la propiedad comunitaria de la tierra mapuche. Esta ley
proclamada por el propio Pinochet en Villarrica el 22 de marzo de 1979, Decreto Ley 2.568,
buscaba terminar definitivamente con el "problema indigena”, dejando al libre mercado el
territorio indigena, ademas, lo que afecto directamente a los mapuche-williche de la época, fue
el tiempo del cobro de contribuciones por parte del estado de Chile y el reclamo de muchos
terratenientes por tierras en las que vivian comunidades mapuche-williche. Es asi como
comenz0 a reunirse un movimiento mapuche que buscd no hacer efectivas esos ataques a sus

propias formas de vida y ademas de hacer resurgir su propia cultura. Dentro del contexto de
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esta lucha, nace el Documento Memorial Junta de Caciques del Butahuillimapu de las
Provincias de Valdivia, Osorno a Chiloé - Décima Regidn - Rep. de Chile>®?, el que argumenta

en cuatro puntos las cuestiones que exigian desde el afio 1936 con un memorial.

El primer punto exigia el reconocimiento del Tratado de Las Canoas. Al igual que en el
memorial de 1936, y practicamente en todos los discursos, en este punto se establece que los
mapuche fueron los primeros y herederos del Fltawillimapu. El Tratado habria establecido la
amistad entre ambas sociedades antes que algiin sometimiento, "pese a todo, se aceptaria como
norma y convivencia pacifica, la imposicion®? de leyes y el mandato de una autoridad
administrativa no siempre comprensible a los reales problemas e inquietudes del indio"*®. En
la reivindicacion del Tratado, se argumenta que el estado chileno no tiene por qué ser
reconocida por los mapuche-williche, mas bien, este es un acto de buena amistad con quien

muchas veces no obra de la misma manera.

El segundo punto busca el reconocimiento de la autoridad de los lonkos y apo Glmen
del Futawillimapu, mostrando como argumentos el hecho de que ellos han sido los que se han
encargado de mantener las relaciones entre ambos pueblos, asi como de ser reconocidos como
representantes por su propio pueblo. Recordemos que el memorial de 1936 buscaba este
reconocimiento en cada uno de sus puntos, al decir que estos serian los encargados de
administrar la autonomia de los mapuche en el territorio del Futawillimapu. Este punto es una

forma de legitimar su propia institucion.

El tercer punto, busca revalidacién y reconocimiento de los Titulos de Comisario,
Titulos que hicieron efectivos el Tratado frente al estado chileno, cuestion que ya veiamos en
los memoriales anteriores. Argumentan que contintan los despojos de territorios mapuche-
williche, por tanto, la guerra en contra del mapuche-williche se mantenia a pesar de ya casi dos

siglos del Tratado que establecia amistad entre las dos sociedades.

%2 Junta General de Caciques del Futawillimapu: Titulos de Comisario del Pueblo Mapuche Williche. Santiago
2010, pp. 33-41. Los apo lmen firmantes de este memorial de 1983 son Reinaldo Huisca de Cuinco, Adelfio Lefin
de Riachuelo, Antonio Alcafuz de Quilacahuin, Laureano Millaquepay de San Juan de la Costa, Juan Nancumil
de la Isla Huapi y Juan Huenupan como director regional de la Junta General de Caciques del Butahuillimapu o
Futawillimapu.

563 Se habla de imposicion porque se sabe que esas leyes no fueron hechas por ellos ni para ellos, sino por un
estado ajeno.

%64 Junta General de Caciques del Futawillimapu: Titulos de Comisario del Pueblo Mapuche Williche. Santiago
2010, pp. 35.
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El cuarto y ultimo apartado exigia, también como el memorial de 1936, una educacién
escolarizada administrada por los propios mapuche-williche antes que por el estado chileno,

hecha para que se ensefie todo lo concerniente a la cultura mapuche.

A este memorial de 1983 s6lo le falta exigir, al igual que el de 1936, administracion de
la justicia para el mapuche desde el mapuche, la exencion del no pago de tributo o
contribuciones y el libre transito por el territorio, en todo lo demas, mantiene las exigencias y

propuestas del memorial de 1936 y del discurso de la resistencia mapuche-williche.

Si pensamos que las condiciones de subalternidad seguian inalterables, no es dificil
imaginar que el discurso regional de resistencia no sufrié grandes alteraciones, tampoco
sufrieron alteraciones las intenciones de igualdad y superacién de esa subalternidad por parte
del mapuche-williche, ambas caras de la subalternizacion se enfrentaron y mezclaron en una
lucha que no acabd con el reconocimiento de esa autonomia. EI movimiento de 1979-1985
buscd recuperar su ejercicio de poder devolviendo a la resistencia mapuche-williche su

organizacion.

Ahora bien, el memorial de 1984 fue un resumen del memorial anterior y mantuvo
inalterable sus peticiones. De esta manera nos relata la revista Mari Mari Pefii el viaje realizado

por la delegacion mapuche-williche a Santiago,

El dia martes 13 de marzo del presente afio, viajan a Santiago, los caciques del
Butahuillimapu sefiores: Reinaldo Huisca, cacique de la jurisdiccion de Cuinco; don
Antonio Alcafuz, cacique de la jurisdiccién de Quilacahuin; el sefior Laureano
Millaquipay, cacique de la 7ma. Subdelegacion misional de San Juan de la Costa y don
Adelfio Lefin, cacique de la jurisdiccién de Riachuelo; todos acompafiados de sus
respectivos secretarios, también junto a ellos viajé el Director Regional de la Junta de
Caciques, don Juan Huenupan Guala.

El proposito o el fin de este viaje, era entrevistarse con el sefior Ministro del Interior, cuya
audiencia estaba dada para el dia jueves 15 de marzo.

Los caciques, junto a su director regional, meses antes de viajar hasta Santiago, realizan
varias reuniones o juntas para preparar justamente este viaje y en especial el documento
en el cual solicitan al Gobierno de la Republica, que se les reconozca, revalide y
reivindique lo siguiente:

1.- Reconocimiento al PARLAMENTO DE PAZ, firmado el 8 de septiembre de 1793, a
las orillas del rio Las Canoas -hoy Rahue-.

2.- Reconocimiento a la autoridad de los caciques como gobernantes del Pueblo Mapuche
de la region del Butahuillimapu.

3.- Reconocimiento, revalidacion reivindicacion de las Escrituras de Comisario,
entregadas al mapuche en el afio 1827, por el entonces Comisario de Naciones don
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Francisco Aburto y los caciques respectivos. Y decretos de Leyes a favor de los indios-
mapuches.

4.- Solicitud: qué se otorgue a las jurisdicciones mapuches, una mejor capacitacion y
Educacién Formal y una Educacion Mapuche que consista dentro de lo que corresponda
a la cultura propia del mapuche. En la revaloracion de nuestras tradiciones culturales.®

El segundo memorial fue entregado a las autoridades en Santiago durante la entrevista
para solucionar principalmente el tema de las contribuciones, pero, en el memorial mismo, no
existid ninguna referencia a este punto. Se busco en los memoriales hacer presente las

principales peticiones del pueblo mapuche-williche que los acompariaron por todo el siglo XX.

El memorial de 1985°%¢, eso si, es un verdadero andlisis de la realidad mapuche-williche
en general y, por primera vez en un memorial, no sélo fueron argumentados los objetivos de la
Junta General de Caciques segun los argumentos territoriales de los mapuche-williche de la
provincia de Osorno, los Titulos de Comisario y el Tratado de Las Canoas. Plantearon
cuestiones que tienen que ver con cémo entienden el ser mapuche. "Un mapuche sin tierras no
es un mapuche"®’, bajo esta premisa se argumentaron los objetivos del memorial. En la
introduccién del documento, se hacen muchas referencias a la cultura y resistencia mapuche-
williche, a su vez, reclamaron el hecho de que los winkas nunca los han considerado como

iguales, a pesar de la lucha que ellos han dado por esta igualdad.

En un apartado de esta introduccion, también nos hablan de la sustitucion de los
caciques: "Nuestros 0jos miran a nuestros maximos dirigentes, los caciques, los cuales son
removidos de sus cargos si no cumplen y elegimos a otro que responda a nuestras
exigencias"®. Asi, nos demuestra que los caciques, mas que autoridades dictatoriales dentro

del pueblo mapuche, son voceros de este.

Uno de los primeros problemas que analizo el memorial de 1985 fueron los derechos
territoriales mapuche-williche, principalmente porque en ese derecho sobre la tierra estaba en
juego el ejercicio de su cultura, definiendo este derecho como inalienable y natural, asi mismo,
definieron que la tenencia de la tierra en su sociedad es comunitaria al igual que el trabajo, y
no existe la posibilidad de poder vender la tierra. Asi, protestaban que el estado chileno jamas
ha respetado su derecho al territorio, por lo que ha creado leyes que no respondian a la realidad

mapuche-williche. En este memorial, por primera vez en el siglo XX, se realizé una sutil critica

565 Revista Mari Mari Pefii, n° 5, marzo de 1984, p. 3.

566 Junta General de Caciques - Region Butahuillimapu. Tercer Congreso de Caciques Butahuillimapu. Compu -
Chiloé, marzo 1985. En: Revista Nutram, afio 1, nim. 1 (1985), pp. 5-10.

%67 Ibidem, p. 5.

568 |bidem.
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a los Titulos de Comisario como instrumentos del estado por deslindar sus territorios, pero
exigieron su reconocimiento y que se respete a los caciques encargados de administrar los

Titulos de Comisario correspondientes.

El segundo problema analizado por los mapuche-williche fue el de los derechos
culturales de su pueblo. Plantearon que es deber de los mapuche recuperar su propia cultura 'y
nombraron una serie de recomendaciones a los mapuche para recuperarla, desde hacer mingas
(trabajo comunitario) a vestir a la usanza mapuche. Criticaron fuertemente el sistema educativo
winka por su responsabilidad en la pérdida cultural mapuche-williche, es por esto que proponian
escuelas mapuche con profesores mapuche, asi como hacer obligatoria la ensefianza del idioma
mapuche en las escuelas dentro de comunidades mapuche. Esto, al igual que en el memorial de

1936, deberia estar a cargo de los caciques.

El tercer problema analizado en el memorial fue el reconocimiento de sus autoridades.
Manifiestan su alto desarrollo en las formas de organizarse del pueblo mapuche-williche. Esta
parte del memorial no solo habla de los caciques, sino también de los dirigentes, los cuales,
declaraban, deben ser capacitados para lograr los objetivos del pueblo mapuche a través de una
buena gestion. Se manifestaba el interés de crear un reglamento Gnico que rija a todo el territorio
del Futawillimapu, asi como establecian la norma de que ningin cacique debe en algin

momento responder a intereses politicos partidarios.>®°

En el cuarto problema, y por primera vez en un memorial, los mapuche-williche
discutieron el tema de la necesidad de generar mecanismos de participacion de la mujer
mapuche-williche. Entre lineas de este memorial, podemos entender que fueron las mujeres las
que hablaron aqui, ya que mostraban que respetarian la representacion de los caciques, pero no
dejarian de luchar por reivindicar sus derechos y lograr un rol de igual a igual con los hombres

mapuche-williche.

Las primeras conclusiones del congreso y escritas en este memorial fueron de exigir el
reconocimiento y respeto para ellos de ser mapuche, donde exteriorizaban que su propia
organizacion es la garante de su existencia como pueblo, ademas, declararon que tienen el
derecho de regirse por sus propias leyes. Las pretensiones autonomistas de los mapuche-

williche fueron manifestadas fuertemente en este memorial.

%69 Es 1985 v los partidos politicos estan buscando el apoyo de los diferentes sectores de la sociedad.
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Las reivindicaciones sobre los derechos territoriales eran por la legalizacion de los
Titulos de Comisario, autonomia en la proteccion de la flora y fauna de las comunidades,
derecho a la explotacién del subsuelo por parte de las comunidades mapuche, autonomia en la
organizacion de la explotacidn forestal sin intervencion de organismos estatales, proteccion de
las aguas, para Chiloé una veda para la proteccion de sus recursos maritimos explotados por
grandes empresas, respeto territorial y exigencia al gobierno a no realizar desalojos en contra
de mapuche. Sobre reivindicaciones econdémicas, se exige condonacion de deudas contraidas
por comunidades, acceso a crédito con bajos intereses destinados al desarrollo agricola,
liberacion de impuestos y creacion de un organismo técnico para apoyar a las comunidades. En
lo social, las reivindicaciones eran otorgamiento de créditos para construccion de viviendas,
construccidn de escuelas con curriculum especial de acuerdo con las aspiraciones mapuche-
williche, creacién de postas de salud en sectores rurales y atendidas por especialistas. En lo
cultural, simplemente exigian al otro respeto por la cultura mapuche. En lo politico-
organizacional, el permiso de que las autoridades mapuche, los caciques, acten juridicamente

sobre sus comunidades, para resolver litigios internos.

Como vemos, a diferencia del memorial de 1983 y 1984, el memorial de 1985 es un
manifiesto politico que habla de la autonomia mapuche-williche, del suefio de autonomia
mapuche-williche. En estos memoriales, asi como en los anteriores, y principalmente en el
ultimo, podemos ver que el gran suefio mapuche-williche durante todo el siglo XX es la

autonomia, es el gobernarse a si mismos.

Pérdida de autonomia en la organizacién mapuche-williche: La lucha contra la dictadura

y los partidos politicos.

El decaimiento de lo hecho entre los afios 1979-1985 se produjo cuando comenzaron a
inmiscuirse en la lucha de los partidos politicos y en el abandono de organizaciones de base
principalmente por los miembros de Monko Kusuobkien los que, en el afio 1989, ya no tendrian

el financiamiento para continuar con su programa. Asi recuerda el fin del programa Anselmo
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Nuyado: "yo estuve trabajando con Ponciano...hasta el afio 89 méas menos, y ahi se termino el

programa’>"°

Sobre el porqué del abandono de la organizacién por parte de sus miembros y qué paso
con los de Monko Kusuobkien, Nuyado nos relata lo que sucedié con cada uno de sus

principales miembros,

yo creo que el afio 89 cuando nosotros nos cambiamos, Raul Rupailaf emigro, se fue pal
norte, Ponciano se dedico a la politica winka, milité en el PPD [Partido Por la
Democracia], fue alcalde de San Juan de La Costa, gano las elecciones y yo me quedé en
Lago Ranco, conoci a un caballero que era jefe de ngillatun, maestro, un ngempin (...) yo
me quedé en Ranco, y desaparecio todo, don Antonio quedoé solo, todos los caciques
quedaron solos, y después Ponciano perdié la alcaldia, se puso a estudiar, después trabajo
en la CONADI, después en el Programa Origenes estuvo diez afios, ahora esta en la
CONADI de nuevo, abandonamos todos po, los caciques estan solos, yo el Unico que
volvio con los caciques soy yo, volvimos el afio pasado, en agosto.>’*

Asi, el programa de jovenes dirigentes dedicados a ser el brazo politico y técnico de la
Junta General de Caciques del Fitawillimapu, el grupo que inici6 seriamente la reorganizacion

del cacicado, qued6 completamente dividido y alejado de las bases mapuche-williche.

Mientras que las consecuencias de las relaciones de poder en los cacicados luego del
periodo de estudio terminaron desfavoreciendo al apo Glmen que habia sido proclamado y
mantenido en el puesto por la dictadura, Millaquipai, siendo Arturo Cumiao, otro de los
dirigentes durante todo el periodo 1979-1985, quien encabezd la venganza contra Millaquipai,

Don Arturo, él era un hombre que siempre quiso que exista un cacicado en San Juan de
La Costa Norte, por el legado de Neipan, de Transito Neipan Conapil y por el legado que
dej6 don Mateo Panguil Loncochino, y queria borrar para siempre la ignominia que dejo

Millaquipai al aliarse con la dictadura, por decir eso lo nombraron cacique, y estamos
hablando del afio 94.°7

La eleccion del sucesor de Millaquipai no fue como acostumbraban a hacerlo con los
otros caciques, de forma consensuada en una asamblea, sino que, muy ad-hoc al periodo
posdictadura, a través de elecciones en urna, a través de la politica winka,

el 94 fue, entonces, la gente, el afio 90-92, empez6 a promover que debia haber un cacique
en San Juan de La Costa Norte, en la jurisdiccion que pertenecia al cacique Neipan, de
Panguil y Millaquipai que estaba deslegitimado, ahora, no habia cémo, no habia tradicion,

don Arturo no era cacique de...no era hijo de ningun cacique, tampoco era hijo de machi,
ni nieto de machi, ni sobrino de machi, y por lo tanto se llegd a la cosa winka, a una

570 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.

571 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016. Sabemos que Anselmo Nuyado es militante del Partido
Socialista chileno. En el afio 2016, fue elegido Consejero Nacional de la CONADI. Su hermana, Emilia Nuyado,
es la primera diputada mapuche-williche y también es militante del Partido Socialista.

572 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
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votacion popular, se llamo, se formé un tricel [Tribunal Calificador de Elecciones], se
inscribieron tres candidatos y hubieron elecciones abiertas, universales, voto Unico,
indelegable, con campafia, y compitié don Antonio, compitio Cafiulef, Hernan Cafiulef y
compitié Efrain Antriao, don Antonio gano lejos...este, Arturo. Los otros sacaron como
100-80 votos y don Arturo sacd, cuanto, mas de mil, casi dos mil votos. Arraso. Asi llego
a ser cacique Cumiao, pero por qué, porgue la tradicion la rompié Millaquipai al acusar
a su cacique, si él era fiscal mayor y por lo tanto tenia peso y era creible, y lo que dijo a
los militares lo creyeron. Le dieron palo a toda esa familia.>”

El proceso que hemos estudiado generd, en lo sucesivo, el actual escenario de
reconocimiento y levantamiento de cacicados, pero no todos unidos a la Junta General de

Caciques del Futawillimapu, sino que muchos independientes de la Junta General,

en este minuto, somos cuatro [de la provincia de Osorno] no mas aqui en la Junta, hay
mas también pero, como dicen, estdn como hijo huacho, no se han legitimados, en esos
estaria Victor Catrilef por alld. No sé qué pensara ese, ya hace afio que se recibio pero
jamas ha venido a decirme, mire, yo seria el otro hombre que trabajaria con ustedes,
entonces por eso no esta con nosotros...estoy yo, don Arturo Camiao y don Anselmo
Antriao ya estariamos por afios y en eso entra a asumir ahora don Luis Pailapichin que
es el de Cuinco que esta asumiendo por la orden que tenia anteriormente don Anselmo
Paillamanque Silva, que ahora fallecio, entonces don Luis Pailapuchun es la autoridad del
territorio de Cuinco, pero ahora nace otro joven al final alla en el mar que es Carlos
Paillamanque...se levant6 ya, pero no esta reconocido casi por nadie, por algunos no
mas.>’*

En los afios de la década de 1990, el estado chileno generé un proceso de
reconocimiento de las demandas indigenas y creo la Ley Indigena y la Corporacion Nacional
de Desarrollo Indigena, CONADI. Esta ley no le entregd el reconocimiento esperado a los
caciques y las comunidades debieron elegir un presidente, un secretario y un tesorero e
inscribirse en un registro como Comunidades Indigenas. Sobre las comunidades indigenas de

CONADI, el apo Glmen Arturo Cumiao dijo:

de repente harto complejo, porque nos debilita, o sea , debilito la estructura sociopolitica
del mapuche, en particular aqui el williche, porque pasan a depender directamente las
comunidades del estado, y con ello el abandono, el olvido, de su propia estructura en este
caso, de repente también es un mal entendido a veces de lo que platea la ley, una mala
utilizacion de la ley, si bien, se adquieren recursos econdmicos, de alguna manera, eso
fue lo que llevo a las comunidades hacia alla, digamos, a abandonar la estructura propia,
porgue la Junta de Caciques no tiene plata, entonces el estado si esta entregando, aunque
no mucho, pero estd entregando, y ahi los tiene, si se transformé en un tema de
asistenciabilidad [asistencialismo] en ese caso y la sumision de las comunidades, si estan
esperando que el estado les dé, una cosa asi, y digo mal entendido porque no se sabe
aprovechar los recursos, tan facil era recibir los recursos pero no perder la condicion o la
razon de ser, seguir siendo comunidad, seguir siendo mapuche aunque tengamos
personalidad juridica, entonces los recursos bienvenidos sean pero hay que saberlos

57 Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.
574 Apo Glmen Antonio Alcafuz, 4 de marzo de 2016.
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utilizar, en ese sentido, como era una experiencia nueva, los mapuche no estdbamos
preparado a eso, los mapuche nunca habiamos estado sometidos a una legislacion, es otro
de los aspectos, una cosa nueva. Si antiguamente vivimos del abandono, al margen de
toda la estructura sociopolitica del estado y aparecio la ley indigena, no estdbamos
preparados para eso, entonces nos sometieron ahi, y eso nos hizo perder nuestra
condicion, razon de ser mapuche, en gran parte, y por otro lado se viene la division, la
polarizacion del mundo mapuche, entonces, de alguna manera, ha sido nefasto en el
ambito sociopolitico.>”

El abandono de la lucha llevada a cabo entre los afios 1979-1985, Ilevo a los dirigentes
a comenzar a buscar otras opciones para la mejora de las comunidades, en ese sentido, el estado
chileno logré dar un fuerte golpe a la resistencia mapuche-williche a través de la creacién de
comunidades indigenas al alero de CONADI, eso si, muchos mapuche-williche no olvidaron el
ideal de autonomia por el que lucharon durante todo el siglo XX, ocasionando la polaridad
existente hoy entre el mundo mapuche en donde existen comunidades que respaldan a CONADI
y otras con pretensiones autonomistas que recuperan el discurso de resistencia mapuche-

williche del siglo XX.

porque las comunidades hoy en dia se sometieron a la autoridad politica dominante y con
ello la pérdida de la autonomia, por tanto de lo que hemos luchado todo una vida,
digamos, el ser, de alguna manera, independientes del estado chileno, aunque estamos
dentro, estamos viviendo ahi, pero siempre nosotros hemos tratado de tener nuestra
autonomia como comunidades o como territorio, eso no significa tener otro estado, sino
que no...la lucha ha sido siempre que la sociedad chilena, el estado chileno nos tenga que
acoger con nuestra razon de ser, como lo que somos, Yy eso no ha sucedido, no pasé nada
con la ley. Si, a lo mejor, se hubiera aprobado tal cual era el proyecto inicial, la situacion
habria sido distinta, pero como hay un juego politico, los politicos se arreglaron como
ellos mas le convenia, bien, la aprobaron como ellos quieran, digamos, y €so es lo que
estamos viviendo, eso es un juego politica, entonces por eso, la sociedad, no sélo los
mapuche, sino que gran parte de la sociedad chilena hoy dia no cree en la clase politica,
estd tan desvirtuada, aqui no podemos echarle la culpa a un gobierno de turno o un
determinado grupo politico sino que es la clase politica, como tal, que con doscientos
afnos de experiencia de vida republicano como se dice llamar no han aprendido nada,
siguen cometiendo los mismos errores de siempre los politicos, yo no creo en los politico
absolutamente, nadie, para nada, no le echo la culpa a determinado grupo, no, si son todos
iguales, tan simple como eso, porque no han sido capaces. De repente uno puede decir no
han tenido capacidad, no, no han tenido la voluntad politica de hacer las cosas bien,
porgue eso es hacer politica, pero estos quieren agua pa su molino no mas.>’®

Sobre la realidad mapuche-williche que quedd después del periodo de estudio, Cumiao

comienza a pensar en el futuro de esta, en donde ve compleja la relacion entre el estado chileno

575 Apo Glmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.
576 Apo Glmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.
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y los mapuche-williche, sin ningin cambio positivo para los mapuche-williche desde el estado
chileno,

es bastante complejo, yo diria, a esta altura del tiempo, tremendamente complejo, ahora
que se estd hablando de una asamblea constituyente que pretende cambiar, modificar, la
constitucion politica®’, pero hay...no sé qué va a suceder, ahi se van a levantar un sin
namero de demandas, propuestas, por los intereses de unos grupos no mas, y eso mismo
va a suceder dentro del mundo mapuche, porque, como le digo, estamos tremendamente
polarizados, influidos tremendamente por tendencias politicas ideoldgicas, entonces,
muchos lideres mapuche, de repente, estan en la para [asunto], metidos, pero no con la
causa propia sino con determinado partido politico, partidario, entonces eso no es sano.>’

Sobre el porqué de que muchos de los mapuche-williche decidieron ingresar en el
sistema politico chileno o winka y la decepcion que causé a futuro esa opcion, lo explica de la

siguiente forma,

era que Pinochet se vaya y volviera el sistema anterior, como se dice, un sistema
democratico, aunque entre comillas, de democracia no tiene nada pero eso es lo que se
buscaba, y se cifraron muchas esperanzas también porque todo el mundo esperaba, no
solo los mapuche, sino toda la sociedad misma, cifro esperanzas en que, al cambiar el
sistema politico imperante, podriamos cambiar también la situacion a futuro, algunas
cosas se habran cambiado, pero no todo, y eso fue parte también de la aspiracion de la
Junta General de Caciques en ese tiempo, aunque yo no era cacique en ese tiempo todavia,
participaba no mas del movimiento, pero esa era nuestra aspiracion, y por lo mismo eso
dio paso a que se pudiera crear un proyecto de ley y eso llegara alguna vez a ser aprobado
por la sociedad chilena, y ahi sali6 la ley indigena. Se hizo todo un trabajo para el
proyecto, pero, en definitiva, no sali6 como los pueblos lo pensaban, digamos, y eso
también fue algo historico que por primera vez los pueblos indigenas tuvieran la
capacidad de juntarse y discutir y debatir todo en forma conjunta un cuerpo legal, y eso
hoy en dia, como esta la polarizacion, hoy dia es muy dificil que se dé, pero a fines de la
década de los 80 se dio, y ahi surgi6 la ley indigena, y hoy dia para ser parte del tema
constituyente que estamos hablando, seria muy dificil que nos podriamos juntar y tener
una vision en forma conjunta de como queremos ser parte de ese cambio, bajo qué
condiciones el estado nos podria acoger ahi, pero eso requiere que nosotros definamos un
proyecto politico, no politico partidario, sino uno politico propio.°”

El ingreso en partidos politicos chilenos de dirigentes mapuche-williche se ve como el
gran problema que ocasiond tanto la actual polarizacion de la que habla Arturo Cumiao como
el abandono de la propuesta autonémica que encabezaba la Junta General de Caciques del

Futawillimapu.

577 Cumiao habla del proceso constituyente y proyecto de cambiar la constitucion que intentd el gobierno de
Bachelet entre los afios 2016-2018.

578 Apo Glmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.

578 Apo Glmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.
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Sobre el cambio de estrategia a la creacion de una ley indigena y las discusiones
generadas, uno de los que vivio en persona este proceso, Ponciano Rumian, nos la relata de esta
manera,

el afio 87, por ahi, 86-87, hicimos uno de los congresos en Lago Ranco, sofiando ¢no?, en
la asamblea, en ese encuentro, en esa conversacion, seria bueno que nosotros
elaboraramos un borrador de ley, y lo hicimos, o sea, con todas nuestras limitaciones que
teniamos incluso de escritura, de entender muchas cosas, lo hicimos. Estaba el tema de la
educacidn, el tema de la participacion, el tema de los resguardos de todo lo que tiene que
ver con los elementos de la cultura, la medicina, en fin, bueno, obviamente también se,
como uno de los avances importantes que se dio en ese tiempo, fue la participacion de la
mujer. Tradicionalmente no se habia dado eso, no se habia dado, ahi se da, la participacion
de la mujer. Esta especie de ensayo llega a lo que fue el tema de Nueva Imperial, en la

cual muchos de nosotros que estuvimos en ese proceso, estuvimos alla, redactando ya la
ley.58

Poco a poco, los dirigentes comenzaron a perder su propia autonomia y pasaron de una
militancia instrumental en el proceso de recuperacion de la democracia chilena a transformarse
de lleno en militantes secuaces de partidos politicos chilenos. Como una ironia del destino,
estos jovenes insertaban la siguiente cita en el boletin Mari Mari Pefii en el afio 1985, titulandola
como "palabras para recordar”, dice lo siguiente:

Nosotros en este momento no vamos a reunirnos para que el partido de tal politica nos
conduzca...Los indigenas vamos a conducirnos con nuestros propios ideales.

Si que tenemos una politica. Es una politica de trabajo tesonero que nosotros debemos
Ilevar y conducir...El Pueblo Mapuche se va a conducir con su propia herramienta que es
la organizacion”... (E. Chiguay; Cacique del Fundo Incopulli - Yaldad, Chilogé).%8!

¢ Qué paso en el camino con los de Monko Kusuobkien? ¢cémo la lucha en contra la
dictadura generd que abandonaran sus propios ideales? ¢ fue el buscar maneras de influir a través
de una ley en la politica chilena lo que los obligo a inmiscuirse en esa politica partidista chilena
e, incluso, pasar de una militancia instrumental a una militancia tradicional? Estas preguntas

guedan abiertas para futuras investigaciones.

Aun asi, en la Revista Nutram, 6rgano de difusion de propuestas de Ad Mapu, se debe
tomar en cuenta que en todos los nimeros fue destacada la participacion del grupo Monko
Kusuobkien dentro de la organizacién, pero la historia relatada en esta investigacion hace
evidente tanto su constante busqueda de influenciar en el pensamiento mapuche como su
subalternidad dentro del mismo movimiento mapuche. Esto no debe ser considerado un

problema de los mapuche-williche por el como presentan sus ideas, sino un problema de la

580 ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.
%81 Revista Mari Mari Pefii, n° 10, agosto de 1985.
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sociedad mapuche de La Araucania y su consideracion de superioridad frente a otros mapuche,
y un problema de la sociedad chilena hacia la sociedad mapuche, esta Gltima considerada como
un hermano menor o simple y Ilanamente como un objeto a llenar de significados desde la

propia realidad ajena al mundo mapuche.

Asi como Monko Kusuobkien, Ad Mapu v la revista Niitram se encontraban al alero de
la iglesia catolica y también eran una expresion que busco la revitalizacion de la cultura y la
religion mapuche, asi como también eran expresiones de resistencia y liberacion de los
mapuche, de Arauco a Chiloé>®2. En esta revista, los dirigentes mapuche presentaron los
diferentes planteamientos que, como pueblo mapuche, querian que sean discutidos por las
organizaciones mapuche, tanto como los planteamientos de Ad Mapu y de como debia

comportarse el gobierno provisional luego de la dictadura®?,

En esta revista, principalmente en el Gltimo ndmero del afio 1986, aparecen
informaciones importantisimas tanto sobre el mundo mapuche-williche y las acciones que
realizaron sus dirigentes en el afio 1985°“ También aparecen los planteamientos de los
dirigentes mapuche-williche sobre la forma en que se deben organizar los mapuche, a través
del ejemplo de lo hecho por la Junta General de Caciques del Fitawillimapu, dando relevancia
al memorial de 1936°%°. También estos dirigentes mapuche-williche presentaron sus propuestas
educativas®®®, asi como cudl es su vision sobre la religiosidad y la lucha por las tierras mapuche-
williche®®’. Pero, desde el afio 1988, pareciera ser que nunca hubiera habido alguna
organizacion mapuche auténomo. Poco a poco, desde fines de 1988, la revista comenz6 a
discutir sobre el plebiscito y la ley indigena, las propuestas mapuche para el primer gobierno
de la concertacién y una propuesta programatica para los afios 1990-1994. Se hace notar una
vinculacion estrecha con los partidos concertacionistas al tiempo que existe una propuesta
autondmica como utopia. Ya no aparecen propuestas de los mapuche-williche, salvo las de
algunas comunidades de la provincia de Valdivia inscritas en una comision llamada 500 afios
de resistencia, demostrando la subalternidad interna, o la intencién vanguardista de los mapuche
de mas al norte del Futawillimapu. Ya en el afio 1990 hay una ausencia total de propuestas

mapuche-williche. y en un texto titulado "Hacia la renovacion de la dirigencia mapuche.

S82E(itorial. En: Revista Nutram, afio 1, nam. 1 (1985), p. 1

583 programa Ad Mapu. En: Revista Nutram, afio 2, nim. 2 (1986), pp. 2-8.

584 Revista Nutram, afio 2, nam. 2 (1986).

585 Rumian, Ponciano: La organizacion huilliche. En: Revista Nutram, afio 3, nim. 1 (1987), pp. 23-31.

%86 Nuyado, Anselmo y Rupailaf, Raul: La propuesta de educacién y autoeducacion para la defensa de los derechos
mapuches-huilliches. En: Revista Nutram, afio 3, nam. 2 (1987), pp. 35-40.

587 Revista Nutram, afio 3, num. 3 (1987).
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Colectivo Xawun-Rulca (Santiago)”, no existe ningn reconocimiento a la Junta General de

Caciques del Futawillimapu.

Conclusiones del capitulo

1. EI movimiento de reorganizacion de la Junta General de Caciques del Fitawillimapu
de 1979-1985 fue un movimiento social que levantd nuevas dirigencias desde las
organizaciones de base de la sociedad mapuche-williche que, después de 1985, decantd en que
las dirigencias no tradicionales mas fuerte de este movimiento mapuche se alejaran de estas
mismas bases y se inmiscuyeran desde lo indigena en los movimientos politicos chilenos que
buscaron el fin de la dictadura civico-militar dirigida por Pinochet. La nueva generacion de

dirigentes aparecidos entre 1979-1985, es si, nunca dejo de ser subalterna.

2. El movimiento mapuche-williche de 1979-1985 fue uno de mapuche con tierras, lo
gue no quiere decir que tuvieran grandes extensiones de tierras o que tuvieran dinero para
hacerlas producir; era una sociedad empobrecida con algunos minifundos que les permitian la
subsistencia. Esta pobreza no se debe a supuestas técnicas precapitalistas de la sociedad
indigena, sino al empobrecimiento general de las sociedades marginadas bajo el estado chileno
durante la dictadura y un empobrecimiento de la tierra agudizada luego del terremoto de 1960.
La sociedad mapuche-williche estuvo lejos de ser una sociedad de pequefioburgueses o de
encontrarse proletarizada, pero tampoco se encontraban en algin supuesto estado de

premodernidad.

3. La diferencia de esta generacion con las anteriores del siglo XX fue que sus dirigentes
lograron tener un dialogo con los grupos dominantes de la sociedad chilena como representantes
de los mapuche-williche, logrando acuerdos tanto con los de la Junta Militar como con los
partidos politicos de la Concertacién de Partidos por la Democracia. 1985 marca el fin de una
dirigencia mapuche-williche no tomada en cuenta por hablar solo desde lo mapuche a una
dirigencia que es considerada dentro de la sociedad chilena al pactar acuerdos con ella desde lo

indigena.

4. Entre 1979-1985, las comunidades buscaron en lo posible retomar la institucion
entendida como tradicional de caciques y los nuevos dirigentes crearon organizaciones que

fortalecieran a la Junta de Caciques. Es mas, las practicas de resistencia se retomaron,
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principalmente la defensa de las tierras por parte de las comunidades. Los discursos también
fueron retomados, siendo los caciques sus principales voceros, los que nuevamente basaron sus
demandas en tratados suscritos con el estado chileno vy titulos de tierras entregados por éste en
el siglo XIX; mientras que el espacio en donde operaban los caciques, los dirigentes no
tradicionales y las comunidades era el mismo: el llamado Futawillimapu. Esta continuidad es a
la caracteristica principal de lo que Ilamamos dispositivo subalterno de resistencia de los

mapuche-williche.

5. Los jovenes dirigentes buscaron dominar la organizacion y se alejaron de las bases o
comunidades indigenas, tanto que en las entrevistas y en el boletin que publicaban podemos
notar cierta cualidad vanguardista al analizarse ellos mismos frente a su actitud dentro del
movimiento. Poco a poco, ellos se transformaron, fuera de la sociedad mapuche-williche y
principalmente frente a otras dirigencias mapuche, en la representacion de la voz mapuche-
williche, cuestion que ellos mismos querian representar a pesar de revitalizar la Junta General

de Caciques.

6. Los dirigentes de 1979-1985, antes que potenciar su organizacion y ampliarla hacia
grupos sociales mapuche-williche sin tierras, y a pesar de cierto proto-nacionalismo mapuche,
prefirieron incluir sus demandas en las propuestas de los partidos politicos de la Concertacion

de Partidos por la Democracia.
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Conclusiones

La historia que hemos relatado sirve de base para investigaciones sobre la historia de la

resistencia mapuche a la ocupacion colonial chilena.

Entre 1930-1985, la violencia era comun en la relacién entre las comunidades mapuche-
williche y los grupos latifundistas que ocupaban el territorio indigena y el estado chileno. Esta
relacién de poder era asimétrica entre ellas, llevandose la peor parte las comunidades. El
principal motivo de confrontacién fue la posesion de la tierra y, debido a lo asimétrico de las
relaciones de poder, los mapuche-williche generaron mecanismos de resistencia para defender
0 recuperar espacios del que habia sido el antiguo territorio mapuche-williche, Ilamado
Futawillimapu. Las principales practicas de resistencia mapuche-williche fueron la toma de
terrenos y la defensa de sus tierras, los que iban acompafiados por un discurso comun que
justificaba estas acciones y que se repitié por todo el periodo histérico, y que fue pronunciado
por dirigentes tradicionales, los apo Ulmen o caciques, acompafiados por dirigentes no

tradicionales de comunidades u organizaciones mapuche.

Las practicas y discursos en un espacio comun realizadas por la sociedad mapuche-
williche subalternizada por la chilena (lo que hemos llamado dispositivo subalterno mapuche-
williche), tenian estrecha relacion con la forma en que ellos entendian su propia cultura, vale
decir, desde la organizacion a la practica de la resistencia mapuche-williche era valido en la
medida en que era avalado por los apo Ulmen a través de un trawun (asamblea) de ellos,
intentando mantener en lo posible formas que consideraban tradicionales de hacer politica.
También tenian estrecha correlacion con la relacion intercultural, més bien colonial, entre la
sociedad chilenay la indigena, en la que se le exigié permanentemente al estado chileno respetar
los acuerdos firmados entre ambas sociedades en el momento del ingreso formal de este estado
en el territorio del Futawillimapu (el Tratado de las Canoas, 1793). La mezcla entre realizar
acciones y pronunciar discursos de una manera tradicional y la exigencia del respeto de
acuerdos firmados entre las partes en conflicto se transformé en lo justo para los mapuche-

williche del periodo de estudio.

Sobre esas practicas y discursos existié una fuerte influencia de las comunidades. Ellas
establecian a qué y como se resistia, levantaron dirigentes o les quitaron el apoyo y resistieron
siempre dentro de lo que consideraban su territorio y solidarizaron con otros de la zona a la que

pertenecian. Por otra parte, los dirigentes debieron buscar permanentemente el apoyo de sus
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comunidades y el reconocimiento del estado chileno como intermediarios para el logro de sus

intereses como pueblo.

Existio siempre un principio de autonomia entre las comunidades mientras que entre los
dirigentes uno de igualdad. El sentido de pertenencia a un territorio de comunidades y dirigentes
jugaba entre un regionalismo mapuche-williche (el Fitawillimapu) y un localismo comunitario,
evidenciado en lo repetitivo de ciertas demandas beneficiosas para algunas comunidades y de
silencios dentro de los memoriales, lo que nos habla de relaciones de poder desiguales dentro

del mundo mapuche-williche.

Sobre el discurso de resistencia mapuche-williche, podemos decir que, durante el
periodo de estudio, estaba representado por sus dirigentes y era plasmado en memoriales. La
interpretacion de los memoriales permitié una referencia sobre el mundo mapuche-williche, en
el sentido que nos muestran la realidad que querian construir ademas de las propias hegemonias

y subalternidades, conflictos y normalidades, internas.

Estos memoriales eran enviados a la presidencia chilena, donde no eran contestados a
pesar de la insistencia mapuche-williche. Esto nos permite decir que las soluciones a sus propios
problemas de los mapuche-williche no tenian poder para el estado chileno. Los mapuche-
williche, aunque auténomamente organizados para presentar un discurso comun, frente al
estado chileno no tenian autoridad enunciativa. A pesar de esto, la insistencia mapuche-williche
en los memoriales, en mostrar su discurso de resistencia, sumado a practicas de resistencia por
mantener o ampliar el territorio, generd una institucion que se basaba en la propia cultura

mapuche-williche y su contexto colonial: la unidad de los apo (ilmen o caciques.

Los cacigques mantuvieron un discurso contante en el que exigian reconocimiento y
respeto por parte del estado como gobernadores del territorio mapuche-williche, avalandose en
los tratados suscritos entre las sociedades mapuche y chilena, tanto como las comunidades
mantuvieron un constante conflicto por la posesion de la tierra. Esta constante de la resistencia
mapuche-williche se explica por el nulo cambio en la relacién entre el estado chileno y los
mapuche-williche. Muchos dirigentes intentaron ingresar en el estado chileno al tiempo que
buscaban unir a todas las organizaciones mapuche para pregonar sus intereses como pueblo,
pero esta politica no tuvo ningun efecto frente a un estado que no permitia otras voces. El estado
chileno gobernaba y no tenia contraparte que pudiera ser mas violento que él en el

Futawillimapu.
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Por tanto, la resistencia mapuche-williche entre 1930-1985 fue la persistencia de esta
sociedad frente a una realidad colonial representada en discursos y practicas de resistencia que
permitieron su subsistencia. Gracias a la organizacion de los cacicados mapuche-williche en la
Junta de Caciques desde 1936, permitio que esta sociedad nunca dejara de buscar recuperar y
ejercer su autonomia sobre su antiguo territorio, lo que explica también la defensa,
reconocimiento y mantencion de esta antigua institucion mapuche desde las comunidades antes

que otro tipo de organizacion.

Los apo llmen tenian un poder simbdlico y eran considerados la voz legitima de los
mapuche-williche mientras que los dirigentes eran quienes establecian las alianzas entre parte
de la sociedad chilena y la mapuche, ademas de adaptar el discurso de la resistencia mapuche-
williche segun el periodo historico, lo que hace que los memoriales a pesar de tener las mismas
exigencias sean diferentes. Durante todo el periodo de estudio, a veces méas unidos que en otras,
los caciques y dirigentes se reunieron para mantener el discurso de resistencia mapuche-
williche. Como la voz mapuche-williche estaba representada en los apo tGlmen, los dirigentes
debieron estar constantemente bajo su tutela, incluso promoviendo la reorganizacion de la Junta
de Caciques entre 1979-1985.

El afio 1985 es clave, ya que muchos de estos dirigentes mapuche comenzaron a
inmiscuirse con mayor fuerza en la lucha contra la dictadura de Pinochet y generaron fuertes
alianzas con los grupos contrarios a la dictadura, incluso formulando un borrador de lo que
podria haber sido la Ley Indigena actual chilena. Es luego de este afio que los dirigentes
mapuche-williche iniciaron un camino paralelo al de los caciques para inmiscuirse en la politica
chilena, militando en partidos politicos desde lo mapuche pero ya no necesariamente con las

comunidades o con los apo tlmen.

Entre los afios 1930-1985, el discurso publico mapuche-williche se mantuvo bastante
autonomo de la politica chilena y sus partidos politicos, a pesar de existir a veces relaciones
entre ellos. Los apo tGlmen nunca aceptaron la dominacion del estado chileno y buscaron el
dialogo siempre considerandose como iguales, no sometidos, al estado chileno. Si quitamos los
eufemismos en los memoriales tales como el de primera raza chilena o el reconocimiento de las
autoridades y simbolos chilenos, el discurso publico mapuche-williche fue un constante

pensamiento contrahegemaonico por su propia autonomia representado por los caciques.

El movimiento social y cultural mapuche-williche que se gener6 entre 1979-1985 para

defender la tierra que aun poseian las comunidades, levantd nuevas dirigencias desde
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organizaciones de base que inmediatamente buscaron la reorganizacién de los caciques y la

repeticion del discurso publico mapuche-williche de 1930-1973.

Eso si, para los apo tlmen la autonomia frente al estado chileno no era una performance
o0 algo que les correspondia solo a ellos. Desde la proclamacion del Estado Mapuche de
Quilacahuin y el memorial de 1936 hasta la reorganizacién de la Junta General de Caciques
entre 1979-1985, los caciques entendian que estaban al servicio de las comunidades para que

estas recuperaran su autonomia.

La década de 1930 permitié la creacién de un discurso comun para todos los mapuche-
williche representado Unicamente por los caciques. Entre 1979 y 1985 se comenzd a hacer la
diferencia de quién era mapuche-williche y se problematiz6 la identidad mapuche. EI gran
cambio que se ve en el movimiento mapuche fue que las demandas culturales, siempre en
segundo plano, pasaron a formar parte en igualdad de condiciones con las exigencias politicas
y economicas, asi, desde 1985, para que un mapuche sea reconocido como tal debia poseer la
tierra. Este cambio se debid a que el movimiento mapuche-williche de 1979-1985 fue uno de
mapuche que deseaban mantener los titulos que poseian ademas de estar preocupados por la
pérdida de su cultura. La mezcla entre el siempre presente problema de la tierra y la
preocupacion por la posible desaparicion de su cultura, dio paso a un movimiento preocupado
aun por su autonomia y por recuperar el territorio, pero en base a un discurso de fortalecimiento
del pueblo mapuche, vale decir, la tierra como sustento de las formas de vida mapuche, no solo
como sustento econdémico y politico. Desde esta nueva forma de entender la politica mapuche-
williche, los dirigentes mas fuertes del periodo 1979-1985 pactaron acuerdos con la

Concertacion de Partidos por la Democracia y con la Junta Militar dirigida por Pinochet.

De esta manera, podemos entender la evolucién de la dirigencia mapuche-williche del
periodo 1930-1985 de la siguiente manera: 1. Para los mapuche-williche, el uso de la palabra
fue un deber (no un derecho) de los apo ulmen; 2. La diferencia entre los apo ulmen y los
dirigentes fue que estos ultimos no solo buscaron ejercer la palabra, sino que tomaron parasi el
derecho a decidir por el pueblo mapuche-williche. Los dirigentes de base se vieron a si mismos
como un grupo entre el estado chileno y las comunidades mapuche-williche a la vez que se
posicionaron sobre las comunidades; 3. El tema de la subalternidad pasa por quién posee la
palabra y los mapuche-williche exigieron el deber de cumplir con el hablar por otros a sus
lideres, he aqui dos problemas: a. quién hablaba estaba controlado por su propia sociedad; b.

los dirigentes de base, al entender el poder y uso de la palabra méas como un derecho adquirido
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que como una exigencia de sus comunidades, tensionaron las relaciones de poder y
transformaron su sociedad separando el ejercicio del poder del conjunto de la misma. Eso si,
otros dirigentes de base, tal como los apo Glmen, vieron que su capacidad para ejercer la palabra
estaba mediada por sus comunidades. Estas mismas comunidades fueron las que a veces no
estuvieron tan comprometidas con sus lideres, permitiendo que estos, al establecer contacto con
partes de la sociedad chilena y que esta les reconociera como voz de los mapuche o de sus

comunidades, tuvieran la capacidad de decidir por sobre el colectivo.

Ahora bien, las comunidades mapuche-williche pudieron estar muy poco interesadas en
saber con quienes sus dirigentes negociaron en nombre de la comunidad, pero este poco interés
fue en realidad un trato en el que las comunidades fueron a veces espectadoras y relegaron la
responsabilidad de esas negociaciones a los dirigentes mientras las comunidades se
mantuvieron auténomas y gozaron de los beneficios de esas negociaciones. Esto significa que
algunos dirigentes, a través de los beneficios de la negociacion, pudieron haber creado redes
clientelares en las comunidades. Y aqui tenemos una limitacion con las fuentes que fueron
usadas para esta investigacion, ya que no podemos saber cual fue el avance del asistencialismo
del estado chileno, la introduccion del estado en las comunidades y la aparicion de dirigentes
que pudieran coartar la propia autonomia de las comunidades, cuestiones fundamentales para
entender cuanto pudo el colonialismo chileno ingresar en las comunidades y limitar su ejercicio

de poder.

Eso si, a pesar de no tener estos datos, hay algo que queda bastante claro con las fuentes
gue tenemos: en el caso mapuche-williche, ellos han resistido histéricamente al estado, incluso
impidiendo una formacién interna de uno sobre su sociedad a través de la utilizacion de los apo
ulmen como voceros mas que como lideres a obedecer e impidiendo la separacion de lo social
y lo politico en su sociedad (recordemos que toda reunién social mapuche-williche estudiada
no separo entre lo religioso, lo cultural, lo politico, etc.). También han resistido histéricamente
a quienes intentaron hacerse duefios de sus territorios, los particulares hacendados. Por lo que
hablar de resistencia mapuche-williche es hablar de resistencia al estado y a los grandes
propietarios de la tierra y esta lucha fue entendida como justa por los mapuche-williche.

Para la organizacion mapuche-williche, lo justo, o sea, la forma correcta de hacer las
cosas era lo tradicional. Esta tradicion, eso si, oper6é de la siguiente forma: los dirigentes
aparecidos entre 1930-1985 reconocian las formas de organizacion, las practicas y los discursos

de los dirigentes mas antiguos, pero las modificaban a sus intereses presentes. Lo tradicional
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tenia mas que ver con su presente que con supuestas formas de hacer y conservar vivo un
pasado. El discurso de respeto en lo tradicional como justo y forma correcta de hacer las cosas
era mas una justificacion de un supuesto pasado en donde eran duefios de la tierra que en la

practica legitimaba acciones de las comunidades.

Este discurso se repitio a porfia por los mapuche-williche sin ningin resultado. Mas alla
de existir supuestos indigenas inocentes receptores de instituciones totalizantes impulsadas por
occidentalizados chilenos sedientos de poder, existio durante el siglo XX mapuche-williche una
constante negociacion de ellos con la sociedad chilena, donde esta tltima no admitia la voz
mapuche. Esta negociacidn estuvo marcada por relaciones de poder adversas para los mapuche-
williche, negociaciones que siempre buscaban recuperar el control de los mapuche-williche
sobre su territorio a través de la invencion de discursos autonomistas y practicas para la
recuperacion de sus tierras. “Lo justo”, también baso en los tratados y leyes que el estado
chileno habia realizado para ellos. De esta manera, los dirigentes constantemente buscaron el
apoyo de las autoridades chilenas e inmiscuirse en la politica chilena para que sean reconocidas
sus demandas. La estrategia de la resistencia de los dirigentes mapuche por no desaparecer
frente a la sociedad chilena, al intentar entrar en la politica chilena, nunca tuvo resultados entre
1930-1985, ya que, por otra parte, la sociedad chilena, sus autoridades, nunca dejaron de ver al
mapuche como indigena a ser asimilado en la sociedad chilena. Ambas partes querian la
inclusion del mapuche en el siglo XX, pero los chilenos guerian a los mapuche como mano de
obra barata chilena y los mapuche que los chilenos los respetaran y devolvieran las tierras para
su desenvolvimiento como pueblo auténomo. Por lo que existieron dos estrategias fallidas, ya
que los mapuche-williche nunca recuperaron una autonomia total sobre sus formas de vida y
los chilenos nunca lograron asimilar a los mapuche. Entre 1930 y 1985, no existié ninguna
sintesis en esta relacion. El siglo XX en el Fitawillimapu fue un dialogo de sordos entre ambas
sociedades, en la que una poseia mayor capacidad de ejercer violencia y la otra continud
resistiéndose a los intentos guiados desde el estado chileno. El siglo XX en este territorio fue
un continuo de resistencia mapuche que no logré construir una forma de ejercitar poder que le
sirviera para lograr la autonomia, frente a un estado chileno que ejercio, cada vez con mayor
eficacia, poder sobre la sociedad mapuche-williche a través de sus instituciones pero que no

logré construir una practica capaz de transformar a la chilenidad a los mapuche.

Las instituciones entendidas como ancestrales fueron la base de la organizacion de la
resistencia y nos permitieron visualizar la existencia de un dispositivo subalterno que, en torno

a la idea de resistencia, penso su futuro desde lo que consideraban lo mapuche-williche en
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oposicion a lo que consideraban lo chileno, lo europeo. Este dispositivo del que hablamos tejid
sus propias relaciones de poder dentro del mundo mapuche-williche y reprodujo lo que ellos

entendian por cultura mapuche-williche.

Antes de pensar que la resistencia mapuche-williche fue una estructura que definié por
completo las acciones de las comunidades, se debe tener en consideracion que fueron los
mismos mapuche-williche que buscaron en lo tradicional la justificacién de sus discursos y
practicas de poder. Cierto es que lo tradicional se define desde un presente, pero en el caso
mapuche-williche esto tiene mas que ver con un respeto por el conocimiento de los mas
antiguos que a una especie de estructura social que impide a los mapuche pensar y hacer de

otras maneras.

Otra cosa a tener en consideracion fue el nulo cambio de la actitud del estado frente a
los mapuche. Fue el estado chileno el que ostentaba una mayor capacidad de ejercer violencia
sobre los mapuche y fue por esto que los mapuche-williche buscaron negociar con el estado,

sin ningun resultado.

Los mapuche-williche fueron sujetos bastante activos y organizados en su intencién por
revertir las condiciones desfavorables a las que los habia llevado el estado chileno. No tenian
autoridad enunciativa por no tener la misma capacidad de ejercer poder, o violencia, frente al
estado chileno, por lo que eran subalternos frente a la sociedad chilena, pero se movieron en

esa relacion autbnomamente y resistieron.

El conflicto estado-mapuche tiene una escala intergeneracional en donde los mapuche
siempre han buscado por si mismos soluciones a sus problemas pero estas soluciones se ven
enfrentadas a los impuestos por el estado chileno y/o a la represion de este sobre el pueblo
mapuche. De ninguna manera fue algo “endémico”, o parte de la sangre de los mapuche, el
resistir, mas bien, fueron préacticas aprendidas por generaciones para, en lo posible, superar al
estado chileno y persistir como sociedad y como cultura, a pesar de lo colonial y lo subalterno
de sus condiciones. El “conflicto mapuche” pasa mas por ser un conflicto del estado con un
otro que posee mecanismos para resistirlo, asi como las soluciones a este conflicto se pueden

encontrar en un discurso repetido por generaciones de mapuche.

Ahora bien, esta investigacion también ha descubierto conflictos al interior de las
relaciones de poder de la sociedad mapuche-williche. Si existe un conflicto en el tema de
considerar sin autoridad enunciativa, sin discurso valido, a los mapuche desde el estado chileno,

también dentro de la sociedad mapuche vemos esto cuando observamos que los de La Araucania
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buscaron imponer sus discursos a los mapuche-williche. Esto fue constante durante todo el
periodo de estudio, incluso cuando la Junta General de Caciques se habia reorganizado.
Mientras que dentro de la sociedad mapuche-williche vemos que el centro geogréafico de su
discurso se ubicé en San Juan de La Costa y Quilacahuin, vale decir, los mapuche que habitan
la actual costa de la Provincia de Osorno. El Tratado de Las Canoas y los Titulos de Comisario,
justificacion de la demanda de devolucidn de tierras tanto como del poder de representacion de
los apo tlmen, correspondia mas a los mapuche ubicados entre el lago Ranco y la costa
osornina, mientras que los ubicados en las provincias de Valdivia, Llanquihue y Chiloé no se
veian representados en este tratado y titulos. Existieron diferentes discursos regionales y locales
dentro del mundo mapuche-williche y en estos discursos habia una jerarquia que establecia que
el principal discurso mapuche-williche era el de los de San Juan de La Costa y Quilacahuin,
hasta 1985, donde el memorial de ese afio realizado en Chiloé, aunque pedia el reconocimiento
de los Titulos de Comisario, ponia el centro en la recuperacion del territorio para los mapuche
y no solo en la restitucién de tierras reconocidas como indigenas por parte del estado chileno.

Si queda claro en esta investigacion que la dominacion de un grupo sobre otro, en este
caso el estado chileno sobre los mapuche-williche, nunca fue total, también nos deja claro que
estos grupos no fueron monoliticos. Asi como desde el estado chileno existian diferentes formas
de abordar el “problema mapuche” que tenian la razéon comuin de considerar al mapuche un
subalterno, sin autoridad enunciativa, los mapuche-williche tuvieron diferentes formas de
abordar el problema de su relacion con el estado chileno que tenian en comdn ciertas practicas

y un discurso con sus propias relaciones de poder.

Como observamos en los diferentes capitulos, la resistencia mapuche-williche siempre
fue visible, por lo que podemos decir tres cuestiones: 1. El estado chileno y los grupos
dominantes en el Fltawillimapu colonizado no poseian un fuerte control sobre la poblacion
mapuche-williche; 2. Los dirigentes mantuvieron un discurso publico autonomista contra el
discurso publico de la chilenidad en el Fitawillimapu; 3. A pesar de lo anterior, esto no quita
que existieron préacticas y discursos ocultos por ambas partes, en donde los primeros justificaron
una superioridad racial y abuzaron violentamente de la subalternidad mapuche-williche,
mientras que estos Ultimos reprodujeron un discurso de resistencia y defensa de su sociedad
como de desprecio hacia los primeros. Los actos de sumision publica de mapuche que aparecen
esporadicamente en la prensa osornina entre los afios 1930-1973 frente a policias, terratenientes,
padres misioneros, jueces, etc., de parte de comuneros que se exponian a posibles represalias,

es lo que nos permite comprender que cada acto de resistencia realizada por las comunidades
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fue visible solo luego de ser colectivo, concretado y atacado por el estado chileno o las élites
locales, lo que le permiti6 su aparicion en el espacio publico chileno al transformarse en una
nota en el Diario La Prensa y quedar como indicio, pero es evidente que estos actos nunca

fueron accidentales sino que tenian un sustento en los discursos publicos mapuche-williche.

Un problema para tener en consideracion en investigaciones futuras es la propia
subalternidad o la autoridad enunciativa dentro del mundo mapuche. Como ha quedado
manifiesta la relacion asimétrica entre los mapuche de La Araucania y los mapuche-williche o
entre los mismos mapuche-williche, se hace necesario, para ampliar el proyecto descolonizador,
investigar a fondo los motivos de estos discursos regionales y las relaciones de poder que
generaron dentro de una sociedad subalternizada. Al parecer, estos mismos discursos regionales
generaron una imposibilidad no tanto de generar un discurso comun, sino de generar alianzas
internas fuertes y duraderas entre comunidades mapuche, es mas, parece que segregaron el
mundo mapuche y el impulso de sus demandas en el siglo XX. Mas que considerar este tema
como una caracteristica cultural mapuche y cerrar la discusion, deben aln ser abordadas las
diferentes formas en que la sociedad mapuche se relaciond entre si, permitiéndonos desde la
historia de las comunidades entender el proceso descolonizador o la permanente resistencia
mapuche y no solo desde la relacion estado chileno y dirigentes mapuche.

Nos falta también problematizar y entender los grados de colaboracionismo o la
alienacion de los mapuche-williche con el estado chileno: ¢fue otra expresion de la resistencia
mapuche-williche?, ¢eran luchas de poder internas las que llevan a algunos dirigentes a
colaborar y otras a no tranzar frente al estado chileno? En fin, la pregunta que nos queda por
resolver y por la que necesitamos encontrar otras fuentes es, ¢cuales fueron los conflictos que

genero la colonialidad chilena dentro de las comunidades?

Esto que hemos llamado dispositivo subalterno tiene sus propias relaciones de poder
que configuraron la forma en que se nos aparece la resistencia mapuche-williche. Estas
relaciones de poder generaron quién tiene autoridad enunciativa y quién no dentro de esta
sociedad. Las mujeres, mapuche sin tierra y comunidades mapuche-williche enteras quedaron
sin, 0 con menor grado, de esta autoridad, a pesar de poseer discursos y practicas que juegan

dentro de esas mismas relaciones de poder asimétricas.

La sociedad mapuche-williche fue y es una colonizada, pero esto no quiere decir que
sea igualitaria. Fue una sociedad excluida por motivos raciales dentro de la chilena a pesar de

que esta la consideraba como su pueblo indigena, lo que la llevo al empobrecimiento y la
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subalternidad. A pesar de esto, mantuvo sus propias relaciones de poder asimétricas que eran
cruzadas por esta condicion de pueblo colonizado. Esto se tiene que tener presente en futuras

investigaciones.

Finalmente, queda conocer otros procesos de resistencia analogos al mapuche-williche
que permitan ampliar la idea de resistencia, mientras que, para extender nuestro conocimiento
sobre la historia de la resistencia mapuche-williche, nos queda adentrarnos en las coyunturas y
acontecimientos historicos vividos al interior de las comunidades mapuche-williche en

conflicto con el estado chileno después de la ocupacion de su territorio.

227



Fuentes y bibliografia
Fuentes:

- Archivo del Programa de Estudios y Documentacion en Ciencias Humanas (PEDCH),
Osorno.
Diario La Prensa, Osorno, 1929-1973.

- Archivo y Museo Historico, Osorno.
El Liberal, Osorno, 1907-1922.

- Entrevistas.

Anselmo Nuyado, entrevista, 11 de mayo de 2016.

Anselmo Nuyado, entrevista, 15 de mayo de 2016.

Apo tlmen Antonio Alcafuz, entrevista, 4 de marzo de 2016.
Apo tlmen Antonio Alcafuz, entrevista, 9 de marzo de 2016.
Apo tlmen Arturo Cumiao, entrevista, 27 de abril de 2016.

Ponciano Rumian, entrevista, 11 de marzo de 2016.

- Revistas.
Revista Mari Mari Pefii, 1-10, 1982-1985.

Revista Nutram, 1-24, 1985-1991.

- Recopilatorios y libros.
Alcaman, Eugenio: Memoriales mapuche-williches, territorios indigenas y propiedad particular
(1793-1936). Osorno 2010.

Diaz Meza, Aurelio: Parlamento de Coz Coz. Panguipulli 2005 [1907].

Junta General de Caciques del Fitawillimapu: Titulos de Comisario del Pueblo Mapuche-
Williche. Santiago 2010.

228



- Internet.
Futawillimapu.org: Asamblea de Caciques de 1961. En:
http://www.futawillimapu.org/pub/Asamblea_Caciques_1961.pdf (visitado: 15 de
noviembre de 2015)

Bibliografia:

Abu-Lughod, Lila: Escribir contra la cultura. En: Andamios. Revista de Investigacion Social,
vol. 9, n° 19 (2012), pp. 129-157.

Agamben, Giorgio: ;Qué es un dispositivo?. En: Socioldgica, afio 26, nim. 73, pp. 249-264.

Alcaman, Eugenio: Memoriales mapuche-williches, territorios indigenas y propiedad particular
(1793-1936). Osorno 2010.

Los mapuche-huilliche del Futawillimapu septentrional: expansion colonial, guerras
internas y alianzas politicas (1750-1792). En: Revista de Historia Indigena 2 (1997), sin

mas datos.

La expansion colonial espafiola desde Valdivia y la rebelién huilliche de los Llanos y
Ranco. 1645-1793. En: Boletin Museo Historico Municipal de Osorno 1 (1993), sin

mas datos.

La rebelién Huilliche de los llanos y Ranco en 1792. En: Boletin Museo Historico

Municipal de Osorno 1 (1993), sin mas datos.

Almonacid, Fabian: Estado, particulares, indigenas y propiedad de la tierra en Osorno 1925.
En: Boletin Museo Histdrico de Osorno 6 (2002): 75-91

Alvarado, Claudio: “;Que pueden temer los winka si los mapuche nos unimos?”’ Raza, clase y
lucha sindical mapuche. Santiago, 1925-1980. En: Revista CUHSO Cultura-Hombre-
Sociedad 27 (2017), pp. 121-151.

Alvarez, Pilar, Eduardo Barraza: El discurso de la extrafieza en la poesia mapuche huilliche.
En: Alpha, nim. 32 (2011), pp. 95-110.

Ancan, José: De kiime mollfiifiche a “civilizados a medias”: liderazgos étnicos ¢ intelectuales
mapuche en La Araucania fronteriza (1883-1930). En: Polis vol. 13, n° 38 (2014), 19-
44,

229



Anderson, Benedict: Comunidades Imaginadas. Reflexiones sobre el origen y la difusion del
nacionalismo. Mexico 1993.

Antileo Enrique, Luis Carcamo-Huechante, Margarita Calfio, Herson Huinca, Claudio
Alvarado, Jaime Antimil, Ezequiel Catepillan, Héctor Nahuelpan, Fernando Pairican,
Jimena Pichinao, Juan Porma, José Quidel, Alina Rodenkirchen, Cristidn Vargas, Ana
Véasquez: Awilkan ka kuxankan zugu Wajmapu mew. Violencias coloniales en

Wajmapu. Temuco 2015.

Antileo, Enrique: Frantz Fanon Wallmapu Pile. Apuntes sobre el colonialismo y posibilidades
para repensar la nacion en el caso mapuche. In: Oliva, Elena, Lucia Stecher, Claudia
Zapata: Frantz Fanon desde América Latina. Lecturas contemporaneas de un pensador
del siglo XX. Buenos Aires 2013, pp. 125-154.

Araneda, Andrea, Manuel Baeza: Imaginarios sociales y construccion intersubjetiva de
alteridad. La prensa escrita y la cuestion mapuche en Chile. En: Cultura y
representaciones sociales 12, n°3 (2017), pp. 7-29.

Archila, Mauricio: Voces subalternas e historia oral. En: Anuario Colombiano de Historia
Social y de la Cultura 32 (2005), pp. 293-308.

Asenci, Manuel: La subalternidad borrosa. Un aporte mas al debate en torno a los subalternos.

En: Spivak, Gayatri: ;Pueden hablar los subalternos?. Barcelona 2009, pp. 9-39.

Barbut, Michael: “Qui sont les terroristes?” Lutte de classement autour de la radicalite

mapuche. En: Lien social et Politiques 68 (2012), pp. 79-100.

Barrena, José, Maite Hernando, Fernanda Rojas: Antecedentes histdricos sobre el Complejo
Forestal y Maderero Panguipulli, provincia de Valdivia, Centro-sur de Chile. En:
Bosque 37, 3 (2016), pp. 473-484.

Benerjee, Ishita: Historia, Historiografia y Estudios Subalternos. En: Istor. Revista de historia
internacional, afio 11, nim. 41 (2010), pp. 99-118.

Bengoa, Jose: Historia de los antiguos mapuches del sur. Desde antes de la llegada de los
espafoles hasta las paces de Quilin. Siglos XVIy XVII. Santiago 2003.

Historia del Pueblo Mapuche. Siglo XIX y XX. Santiago 2000.

Benjamin, Walter: Discursos Interrumpidos I. Buenos Aires: Taurus, 1989.

230



Berger, Luis: La matanza de colonos nacionales de Loncoche. Lucha social por el dominio de
la propiedad de la tierra al interior del sistema de colonizacion en el sur de Chile (1910).
En: Revista Austral de Ciencias Sociales 27 (2014), pp. 71-102.

Beverley, John: Introduccion. En: Beverley John y Achugar, Hugo: La voz del Otro. Guatemala
2002, pp. 17-29.

Blancpain, Jean-Pierre: Los alemanes en Chile: 1816-1945. Santiago 1987.

Boccara, Guillaume: "La "Historia Nacional Mapuche" como ruptura anticolonial. A proposito
de j...Escucha, winka...! Cuatro ensayos de Historia Nacional Mapuche y un epilogo
sobre el futuro". En: Historia 46 (2013): 223-2309.

Los vencedores. Historia del pueblo mapuche en la época colonial. Santiago 2009.

Independencia econdmica y resistencia en territorio mapuche. En: Boletin Museo y
Archivo Historico de Osorno 7 (2005), pp. 189-200

Del Buen Gobierno en Territorio Mapuche. Notas acerca de una experiencia en salud
complementaria. En: Cuadernos de Antropologia Social 20 (2004), pp. 113-129.

Bonanno, Alfredo: La Gioia Armata (El Placer Armado). En: Bonanno, Alfredo: Seleccién de
Textos. Barcelona 2007, pp. 38-63.

Brangier, Victor: Construccién de alteridades subalternas en los testimonios de viajes de

enjamin Vicufia Mackenna. Apuntes para una “lectura a contrapelo” en esta categoria
B A% Mack Apunt “lect t lo” ta cat

de fuentes. En: Historia 396 1(2012), pp. 35-65.

Burgwal, Gerrit: Practicas cotidianas de resistencia. En: Salman, Ton y Kingman, Eduardo:
Antigua modernidad y memoria del presente: culturas urbanas e identidad. Quito 1999,
pp. 165-187.

Bustos, Guillermo: Enfoque subalterno e historia latinoamericana: nacion, subalternidad y
escritura de la historia en el debate Mallon-Beverley. En: Revista Fronteras de la
Historia 7 (2002), pp. 229-250.

Cabrera, José: Complejidades conceptuales sobre el colonialismo y lo postcolonial.
Aproximaciones desde el caso del Pueblo Mapuche. En: Revista Izquierdas 26 (2016),
pp. 169-191.

231



Calbucura, Jorge: La descolonizacion del saber y el ser mapuche: un caso de estudio al
celebrarse el bicentenario de la construccion de la Republica de Chile. En: Polis vol. 12,
n° 25 (2013), pp. 405-427.

Canales, Pedro, Jessabel Guaman, Ana Rubio: La historiografia mapuche entre tensiones y
luchas. Debates, imégenes y colonialismo en el Chile Reciente. En: Lenguas y
Literaturas Indoamericanas 18 (2016), pp. 13-32.

Canales, Pedro: Historiografia mapuche: balances y perspectivas de discusion en el Chile
reciente. Conversacion con Jorge Pinto Rodriguez. En: Revista lzquierdas 24 (2015),
pp. 229-245.

Intelectualidad indigena en América Latina: debates de descolonizacion, 1980-2010.
En: Universum 29 (2014), pp. 49-64.

Memoria y voz mapuche en la creacion de la historia: la division de la Comunidad
Gallardo Tranamil, 1979-1985. En: Tiempo Historico 5 (2012), pp. 129-144.

Tierra e Historia. Estudios y controversias acerca de la historia del Pueblo Mapuche en
Chile, 1950-2010. Santiago 2010.

Caniuqueo, Sergio: El conflicto mapuche en los tiempos de la Concertacion. In: SudHistoria 4
(2012), pp. 1-11.

La dictadura y el pueblo mapuche 1973 a 1978. Reconfiguracién del colonialismo
chileno. En: Revista de Historia Social y de las Mentalidades 17 (2013), pp. 87-130.

Carcamo, Oviedo: Movimiento Campesino Revolucionario y Consejos Comunales Campesinos
de base. Una experiencia de Poder Popular en Chile. En: Desacatos 52 (2016), pp. 94
111.

Careri, Francesco: Wallscape. El andar como practica estética. Barcelona 2002.

Carillanca, Carolina: jAprender a vivir siendo otro! Construccion historica de los pueblos

huilliche y mapuche (Wallmapu, siglo XX). Osorno 2011.

Prensa y poblacién huilliche: Construccion de la "otredad" a través del discurso del
diario La Prensa de Osorno, 1930-1973. Osorno 2010.

Carrasco, Hugo: Discursos y metadiscursos mapuche. En: Estudios Filologicos, nim. 43
(2008), pp. 39-53.

232



El discurso publico mapuche: comunicacion intercultural mediatizado. En: Estudios
Filolégicos, nium. 40 (2005), pp. 49-64.

El discurso publico mapuche: complejo textual polisistémico producido para la prensa.
En: Comunicacién y Medios, nim. 13(2002), pp. 61-74.

El discurso publico mapuche: nocidn, tipos discursivos e hibridez. En: Estudios
Filologicos, num. 37 (2002), pp. 185-197.

Cassigoli, Isabel, Mario Sobarzo: Biopoliticas del Sur. Santiago 2010.

Castillo, Alejandra, Paz Lopez: La emancipacién por los astros. Una conversacion con Federico
Galende. En: Papel Maquina 4 (2012), pp. 175-188.

Castro-Gomez, Santiago: Michel Foucault y la colonialidad del poder. En: Tabula Rasa, nim.
6 (2007), pp. 153-172.

Mendieta, Eduardo: Teorias sin disciplina (latinoamericanismo, poscolonialidad y

globalizacion en debate). México 1998.

Cea, Miguel: Sangre en la Tierra: una mirada critica a la usurpacion de tierras y propiedad
huilliche en el sur de Chile (siglo XIX-siglo XX). Saarbruken 2014.

Cesaire, Aime: Discursos sobre el colonialismo. México, s/f.
Chakrabarty, Dipesh: Al margen de Europa. Barcelona 2008.

La postcolonialidad y el artilugio de la historia: ;quién habla en nombre del pasado

“indios”?. En: Dube: Pasados postcoloniales. México 1999, pp. 623-658.
Chetterjee, Partha: Comunidad Imaginada: ¢Por quién?. En: Historia Caribe 7 (2001): 43-52.

Citro, Silvia: Tacticas de invisibilizacion y estrategias de resistencia de los mocovi santafesinos

en el contexto postcolonial. En: Indiana 23 (2006), pp. 139-170.
Clastres, Pierre: La sociedad contra el Estado. Caracas, 1978.

Comision Verdad Historica y Nuevo Trato con los Pueblos Indigenas: Informe de la Comision

Verdad Historica y Nuevo Trato con los Pueblos Indigenas. Santiago 2009.

Comunidad Indigena Forrahue, Colipan, Bernardo: Forrahue. Matanza de 1912. Osorno 2002.

233



Contreras, Carlos: Koyang. Parlamento y protocolo en la diplomacia mapuche-castellana. Siglo
XVI1y XIX. En: Nukemapu Forlaget Working Paper Series 27 (2007), pp. 1-193.

Contreras, Monika: Seguridad Fronteriza en la Frontera de Chile y el Gulumapu: El Estado, los

che y la violencia. 1760-1885. Tesis Doctoral, Freie Universitat Berlin. Berlin 2013.

Crary, Jonathan: Las técnicas del observador. Vision y modernidad en el siglo X1X. Murcia
2008.

De Certeau, Michel: La escritura de la historia. México 2010.
La invencion de lo cotidiano. 1, Artes de hacer. México 2000.

Deleuze, Gilles: (Qué es un dispositivo?. En: Varios autores: Michel Foucault, filésofo.
Barcelona 1990, pp. 155-163.

Foucault. Barcelona 1987.

Delrio, Walter: Memorias de expropiacion. Sometimiento e incorporacion indigena en la
Patagonia. Buenos Aires 2005.

Derrida, Jacques: Mal de Archivo. Una impresion freudiana. Madrid 1997.

Diaz, Maria: Ausencia del cuerpo y cosmologia de la muerte en el mundo mapuche: memorias
en torno a la condicién de detenido desaparecido (Tesis para obtener el grado académico

de licenciada en antropologia). Santiago 2016.

Dietz, Gunther: Del multiculturalismo a la Interculturalidad: Un movimiento social entre
discurso disidente y praxis institucional. En: Diversidad cultural, identidad y
ciudadania. Cérdoba 2001, pp.17-71.

Dillehay, Tom: Reflections on Araucanian/Mapuche Resilience, Independence, and
Ethnomorphosis in Colonial (And Present-Day) Chile. En: Chungara 48 (2016), pp.
691-702.

Monumentos, imperios y resistencia. El sistema de gobierno mapuche y las narrativas

rituales. Santiago 2011, p. 31.

Donoso, Javiera: Violencia politica en Chile entre el pueblo mapuche y el gobierno del
presidente Ricardo Lagos. En: Revista de Relaciones Internacionales, Estrategia y
Seguridad 8 (2013), pp. 63-93.

234



Duquesnoy, Michel: Imaginario huilliche chilote. Reflexiones desde la accion y reaccion de la
Federacion Huilliche de Chiloe. In: Chungara 44, n° 4 (2012), pp. 747-761.

La tragedia de la utopia de los Mapuche de Chile: reivindicaciones territoriales en los

tiempos del neoliberalismo aplicado. En: Revista paz y conflicto 5 (2012), pp. 20-43.

Earle, Rebecca: Algunos pensamientos sobre el “indio borracho” en el imaginario criollo. En:

Revista de Estudios Sociales 29 (2008), pp. 18-27.
Eco, Umberto: Obra Abierta. Buenos Aires 1992.

Espinoza, Claudio: Procesos etnopoliticos en la transicion democratica chilena. Gobiernos
locales y la via politica mapuche. En: Cuadernos de Antropologia Social 45 (2017), pp.
21-36.

Ley del borde costero y cuestion étnica en Chile: Del discurso a la practica politica. En:
Universum 31 (2016), pp. 123-139.

Fabian Almonacid: Estado, particulares, indigenas y propiedad de la tierra en Osorno 1925. En:
Boletin Museo y Archivo Histérico de Osorno 6, 2002, pp. 90-91.

Fernandez, Hanz: Testimonios indigenas conosurefios: ¢convivencias excluyentes?. En:
Kamchatka 6 (2015), pp. 393-406.

Ferro, Roberto: Derrida. Una introduccion. Buenos Aires: Quadrata, 2009.

Florez, Alberto: La disciplina histérica en Latinoamérica. Una lectura con los estudios
culturales. En: Revista de Estudios Sociales 12 (2002), pp. 68-73.

Foerster, Rolf, Jose Isla: Una vuelta de tuerca a los temas soberanos y de pacto en las relaciones
mapuche-wingka a la luz de la obra de Tom Dillehay. En: Chungara 48 (2016), pp. 707-
711.

André Menard: Futatrokikelu: don y autoridad en la relacion mapuche-wingka. En:
Atenea 499 (2009), pp. 33-59.

Vergara, Jorge: Hasta cuando el mundo sea... Los caciques huilliches en el siglo XX.

En: Alvarez, Pilar y Forno, Amilcar: Fiitawillimapu. Osorno 2001, pp. 29-65.

Martin Painemal. Vida de un Dirigente Mapuche. Santiago 1993.

235



Sonia Montecinos. Organizaciones, lideres y contiendas mapuches (1900-1970).
Santiago 1988.

Fornet-Betancourt, Raul: Supuestos, limites y alcances de la filosofia intercultural. En:
BROCAR, num. 27 (2003), pp. 261-274.

Foucault, Michel: Seguridad, territorio, poblacion. Buenos Aires 2006.
__ Vigilar y Castigar. Nacimiento de la prision. Buenos Aires 2002.
La arqueologia del saber. Buenos Aires 2002.
_____ Microfisica del Poder. Madrid 1992.
_ Laspalabras y las cosas. Una arqueologia de las ciencias humanas. Madrid 1968.
Gadamer, Hans-Georg: Verdad y Método 1. Salamanca 2006.
Galende, Federico: Ranciére. Una Introduccion. Buenos Aires 2012,

Galindo, Gloria: Los estudios subalternos, una teoria a contrapelo de la historia. En: Revista

Humanas, nim. 2 (2010), en http://www.revistahumanas.org/gloria_artigo2.pdf

Gallardo, Eduardo: Modernizacion ganadera en el sur de Chile: Osorno y sus contactos chileno-
alemanes en perspectiva transnacional, 1917-1939. Tesis Doctoral, Freie Universitat
Berlin. Berlin 2017.

Presencia del movimiento nacional-socialista chileno en las elecciones parlamentarias
de 1937 en Osorno: su campafia politica en las paginas de la prensa local. En Espacio

Regional, Revista de Estudios Sociales, volumen 2, n° 9, 2012. pp. 73-100.

Garcia, Luis: ¢Qué es un dispositivo? Foucault, Deleuze, Agamben. En: A Parte Rei. Revista

de Filosofia, num. 74, pp. 1-8.

Garcia, Mabel: Literatura y arte mapuche actual. Imaginarios y fronteras discursivas en el
tiempo del weichan. En: Mabel, Garcia, Francesco Maniglio: Los territorios discursivos
de America Latina. Interculturalidad, Comunicacion e Identidad. Quito 2017, pp. 264-
283.

La experiencia de la hibridez en la literatura indoamericana actual. El proyecto
mapuche. En: Cuadernos de Cordicom 2 (2016), pp. 73-94.

Comunicacion intercultural y arte mapuche actual. En: Alpha 28 (2009), pp. 29-44.

236



El discurso poético mapuche y su vinculacion con los "temas de resistencia cultural”.
En: Revista chilena de literatura 68 (2006), pp. 169-197.

Gilly, Adolfo: Historia a contrapelo. Una constelacion. México 2006.
Ginzburg, Carlo: El hilo y las huellas. Lo verdadero, lo falso, lo ficticio. Buenos Aires 2014.
Mitos, emblemas, indicios. Barcelona 1999.

Goicovic, Igor: La Insurreccion del Arrabal. Espacio urbano y violencia colectiva. Santiago,
1878. En: Revista de Historia Social y de las Mentalidades, nim. 6 (2002), pp. 39-65.

Conflictividad social y violencia colectiva en Chile tradicional. El levantamiento
indigena y popular de Chalinga (1818). En: Revista de Historia Social y de las
Mentalidades, nim. 4 (2000), pp. 51-86

Goicovich, Francis: En Torno a la asimetria de los géneros en la sociedad mapuche del periodo
de la conquista hispana. En: Historia 36 (2003), pp. 159-178

Golluscio, Lucia: La obra testimonial de Pascual Cofia: Arte verbal, documentacién linguistica
y cultural, luchas metadiscursivas. En: CUHSO. Cultura-Hombre-Sociedad 26 (2016),
pp. 37-60.

Gonzales, Marcelo: Sistema laku mapuche-pewenche y los limites étnicos del parentesco. In:
Revista Antropologias del Sur afio 5, n° 10 (2018), pp. 55-70.

Gramsci, Antonio: Cuadernos de la carcel. Tomo 6. México 2000.

Guarda, Gabriel: La sociedad en Chile austral antes de la colonizacién alemana. 1645-1880.
Santiago 1979.

La cultura en Chile austral antes de la colonizacién alemana. 1645-1880. Santiago
1976.

La economia en Chile austral antes de la colonizacion alemana. 1645-1880. Santiago
1973.

Historia de Valdivia. 1552-1952. Valdivia 1953.

Guha, Ranahit: La Muerte de Chandra. En: Rodriguez, Radl (comp.): La (re)vuelta de los
estudios subalternos. Una cartografia a (des)tiempo. San Pedro de Atacama-Providencia
2011, pp. 94-126.

237



Las voces de la historia y otros estudios subalternos. Barcelona 2002.

Gundermann, Hans, Héctor Gonzales y Larisa de Ruyt: Migracion y movilidad mapuche a la
Patagonia argentina. Magallania 37 (2009): 21-35.

Hall, Stuart: Estudios Culturales: dos paradigmas. En: Revista Colombiana de Sociologia, nim.
27 (2006), pp. 233-254.

Notas sobre la deconstruccion de “lo popular”. En: Samuel, Ralph: Historia popular y

teoria socialista. Barcelona 1984.

Herrera, Bernal: Estudios subalternos en América Latina. En: Dialogos Revista Digital de
Historia, vol. 10, num. 2 (2009), pp. 109-121.

Hohl, Johanna: "Wir sind keine Chilenen, wir sind Mapuche". Die Mapuche im Spannungsfeld
zweischen Staat, Wirtschaft und Gesellschaft, 1973-1997. En: Historicana 36, 2015.

Iggers, Georg. La historiografia del siglo XX. Desde la objetividad cientifica al desafio

posmoderno. Santiago 2012.

Inclan, Daniel: Contra la ventriloquia: notas sobre los usos y abusos de la traduccion de los
saberes subalternos en Latinoamérica. En: CUHSO: Cultura-Hombre-Sociedad, vol. 26
(2016), pp. 61-80.

Jager, Siegfried: Discurso y conocimiento: aspectos tedricos y metodoldgicos de la critica del
discurso y del analisis de dispositivos. En: Ruth Wodak y Michael Meyer (ed.): Métodos

de andlisis critico del discurso. Barcelona 2001, pp. 61-100.

Jay, Martin: Campos de Fuerza. Entre la historia intelectual y la critica cultural. Buenos Aires
2003.

Ojos Abatidos. Madrid 2007.
Junta de Gobierno. Declaracion de Principios de la Junta de Gobierno. Santiago 1974.

Junta General de Caciques del Futawillimapu: Titulos de Comisario del Pueblo Mapuche-
Williche. Santiago 2010.

Knight, Alan: Latinoamérica un Balance Historiografico. En: Historia y grafia, nim. 10 (1998),
pp. 115-146.

238



LaCapra, Dominick: Historia en transito. Experiencia, identidad, teoria critica. Buenos Aires
2006.

Escribir la historia, escribir el trauma. Buenos Aires 2005.

Lara, Jorge: Trizano: El Buffalo Bill chileno. Precursor del Cuerpo de Carabineros de Chile.
Santiago, 1936.

Lenton, Dian: De genocidio en genocidio. Notas sobre el registro de la represion a la militancia

indigena. En: Revista de Estudios sobre Genocidio afio 9, vol. 13 (2018), pp. 47-61.

Ledn, Leonardo: Maloqueros y Conchavadores en Araucania y Las Pampas, 1700-1800.
Temuco 1990.

Maldonado, Claudio, Carlos del Valle: Episteme decolonial en dos obras del pensamiento
mapuche: re-escribiendo la interculturalidad. En: Chungara 48 (2016), pp. 319-329.

Mallon, Florencia: La sangre del Copihue. La comunidad Mapuche de Nicolas Ailio y el Estado

chileno. Santiago 2004.
Campesino y Nacion: La construccion de México y Peru poscoloniales. México 2003.

__ Promesa y dilema de los Estudios Subalternos: Perspectivas a partir de la historia
latinoamericana. En: Rodriguez, lleana: Convergencias de Tiempos. Estudios
subalternos / contextos latinoamericanos. Estado, cultura, subalternidad. Amsterdam
2001, pp. 117-154.

Mariman, José A.: Autodeterminacion: ldeas politicas mapuche en el albor del siglo XXI.
Santiago 2012.

Mariman, Pablo, Sergio Caniuqueo, José Millalén, Rodrigo Levil: j...Escucha, winka...!
Cuatro ensayos de Historia Nacional Mapuche y un epilogo sobre el futuro. Santiago
2006.

Martinez, Christian, Patricia Rodriguez: Partisan Participation and Ethnic Autonomy: The Case
of the Mapuche Organization Ad Mapu, in Chile. En: Journal Latin American Studies
48 (2015), pp. 591-618.

Caniuqueo, Sergio: Las politicas hacia las comunidades mapuche del gobierno militar
y la fundacién del Consejo Regional Mapuche, 1973-1983. En: Revista Veriversitas,
vol. 1 (2011), pp. 1-20.

239



Autonomia, esfera publica y alianza en la sociedad mapuche, siglos XIX y XX. En:
Gonzales, Miguel, Areceli Burguete, Pablo Ortiz. La autonomia a debate. Autogobierno
indigena y Estado plurinacional en América Latina. Quito-Copenhague-México-San
Cristobal de Las Casas 2010.

Transicion a la democracia, militancia y proyecto étnico. La fundacion de la
organizacion mapuche Consejo de Todas las Tierras (1978-1990). En: Estudios
Socioldgicos 27, n° 80 (2009), pp. 595-618.

Matus, Roberto: Construccion de la élite de Puerto Varas. La tierra como estatus, la germanidad
como proyecto social (s. XIX-s. XX). Seminario para optar al titulo de profesor en

ensefianza media mencion historia y geografia, Universidad de Los Lagos. Osorno 2011.

Medina, Paula: Notas sobre la nocidn de resistencia en Michel Certeau. En: KAIROS, revista

de Temas Sociales, afio 11, num. 20 (2007), en http://www.revistakairos.org

Mella, Eduardo: Los mapuche ante la justicia. La criminalizacion de la protesta indigena en
Chile. Santiago 2007.

Millanguir, Doris: Panguipulli. Historia y territorio, 1850-1946. Valdivia, 2007.
Molina, Raul, Correa, Martin: Las tierras huilliches de San Juan de la Costa. Santiago 1998.
Correa, Martin: Territorios huilliches de Chiloé. Santiago 1996.

Moraga, Fernanda: A proposito de la “diferencia”. Poesia de mujeres mapuche. En: Revista

Chilena de Literatura 74 (2009), pp. 225-239.

Moreiras, Alberto: Hegemonia y Subalternidad. En: Morafia, Mabel: Nuevas perspectivas
desde/sobre América Latina: el desafio de los estudios culturales. Santiago 2000, pp.
135-147.

Moro, Oscar: ;Qué es un dispositivo?. En: Empiria. Revista de Metodologia de Ciencias
Sociales, num. 6 (2003), pp. 29-46.

Mufioz, Jorge: Contaminacion de Creencias. Trabajadores en transito y el mercado laboral
urbano de Osorno, Chile (1880-1891). Osorno 2010.

Raul Ndfez: Amotinados, abigeos y usurpadores. Una mirada regional acerca de las
formas de violencia en Osorno (1821-1931). Osorno 2007.

240



Mussy, Luis y Valderrama, Miguel: Historiografia postmoderna. Conceptos, figuras y
manifiestos. Santiago 2010.

Balance historiografico chileno. El orden del discurso y el giro critico actual. Santiago
2008.

Nahuelpan, Héctor, Jaime Antimil: Colonialismo republicano, violencia y subordinacion racial
mapuche en Chile durante el siglo XX. En: HistoReLo Revista de Historia regional y
Local vol. 11, n° 21 (2019), pp. 211-248.

Micropoliticas mapuche contra el despojo en el Chile neoliberal. La disputa por el

lafquenmapu (territorio costero) en Mehuin. En: Izquierdas 30 (2016), pp. 89-123.

Herson Huinca, Pablo Mariman, Luis Carcamo, Maribel Mora, José Quidil, Enrique
Antileo, Felipe Curivil, Susana Huenul, José Millalén, Margarita Calfio, Jimena
Pichinao, Elias Paillan, Andrés Cuyul: Ta ifi Fije Xipa Rakizuameluwin. Historia,
colonialismo y resistencia desde el pais Mapuche. Temuco 2013.

Las “zonas grises” de las historias mapuche. Colonialismo internalizado, marginalidad
y politicas de la memoria. En: Revista de Historia Social y de las Mentalidades 17
(2013), pp. 11-33.

Obreg6n, Jimena, José Zavala: Abolicion y persistencia de la esclavitud indigena en Chile
colonial: estrategias esclavistas en la frontera araucano-mapuche. En: Memoria
Americana 17 (2009), pp. 7-31.

Aproximacion critica al pensamiento dicotomico “indios amigos” versus “indios
enemigos” bajo el gobierno del Marqués de Baides, Chile, 1639-1646. En: Revista
CUHSO Cultura-Hombre-Sociedad 15 (2008), pp. 25-30.

Concepciones hispanas en torno a un territorio disputado en Chile. Araucano-mapuches
y espafioles durante el siglo XVI1I. En: Cultura y Representaciones Sociales vol. 2, n°4
(2008), pp. 72-93

Ochoa, Gloria, Carolina Maillard, Kapris Tabito, Francisca Marticorena: Colonialidad de
género Yy politicas publicas. En: Revista Chilena de Antropologia. 38 (2018), pp. 384-
397.

241



Orellano, Carmen, Hermann Holzbauer y RoswithaKramer: Die Mapuche und die Republik
Chile. Pater Siegfried von Frauenhdust und das Parlament der Mapuche von 1907 in
Coz Coz. Wieshaden: 2006.

Orlandi, Eni: Andlisis de Discurso. Principios y procedimientos. Santiago 2012.

Palacios, Nicolas: Raza chilena. Libro escrito por un chileno y para los chilenos. Santiago:
1918[1904].

Park, James: Discursos y poética mapuche-huilliche actual: cambio generacional y diferencia
territorial. En: Alpha, nim. 24 (2007), pp. 139- 162.

Pavez, Jorge: Colonialismo chileno, censura fronteriza y ortogramas reaccionarios. Respuesta
a Sergio Villalobos Rivera. En: Cuadernos de Historia 36 (2012), pp. 119-136.

Cartas Mapuche: Siglo X1X. Santiago 2008.

Cartas y parlamentos: apuntes sobre historia y politica de los textos mapuches. En:
Cuadernos de Historia 25 (2006), pp. 7-44.

Pereira, Andrés: Imagenes mapuche de pueblos como dispositivo de pensamiento critico. En:
Alpha 44 (2017), pp. 51-65.

Perren, Joaquin: Sectores subalternos y conflictividad social. Formas cotidianas de resistencia
en el territorio nacional de Neuquén (1880-1930). En: Contribuciones a las Ciencias

Sociales (2010), en www.eumed.net/rev/cccss/09/

Perucci, Cristian: La desunién como principio de unidad mapuche. Chungara 48, n° 4 (2016),
pp. 731-734.

Pilquiman, Marisela: El turismo comunitario como estrategia de supervivencia. Resistencia y
reivindicacion cultural indigena de comunidades mapuche en la Region de Los Rios
(Chile). En: Estudios y Perspectivas en Turismo 25 (2016), pp. 439-459.

Pinochet, Augusto: Discurso del General Pinochet en Cerro Chacarillas con ocasion del dia de
la Juventud, el 9 de Julio de 1977. Santiago 1977.

Pinto, Jorge. El conflicto Estado-Pueblo Mapuche, 1900-1960. In: Universum 27 (2012), pp.
167-189.

De lainclusion a la exclusién. La formacion del Estado, la nacién y el pueblo mapuche.
Santiago 2000.

242



Poblete, Maria: Practicas educativas misionales franciscanas, creacion de escuelas en territorio
mapuche y significacion de la educacion entre los mapuche huilliche del siglo XVIIl'y
XIX. En: Revista Espacio Regional, vol. 2, nim. 6 (2009), pp. 23-33.

Pozo, Gabriel: ;Como descolonizar el saber? El problema del concepto de interculturalidad.
Reflexiones para el caso mapuche. En: Polis, Revista Latinoamericana vol. 13, n° 38
(2014), pp. 205-223.

Prakash, Gyan: La imposibilidad de la historia del subalterno. En: lleana Rodriguez:
Convergencia de tiempos. Estudios subalternos / contextos Latinoamericanos, estado,
cultura, subalternidad. Amsterdam 2001, pp. 61-70.

Puigmal, Patrick: Memorias de Beauchef. Santiago 2005.

Queupuan, Prosperina y Guerrero, Verdnica: Sucesos violentos por reivindicaciones de
territoriales culturales en comunidades mapuche de San Juan de La Costa: El caso
Rukamafio, Seminario para optar al Titulo de Asistente Social. Osorno 2006.

Quijano, Anibal: Notas sobre “raza” y democracia en los paises andinos. En: Revista

Venezolana de Economia y Ciencias Sociales, vol. 9, n° 1 (2003), pp. 53-59.

Colonialidad del Poder y Clasificacion Social. En: Journal of world-system research,
vol. VI, nim. 2 (2000), pp. 342-386.

Colonialidad y Modernidad-Racionalidad. En: Bonilla, Heraclio (Comp.): Los
conquistados. 1492 y la poblacién indigena de las Américas. Quito 1992, pp. 437-447.

Rabasa, José: Espiritualidades revolucionarias en Chiapas: Historia inmanente y marco
comparativo de los Estudios Subalternos. En: Cuadernos de Literatura, vol. 14, nim.
28 (2010), pp. 260-287.

Radovich, Juan: Los mapuches y el Estado neuquino: algunas caracteristicas de la politica
indigena. En: Runa 34 (2013), pp. 13-29.

Ranciére, Jacques: El espectador emancipado. Buenos Aires 2010.
La noche de los proletarios: archivos del suefio obrero. Buenos Aires 2010.
Raymond, William: Teoria Cultural. En: Marxismo y Literatura. Barcelona 1980.

Redondo, Jesus: Conflictos campesinos e indigenas en el sur de Chile (la provincia de Cautin,
1967-1973). En: Historia Critica 63, 1 (2017), pp. 159-170.

243



Las tomas de fundos en la provincia de Cautin, 1967-1973. En: Cuadernos de Historia
42 (2015), pp. 153-178.

Reyes, Alexsandra: Mapuche Communities and the Politics of Resistance. The Case of
Pilmaiquen — Chile. En: Nuke Mapuférlaget. Working Papers Series 42 (2018), pp. 1-
55.

Richards, Patricia: The Contradictions of Inclusion: Mapuche Woman and Michel Bachelet.
En: Politics & Gender 8 (2012), pp. 261-267.

Of Indians and Terrorist: How the State And Local Elites Construct the Mapuche in
Neoliberal Multicultural Chile. En: Journal Latin American Studies 42 (2010), pp. 59-
90.

Ricoeur, Paul: La memoria, la historia y el olvido. Buenos Aires 2013.
Freud. Una interpretacion de la cultura. México 1970.

Rinke, Stefan, Monika Contreras, Lasse Holck: Appropriation and Resistance Mechanisms in
(Post-) Colonial Constellations of Actors. The Latin American Frontiers in the 18th and
19th Century. En: SFB-Governance Working Paper Series 30 (2012), pp. 1-24.

Rivera Cusicanqui, Silvia: Ch’ixinakax utxiwa: una reflexion sobre practicas y discursos

descolonizadores. Buenos Aires 2010.

Rodriguez, lleana: Subalternismo. En: Moénica Zsurmuck, Robert Mckee (coord.): Diccionario

de Estudios Culturales Latinoamericanos. México 2009.

Hegemonia y dominio: subalternidad, un significado flotante. En: Castro-Gomez,
Santiago, y Mendieta, Eduardo: Teorias sin disciplina (latinoamericanismo,
poscolonialidad y globalizacion en debate). México 1998, pp. 101-120.

Rodriguez, Raul: La (re)vuelta de los estudios subalternos. Una cartografia a (des)tiempo. San

Pedro de Atacama-Santiago 2011.

Rufer, Mario: La temporalidad como politica: nacién, formas de pasado y perspectivas

poscoloniales. En: Memoria Social 14 (2010), pp. 11-31.

Ruiz, Juan: Representaciones colectivas, mentalidades e historia cultural: a propdsito de

Chartier y el mundo como representacién. En: Relaciones, vol. 24 (2003), pp. 17-50.

244



Saavedra, José: 1712. El sentido de lo indio en el Chiloé colonia. Tesis para optar al grado de
magister en Estudios Latinoamericanos. Santiago 2015.

Salinas, Maximiliano: El secuestro de las historias indigenas: itinerario y limitaciones del
tiempo lineal en Chile. En: Tabula Rasa 22 (2015), pp. 209-226.

Salomédn, Claudia: Procesos de subalternizacion de la poblacién indigena en Argentina: los
ranqueles en La Pampa, 1870-1970. En: Revista de Indias, vol. LXXI, nim. 252 (2011),
pp. 545-570.

Samaniego, Augusto, Carlos Ruiz: Mentalidades y politicas wingka: Pueblo mapuche, entre

golpe y golpe (De Ibéfiez a Pinochet). Madrid 2007.

Samaniego, Mario, Gertrudis Payas: Traduccién y Hegemonia: los parlamentos hispano-

mapuches de la frontera araucana. En: Atenea 516 (2017), pp. 33-48.

Samaniego, Mesias, Carlos Ruiz: Lipschutz: Indigenismo y marxismo. Chile: pueblo mapuche.
En: Justicia 31 (2017), pp. 11-30.

San Juan, Samuel: Nacion Mapuche. Concepto, historia y desafios presentes en Gulumapu-
Araucania. En: Revista CUHSO. Cultura-Hombre-Sociedad 27 (2017), pp. 3-22.

Schiaffini, Hernan: La comunidad sobredeterminada. Articulacién social y pueblo mapuche en
el Rio Negro y Chubut (Arg.). En: Ava 28 (2016), pp. 159-181.

Las relaciones de poder y sus expresiones territoriales. Signos de lucha en la Patagonia
mapuche actual. En: Cuicuilco 59 (2014), pp. 145-170.

Scott, James: Los dominados y el arte de la resistencia. México 2010.

Sepulveda, Miguel: Evolucidon del discurso anti-resistencia en la dictadura militar chilena. El
caso de Osorno, 1973-1994. En: Religacién. Revista de Ciencias sociales y
Humanidades, vol. 1, nim. 3 (2016), pp. 55-75.

Soto, Javier: La Destruccion de Osorno. Rebelion mapuche-huilliche en el Chauracahuin, 1598-
1604, sur de Chile. Osorno 2015.

La Rebelion Indigena del Chaurakahuin de 1598-1604 que destruyé Osorno, un estudio
territorial que derriba el paradigma temporal Conquista-Colonia en el estudio de la
Historia Colonial de Chile. En: VV.AA, Fill Kimuan. Osorno 2013, pp. 37-54.

245



Spivak, Gayatri: Critica de la razon poscolonial. Hacia una historia del presente evanescente.
Madrid 2010.

Muerte de una disciplina. Santiago de Chile 2009.

¢Puede hablar el subalterno?. En: Orbis Tertius, afio 6, nam. I (1998), en

http://www.orbistertius.unlp.edu.ar/numeros/numero-6/traduccion/spivak

Estudios subalternos: deconstruyendo la historia. En: Rivera, Silvia y Barragan,
Rossana: Debates Post Coloniales: Una introduccion a los Estudios de la Subaltenidad.
La Paz 1985.

Stern, Steve: Nuevas aproximaciones al estudio de la conciencia y las rebeliones campesinas:
las implicancias de la experiencia andina. En: Stern, Steve (comp.): Resistencia,
rebelion y conciencia campesina en los Andes. Siglos XVI11 al XX. Lima 1990, pp. 13-
41.

Suazo, Cristian: “jNadie nos trancaré el paso!” Contribuciones a la historia del Movimiento
Campesino Revolucionario (MCR) en las provincias de Cautin y Malleco (1967-1973).

Tesis para optar al grado de Magister en Historia. Concepcion 2016.

Tenti, Maria: Los Estudios Culturales, la Historiografia y los sectores subalternos. En: Trabajo
y Sociedad 18 (2012), pp. 317-329.

Tereucan, Julio, Claudio Bricefio, José Galvez: Equivalencia y valor en procesos de
reciprocidad e intercambio entre los mapuche. En: Convergencia Revista de Ciencias
Sociales 72 (2016), pp. 199-220.

Tricot, Tito: Autonomia. El movimiento Mapuche de Resistencia. Santiago 2013.

Turra, Omar, Desiderio Catriquir, Mario Valdés: La identidad negada: historia y
subalternizaciéon cultural desde testimonios escolares mapuche. En: Cadernos de
Pesquisa 47, n° 163 (2017), pp. 342-356.

Urbina, Ximena: La Frontera de arriba en Chile Colonial. Interaccion hispano-indigena en el
territorio entre Valdivia y Chiloé e imaginarios de sus bores geograficos, 1600-1800.
Valparaiso 2009.

Valderrama, Miguel: Modernismos historiogréaficos. Artes visuales, postdictadura,

vanguardias. Santiago 2008.

246



Van Young, Eric: La otra rebelién. La lucha por la independencia de México, 1810-1821.
México 2006.

Vattimo, Gianni: Mas alla de la interpretacion. Barcelona 1995.

Vergara, Jorge, Héctor Mellado: La violencia politica estatal contra el Pueblo-Nacién Mapuche
durante la conquista tardia de La Araucania y el proceso de radicacion (Chile, 1850-
1929). En: Diélogo Andino 55 (2018), pp. 5-17.

La herencia colonial del Leviatan. El Estado y los mapuche-williche (1750-1881).

Iquique 2005.

Rolf Foerster, Hans Gundermann: Més aca de la legalidad. La CONADI, la ley indigena
y el pueblo mapuche (1989-2004). En: Polis vol. 3, n° 4 (2004), pp. 1-15.

Aldo Mascarefio y Rolf Foerster: La propiedad huilliche en la provincia de Valdivia.
Santiago 1996.

Vergara, Nelson, Eduardo Barraza: Desde el borde de unas aguas fronterizas: para una lectura
de Desde el fogon de una casa de putas williche de Graciela Huinao. En: Nueva Revista
del Pacifico 66 (2017), pp. 196-208.

Veyne, Paul: Como se escribe la historia. Foucault revoluciona la historia. Madrid 1984.

Vezub, Julio, Victor Mazzalay: Analisis de redes de parentesco y alianzas entre caciques
mapuches y tehuelches en la Patagonia septentrional (siglo XIX). En: REDES Revista
Hispana para el Analisis de Redes Sociales 27 (2016), pp. 81-99

Valentin Saygiieque y la “Gobernacion Indigena de Las Manzanas”. Poder y etnicidad

en la Patagonia septentrional (1860-1881). Buenos Aires 2009.

Villalobos, Sergio: Vida Fronteriza en La Araucania: el mito de la Guerra de Arauco. Santiago
1995.

Carlos Aldunate, Horacio Zapater, Luz Méndez, Carlos Bascufian: Relaciones

Fronterizas en La Araucania. Santiago 1982.

Villalobos-Ruminott, Sergio: Activismo mapuche y posdictadura chilena: el potencial afectivo
del conflicto. En: Cuadernos de Literatura 11, 22 (2007), pp. 108-122.

Walsh, Catherine: Estudios culturales latinoamericanos. Retos desde y sobre la region andina.
Quito 2003.

247



Warren, Sarah: A Nation Divided: Building the Cross-Border Mapuche Nation in Chile and
Argentina. En: Journal Latin American Studies 45 (2013), pp. 235-264.

White, Hayden: Metahistoria, la imaginacion historica en la Europa del siglo XIX. México
2005.

William, Raymond: Teoria Cultural. En: Marxismo y Literatura. Barcelona 1980.

Zapata, Claudia, Anita Rojas: Formacion de intelectuales mapuche en Chile: el caso del
Programa de Becas de la Fundacion Ford. En: Andamio 33, Vol. 14 (2017), pp. 325-
345.

Desplazamientos tedricos y proyectos politicos en la emergente historiografia mapuche
y aymara. En: Estudios de Filosofia Practica e Historia de las Ideas afio 8, n° 9 (2007),
pp. 169-180.

Zavala, José: Los mapuches del siglo XVIII. Dinamica interétnica y estrategias de resistencia.
Santiago 2008.

Zelada, Sara, James Park: Analisis critico de la ley lafkenche (n° 20.249). EI complejo contexto
ideoldgico, juridico, administrativo y social que dificulta su aplicacion. En: Universum
28 (2013), pp. 47-72.

248



Resumen.

El periodo 1930-1985 en la sociedad mapuche-williche se caracterizo por la influencia
de una dirigencia tradicional que cred y repitié un discurso regional y por comunidades que
lucharon por defender o recuperar territorios considerados como propios justificando sus
acciones en ese discurso. Buscando resolver como fue que resistieron, qué entendian por
resistencia y cudles eran las relaciones de poder dentro de esta sociedad colonizada, esta
investigacion fue dividida en tres capitulos. El primero busca abordar las caracteristicas de la
resistencia y subalternidad mapuche-williche en el siglo XX, particularmente entre 1930-1973.
El segundo capitulo interpreta el discurso de resistencia elaborado por la dirigencia mapuche-
williche. En el tercero, que abarca los afios 1979-1985, se describen las relaciones entre la
dirigencia tradicional, los dirigentes de base y las comunidades mapuche-williche que llevaron
a la reorganizacion de la Junta General de Caciques del Fitawillimapu y al logro de objetivos
poco probables en un pais bajo dictadura. Con la revision de las fuentes, se ha detectado un
continuum de busqueda de dialogo por parte de la dirigencia mapuche-williche, fuertes luchas
por mantener el territorio por parte de las comunidades y una politica de oidos sordos de parte

del estado chileno.

Abstract.

The 1930-1985 period in the Mapuche-Williche society was characterized by two
elements. In the first place, the influence of a traditional leadership that created and repeated a
regional discourse. In the second place, the struggle of the communities to defend or recover
territories considered as their own and the justification of their actions in that discourse. The
purpose of this research is to seek how the Mapuche-Williche society resisted, what they
understood by resistance, and what were the power relations within this colonized society. The
thesis is divided into three chapters. In the first, the characteristics of Mapuche-Williche
resistance and subalternity in the twentieth century, particularly between 1930-1973, is
analysed. The second chapter interprets the discourse of resistance elaborated by the Mapuche-
Williche leadership. The third, which covers the years 1979-1985, describes the relations
between the traditional leadership, the grassroots leaders and the Mapuche-Williche
communities that led to the reorganization of the Junta General de Caciques del Fitawillimapu,
and the achievement of unlikely objectives in a country under dictatorship. The conclusions of

this research suggest that there has been a continuum of search for dialogue on the part of the
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leadership, strong struggles to maintain the territory on the part of the communities and a policy
of “deaf ears” on the part of the Chilean State.

Zusammenfassung.

Zwischen 1930-1985 war die Gesellschaft der Mapuche-Williche gepragt durch den
Einfluss einer traditionellen Fihrung, die einen regionalen Diskurs kreierte und festigte und
von Gemeinschaften, die darum kampften, ihre Gebiete zu verteidigen oder zuriick zu erobern,
die sie als ihre eigenen betrachteten und ebendiesen Diskurs rechtfertigten. Um zu klaren, wie
sie sich wehrten, was sie unter Widerstand verstanden und wie die Machtverhéltnisse innerhalb
dieser kolonisierten Gesellschaft waren, wurde die vorliegende Forschungsarbeit in drei Kapitel
unterteilt. Das erste versucht, die Merkmale des Widerstandes und der Subalternitit von
Mapuche-Williche im zwanzigsten Jahrhundert, insbesondere zwischen 1930 und 1973, zu
untersuchen. Das zweite Kapitel interpretiert den von der Mapuche-Williche Fihrung
ausgearbeiteten Diskurs des Widerstands. Das dritte Kapitel, das die Jahre 1979-1985 umfasst,
beschreibt die Beziehungen zwischen der traditionellen Fihrung, der Basisfuhrung und den
Mapuche-Williche-Gemeinschaften, die zur Reorganisation der Junta General de Caciques del
Futawillimapu und zur Formulierung unwahrscheinlicher Ziele in einer Diktatur fihrten.
Anhand der Uberarbeitung der Quellen wurde ein Kontinuum der Suche nach einem Dialog
seitens der Mapuche-Williche-Fiihrung festgestellt, starke Kampfe der Gemeinschaften zur
Erhaltung ihres Territoriums und eine Politik der ,tauben Ohren* seitens des chilenischen

Staates.
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